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ନକସାଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ: 


କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର 
ପୁରାଣ ପଣ୍ଡା 
ନାରୀ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି 
ସତୀତ୍ସର ନବଦର୍ଶନ 
ଜୀବଧର୍ମ 
କଳାରେ ରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ରାଜଗ୍ୃହ 
ଲିଙ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ରଞ୍ଜନ 
ପ୍ରେମ 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିଵବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଶାରଦୀୟା 
ଆର୍ଟର ପ୍ରୟୋଜ୍ନୀୟତା 
ପରିଚୟ 
ଜୀବନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା 
ଚେତନାର ରୂପାନ୍ତର 
କାୟା ଓ ମାୟା 
ଶିକ୍ଷା ଓ ବିଶ୍ରଶାନ୍ତି 


ସୂଚୀ 


ଲେଗଁକ ପଶା 


ପଣ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ ୧୭ 
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କାଳିନ୍ଦୀଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ୫୨ 
ସରଳା ଦେବୀ ୬୦ 
ମାୟାଧର ମାନସିଂହ ୬୯ 
ଗୋପାଳ ଚରଣ କାନୁନ୍ରଗୋ ୭୪ 
କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ ୭୯ 
ପ୍ରହାଦ ପ୍ରଧାନ ୮୪ 
ସଦାଶିବ ମିଶ୍ର ୯୧ 
ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପତ୍ର ୯୮ 
ବିନୋଦ କାନୁନଗୋ ୧୧୩ 
ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ୧୨୫ 
ରାଜକିଶୋର ରାୟ ୧୩୩ 
କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ ୧୩୮ 
ବାମାଚରଣ ମିତ୍ର ୧୪୩ 


ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ ୧୫୫ 
ମନମୋହନ ଚୌଧୁରୀ ୧୬୦ 
ଶତୃଘ୍ନ ନାଥ ୧୭୬ 
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ଭାରତର ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା 
କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ 
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ମାନସିକ ଦୁନ୍ଦ 

ଅଫିମର ଫ୍ରଲ 


ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବ୍ୟବଧାନ 


ବଢୁଛି କାହିଁକି ? 
କଳା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ମାଡ଼ଭାଷା ଓ ଲୋକଶିକ୍ଷା 


ଆମେରିକା : ପୁଞ୍ଜବାଦ ଓ କଳାସଂସ୍ୃତି 


ବିପ୍ପବ 


ସମୁଦ୍ର ତଳେ ସହର: ଆସନ୍ତାକାଲିର ସତ୍ୟ 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା 

ଭୟଭସ୍ତି ଓ ପ୍ରେମଭକ୍ତି 

କବିର ମୁଳ୍ତି 

ଶିଳ୍ପ ଓ ସାହିତ୍ୟ 

ଏକବିଂଶ ଶତାଦୀ: ଏକ ଅତୁତକାଳ 
ଆଧୁନିକତାର ଭବିଷ୍ୟତ 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି 
ଭାଷାଶିକ୍ଷା 

ଲିଭିସ୍‌ ଓ ସଂସ୍କୃତି ତତ୍ତ୍ବ 
ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର 
ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଙ୍କଟ 


ଲେଗଁକ 


ଭୁବନେଶ୍ବର ବେହେରା 
ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟ 
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I 

ବେଣୀମାଧବ ପାଢ଼ୀ 
ଗୋବିନ୍ଦ ଚନ୍ଦ୍ର ଉଦ୍‌ଗାତା 
ବିଧୂଭୂଷଣ ଦାସ 
ରାଧାନାଥ ରଥ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି 
ବୈଦ୍ୟନାଥ ମିଶ୍ର 


ବ୍ବଜବିହାରୀ ବହିଦାର 
ଗୋଲୋକ ବିହାରୀ ଧଳ 


ସୂର୍ଯ୍ୟକାନ୍ତ ଦାସ 
ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନ ଦାସ 


ଗୋକୁଳାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର 
ଜାନକୀବଲୁଭ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁ 
ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା 
ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥ 
ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ମିଶ୍ର 


ଲକ୍ଷ୍ମଣ କୁମାର ମହାପାତ୍ର 
ଦେବୀପ୍ରସନ୍ନ ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଯତୀନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ମହାନ୍ତି 
ସାତକଡ଼ି ହୋତା 

କିଶନ ପଟ୍ଟନାୟକ 
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ବିଦ୍ଷୟ ନେଗକ ପୃଷ୍ଠା 


ତେଲ ପସରା ଓ ବେଲ ପସରା କୃଷ୍ଣ ଚରଣ ବେହେରୀ ୩୮୫ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ବାସୁଦେବ ସାହ ୩୯୧ 
ଜନେ ହସିବେ ସିନା ଏହି ତହୁଁ ଫଳ ଚୌଧୁରୀ ହେମକାନ୍ତ ମିଶ୍ର ୪୦୩ 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ଅସାହିତ୍ୟ : ଷଟ୍ପ୍ରବାହ ମନୋଜ ଦାସ ୪୦୮ 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଖଗେଶ୍ରର ମହାପାତ୍ର ୪୧୫ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତଵଥାନ ଓ ପତନ ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକ ୪୨୧ 
ସାହିତ୍ୟର ଆଣଶ୍ଧାସନା ସୀତାକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର ୪୨୫ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବ୍ରଭି ଶରତ କୁମାର ମହାନ୍ତି ୪୩୨ 
ସତ୍ୟଶୀଳତା ସୌରୀନ୍ଦ୍ର ବାରିକ ୪୩୭ 
ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ଦେବକାନ୍ତ ମିଷ୍ର ୪୪୪ 
ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ପ୍ରଫୁନ୍ନ କୁମାର ମହାନ୍ତି ୪୬୨ 
ନାଦ ଓ ଆର୍ଭନାଦ ସୌଦାମିନୀ ନନ୍ଦ ୪୮୪ 
ଧର୍ମର ପଞ୍ଚମପାଦ ପ୍ରତିଭା ରାୟ ୪୯୧ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା ହରପ୍ରସାଦ ଦାସ ୪୯୬ 
ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ ସୁଲୋଚନା ଦାସ ୫୦୧ 
ଅତି ମାନସର ସୌରରଡୁ ଅର୍ଚ୍ଚନା ନାୟକ ୫0୮ 
ହିଂସା ଅହିଂସା ସୌରୀବନ୍ଧୁ କର ୫୧୮ 


ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ପରିଚୟ ୫୨୮ 
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ମୁଖବନ୍ଧ 


ସତ୍ୟତାର ଇତିହାସରୁ ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ସାହିତ୍ୟର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଭାଷାର ସୃଷ୍ଟି। ପୁଣି ଭାଷା 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସାଙ୍କେତିକତାହିଁ ଥଲା ଭାବ ପ୍ରକାଶର ଏକମାତ୍ର ମାଧ୍ୟମ । ମଣିଷର 
ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନର ପ୍ରୟୋଜନ ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ ଭାଷାର ସୃଷ୍ଟି । ସେତେବେଳେ ସାହିତ୍ୟ 
ନଥୁଲା ପ୍ରୟୋଜନ ବଢ଼ିବା ସହିତ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ ହୋଇଛି ଏବଂ ହାତ ଧରାଧରି 
ହେଲାପରି ଏହା ସହିତ ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ ମଧ୍ୟ ହୋଇଛି। ସୁତରାଂ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ 
ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ ଜଡ଼ିତ। ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ବାହନ। ପୁଣି ଜ୍ଞାନ ଓ ଚେତନାର 
ବାହନ ହେଉଛି ସାହିତ୍ୟ । ପଦ୍ୟ ରଚନାରୁ ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି। ଚର୍ଯ୍ୟାପଦ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 
ଆଦିରୂପ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ ହୁଏ । ଏହାର ବହୁବର୍ଷ ପରେ ଗଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି । ଓଡ଼ିଆ ଗଦ୍ୟ 
ସାହିତ୍ୟ ରଚିତ ହେବାର କେତେ ଦଶନ୍ଧି ପରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ରଚିତ ହୁଏ। 


ମଣିଷ ପ୍ରକୃତି ବା ପରିସ୍ଥିତିର ପ୍ରଭାବରେ ବା ଏହାର ଚାପରେ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କରେ ଯେ ସେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ନୁହେଁ, ଜଗତରେ ଏପରି ଶର୍ତି ଅଛି ଯାହା 
ତା'ଠାରୁ ଅନେକ ବେଶୀ ଶକ୍ତିମାନ ଏବଂ ତାହାରି ଆଜ୍ଞାରେ ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ। 
ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ଦେଖି ମଣିଷ ମନର କୌଡୁହଳ ଯେପରି ବଢ଼ିଛି ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆହୁରି 
ଜାଣିବା ପାଇଁ, ପ୍ରଭଞ୍ଜନର ପ୍ରକୋପ ଦେଖି ବା ପାଚିଲା ପତ୍ର ଝରି ଯିବାପରେ ବୃକ୍ଷର ଶାଖା 
ପ୍ରଶାଖାରେ ନୂଆ କିଶକ଼ୟ ଅଙ୍କୁରିତ ହେବାର ଦେଖି ସେ ଅଭିଭୂତ ହୋଇଛି। ରତୁର 
ପରିବର୍ଭନ ଓ ଶାଖା ପ୍ରଶାଖାରେ ଫୁଲ ଓ ଫଳର ଆବିର୍ଭାବ ଦେଖି ସେ ଯେତିକି ମୁଗ୍ଧ ଓ 
ପୁଲକିତ ହୋଇଛି, ରାତିର ଆକାଶରେ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କର ଶୋଭା ତାକୁ ସେତିକି ଚକିତ 
ଓ ମୋହିତ କରିଛି। ପୁଣି ସେ ଯେତେବେଳେ ଆବିଷ୍ଠାର କରେ ଯେ ଏଇ ବିଶାଳ ପୃଥ୍ବୀରେ 
ସେ ଏକା ନୁହେଁ, ବହୁ ପ୍ରକାର ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ସେ ଭାବିଛି ଯେ ସେ ଏକା 
ନୁହେଁ, ଅନ୍ୟମାନେ ବି ତା' ପାଖେ ପାଖେ ଅଛଚି। ମନର ମନ୍ନ ଏବଂ ଜାଣିବାର ଇଚ୍ଛା 
ଯେତିକି ବଢ଼ିଛି, ସେତିକି ସୃଷ୍ଟିର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ମଧ୍ୟରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସମନ୍ସୟର ଧାରାଟି ତା 
ଆଗରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଉଠିଛି। ଭାବୁ ନଥିବା ଓ ସବୁ ଇଶ୍ଧରଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ବୋଲି ଧରି ନେଉଥୁବା 
ମଣିଷଠାରୁ ଭାବୁଥ୍‌ବା, କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ଖୋଜୁଥ୍‌ବା ମଣିଷର ଚେତନା ଭିନ୍ନ। ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରିବାର ଏଇ ଇଚ୍ଛା, ଯୁକ୍ତି କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ସତ୍ୟରେ ଉପନୀତ ହେବାର ଉତ୍କଣ୍ଠା ମଣିଷକୁ 
ହେଡୃବାଦୀ କରିଛି। ଭାରତୀୟ ଜୀବନ ଦର୍ଶନରେ ଯେ ହେଡୃବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ନଥୁଲା ଡାହା 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୨ 


ନୁହେଁ । ନହେଲେ ମୃତ୍ୟୁ ରହସ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନଚିକେତା ଯମଙ୍କୁ ଏତେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି ନଥାନ୍ତେ 
ବା ରଣକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁଦ୍ଧ ନକରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଏତେ ପ୍ରଶ୍ନ କରି ନଥାନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ 
ହେତୁବାଦର ଜନ୍ମ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରେ। ସେହିଠାରେ ସବୁ ବିଷୟ ବା ଘଟଣାର କାରଣ ଜାଣିବାକୁ 
ଯାଇ ମଣିଷ ସତ୍ୟ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ କୌଶଳ ଶିଖିଲା ତାହା ହେଲା 
ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ମେଷ କାଳ । ଏଇ ହେତୁ ଜାଣିବାର କଳା ଓ କୌଶଳ ଜାଣିବା ପାଇଁ ମଣିଷ 
ଯେତିକି ଯେତିକି ଅଗ୍ରଗତି କରିଛି କୌଣସି ସମାଧାନ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ସେଇ ବିଷୟରେ ସେତିକି ତଥ୍ୟନିଷ୍ଟ ଓ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ଆଲୋଚନା ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣରେ ପ୍ରବୃର 
ହୋଇଛି। 


ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ହେଉଛି ଏହିପ୍ରରି ଗୋଟିଏ ସର୍ଚ୍ଚନାତମମକ ବିଭାଗ । ଏହି କାରଣରୁ 
କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ କୌଣସି ବିଷୟରେ ତଥ୍ୟନିଶ୍ବ ଆଲୋଚନା ହେଉଛ ପ୍ରବନ୍ଧ । ଏଥୁରେ 
ସ୍ଵପ୍ନ ନାହିଁ, କଳନାର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ନାହିଁ, ଅଛି ତଥ୍ୟ, ଯୁଲି, ବାସ୍ତବବାଦୀ ସମନ୍ବିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ତେଣୁ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ବାକ୍୍‌ସଂଯମ ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ବକ୍ତବ୍ୟ ହେବ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସଂଗତ ଓ ଭାବଗର୍ଭକ। 
ଫେଣେଇ ଫେଣେଇ କହିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ବକ୍ତବ୍ୟ ଯେପରି ବାଟ ଛାଡ଼ି ଅବାଟକୁ 
ନଯାଏ ସେଥୁପାଇଁ କଡ଼ା ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ ହେବ। ପ୍ରବନ୍ଧର ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେବ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ 
ଏହାର ପ୍ରକାଶ ଶୈଳୀ ହେବ ବାହୁଲ୍ୟ ବର୍ଜିତ । ମହାକାବ୍ୟର ଉଚ୍ଚାରଣରେ ଅଛି ଚେତନାର 
ପ୍ରଥମ ଓକାର। ତା'ପରେ କଜନ୍ମନିଏ ଗୀତିକାବ୍ୟ। ସେହିପରି ଭାବନା ଓ କଳ୍ପନାର ଜାଲ 
ବୁଣିବାପାଇଁ ଉପନ୍ୟାସର ସୃଷ୍ଟି । ଅଛ୍କଥା ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଦେଇ ପାଠକକୁ ଭାବିବା ପାଇଁ 
ଛାଡ଼ି ଦିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗଳ୍ପ । ସଂକ୍ଷେପରେ, ସୁନିର୍ଦଦିଷ୍ଟ ଭାବେ, ସତ୍ୟ ଓ ତଥ୍ୟକୁ ଆଧାର କରି, ତର୍ଚମା 
କରି, ସେସବୁରୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖାଯାଏ ବୋଲି ଏହା 
ଆସିଛି ସମସ୍ତଙ୍କ ପରେ। _ 


ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ତାଜ ଦେଇ ସାହିତ୍ୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଓ ସର୍ଚନାମ୍ମକ ଶକ୍ତି ବୃବି 
ପାଇଛି। ନୂତନ ଜ୍ଞାନ, ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନା, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସହିତ ମଣିଷ ଜୀବନର ଅନୁଭବ 
ଓ ଉପଲବ୍ଧି, ସୃଷ୍ଟି ରହସ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ଭିତରକୁ ଆସିଛି। ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, କଳା, 
ରାଜନୀତି, ସମାଜତର୍ଵ, ଶାସନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁ୍ତି, ଇତିହାସ ଓ ଭୂଗୋଳ ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି 
ବିଭାଗକୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ବାଦ ଦେଇ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ସବୁର ତତ୍ସପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ତଥ୍ୟନିଷ୍ଠ ବିଶ୍ନେଷଣ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ସ୍ଥାନ ପାଇ ପାଠକକୁ ବିଶ୍ଧ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଓ ଚରାଚର ଜଗତ, ସଭ୍ୟତା ସମାଜ, ଶାସନ 
ଓ ବିଭିନ ବିଭାଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଧୁକ ସଚେତନ ଓ ଅନିସନ୍ଦିସ୍ତୁ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଛି। ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଉତ୍‌ଵ ଥାନ ପତନ, ବୌବଵିକଉଜୁର୍ଷ, ସୃଜନ ଶୀଜତା, ସଭ୍ୟତାର 
ଉତ୍ତରଣ, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଏବଂ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରବନ୍ଧରେ ହିଁ ସଂଗଠିତ ଓ ସାବଲୀଳ ଭାବେ 
ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୁଏ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରବନ୍ଧର ଜନ୍ମ : 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ୧୫୮୦ରେ। ଇଂରାଜୀରେ 
ପ୍ରବନ୍ଧକୁ 65$ay କୁହାଯାଏ । ଫରାସୀ ଶବ୍ଦ 6552 ଏହାର ମୂଳଶବ୍ଦ। ଫରାସୀ ଲେଖକ 
ମନ୍ତେ (Montaigne) ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନାର ଜ୍ରନକ କୁହାଯାଇପାରେ । ଏହାର ସତର ବର୍ଷ 
ପରେ ୧୫୯୭ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟରେ ଫ୍ରାନସିସ ବେକନଙ୍କ ( Francis 


Bacon) ପ୍ରଥମ ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ବେକନଙ୍କ ପରେ ଡକୃର ଜନସନ, ଏଫ.ଆରୁ.ଲିଭିସ, 


ମାଥ୍ୟୁ ଆଲ୍ଲନୋରୁ ଏବଂ ଟି. ଏସ୍‌. ଏଲିଅଟ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରି ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟକୁ 
ସମୃଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ପ୍ରାୟ ଅଡ଼େଇଶହ ବର୍ଷ ପରେ ଭାରତରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ । ଭାରତୀୟ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ଯୁଗ ଆରମ୍ଭ ହେବାର କାରଣ ହେଉଛି 
ଏହି ଯେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରୁ ହିଁ ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ସହିତ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଛି। 
ଇଷ୍ଟଇଶ୍ତିଆ କମ୍ପାନୀ ଭାରତର ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରଥମ ବସତି ସ୍ଥାପନ କଲା ସେହିଠାରେ ହିଁ 
ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ଅୟମାରମ୍ଭ ହେଲା। କମ୍ପାନୀ ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପରେ ବ୍ୟବସାୟର 
ବ୍ୟବହାରିକ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଦିଗରେ ସହାୟକ ଭୂମିକା ନେବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ 
୧୮ ୦ ୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ କଲିକତାରେ ପଟ ଉଇଲିଅମ କଲେଜ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା । କଲିକତାରେ 
ବସତି ସ୍ଥାପନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଜବ୍ରଚାରନକ୍ର ପ୍ରଥମେ ବାଲେଶ୍ଵରକୁ ବାଣିଜ୍ଯକେନ୍ଦ୍ର ୍ଥାପନ 
କରିବା ପାଇଁ ବାଛିଥୂ୍‌ଲେ। କିନ୍ତୁ ପରେ ଆଉ କେତେକଙ୍କ ପ୍ରରୋଚନା ଯୋଗୁ ସେ ଚାଲିଗଲେ 
କଲିକତା ¦ ସେ ଯଦି ବାଲେଶ୍ବରରେ ଅଟକି ଯାଇଥାନ୍ତେ ତେବେ ବାଲେଶ୍ବର ହିଁ ହୋଇଥାନ୍ତା 
ଇଷ୍ଟ ଇଣ୍ରିଆ କମ୍ପାନୀର ବାଣିଜ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ହୁଏତ ପରେ ଭାରତର ରାଜଧାନୀ ହେବାର 
ଗୌରବ ପାଇଥାନ୍ତା ବାଲେଶ୍ବର । 
ଏତିହାସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମି : 

ଓଡ଼ିଶା ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ହାତକୁ ଗଲା ୧୮୦୩ରେ। ଏହି କାରଣରୁ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା, 
ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର ପ୍ରସାର ଏଠାରେ ବିଳମ୍ବରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା। ଇଂରେଜମାନେ 
କଲିକତାରୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଶାସନ କରୁଥ୍‌ଲେ। ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ 
ଜମିଦାରୀର ମାଲିକ ହୋଇଗଲେ ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ ¦! ସବା ଶେଷରେ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଦଖଲ କରିଥୂଲେ ବୋଲି ଯେଉଁମାନେ ଗର୍ବ କରନ୍ତି ସେମାନେ ଭୁଲିଯାଆନ୍ତି ଯେ ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷା ଓ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଣାଳୀ ଯଦି ପ୍ରଥମରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରବର୍ଗନ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ 
ଓଡ଼ିଶା ଆଜି ଏତେ ପଛରେ ପଡ଼ି ନଥାନ୍ତା । ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର 
ପ୍ରଭାବରୁ ବଙ୍ଗଳା ସାହିତ୍ୟର ବହୁମୁଖୀ ବିକାଶ ଘଟିଛି। ଇଂରାଜୀ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ରଚିତ 
ହେବାର ପ୍ରାୟ ଅଢ଼େଇଶହ ବର୍ଷ ପରେ ବଙ୍ଗଳା ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ଜନ୍ମ। ଏହାର ତିରିଶ 
ଚାଳିଶ ବର୍ଷ ପରେ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ସେହିଦିନୁ ଚିନ୍ତା ଓ ଭାବନାରେ, 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମୁଖବନ୍ଧ ୪ 


ଶିକ୍ଷା ଓ ସଚେତନତାରେ ଓଡ଼ିଶାର ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ଭାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳର ଅବସ୍ଥା 
ଉଣା ଅଧ୍ଵକେ ଓଡ଼ିଶା ପରି ବା ଓଡ଼ିଶା ଠାରୁ ଭଲ। ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି ହେବା ଯୋଗୁ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେବାର ବୀଜ ବପନ କରାଗଲା ସାହିତ୍ୟରେ। ବଙ୍ଗଳା ସାହିତ୍ୟରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ପ୍ରସାରିତ 
ହେଲା ଏବଂ କୁହାଗଲା ଯେ ଆଜି ବଙ୍ଗଦେଶ ଯାହା ଚିନ୍ତା କରେ ଭାରତ ଆସନ୍ତା କାଲି ତାହା 
ଚିନ୍ତା କରେ। ଏହି ଉଚ୍ତିକୁ ଆକ୍ଷରିକ ସତ୍ୟ ଭାବେ ମାନି ନ ନେଲେ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ କଥା 
ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ବଙ୍ଗଦେଶ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟର 
ପ୍ରଭାବରୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଆଗରେ ଥୁଲା ଏବଂ ବଙ୍ଗଳା ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ଏହି କାରଣରୁ 
ଅନେକ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ସାହିତ୍ୟ ଠାରୁ ଉନ୍ନତ। 


ସାହିତ୍ୟର ବହୁ ବିଭାଗ ରହିଛି । ସେଥ୍‌ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ହିଁ ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ 
ପ୍ରସାରିତ ହେଉଥୂବା ଜୀବନତତ୍ତ ଓ ଦର୍ଶନ, କଳା, ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସମାଜ, ଶାସନ, ଧର୍ମ 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାଗର ତାଭ୍ସିକ ଆଲୋଚନା ପାଇଁ ସର୍ବୋନୁଷ୍ଟ। ଜ୍ଞାନ ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ 
ଯେତିକି ବଢ଼ୁଛି ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ସେହି ପରିମାଣରେ ବଢୁଛି ଏବଂ 
ପ୍ରୟୋଗ ବିଧୂରେ ମଧ୍ୟ ଅନୁକୂଳ ପରିବର୍ଭନ ଘଟୁଛି । ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ ଆମ ପ୍ରତିବେଶୀ ବଙ୍ଗଳା ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବା କଥା ଆଗରୁ 
କୁହାଯାଇଛି। ବିଶିଷ୍ଟ ବଙ୍ଗଳା ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ଉପନ୍ୟାସ ଲେଖକ ବଙ୍କିମଚନ୍ଦ୍ର ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଲେଖକ। ସେ ପ୍ରଥମେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରୁଥୂଲେ। 
କିନ୍ତୁ ତା'ପରେ ଲେଖିଲେ ମାତୃଭାଷା ବଙ୍ଗଳାରେ। ବଙ୍କିମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ଉନ୍ନତ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ସହିତ ଯୁକ୍ତିନିଶ୍ବ ଓ ତାର୍ସିକ ଆଲୋଚନାର ମୌଳିକ ନିଦର୍ଶନ ରହିଛି। ସେହିପରି 
କବିଗୁରୁ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁର ମଧ୍ୟ ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ଏଡିପାରି 
ନଥୂଲେ ଯଦିବା ତାଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ରଚନା ଶୈଳୀ ତାଙ୍କୁ ସର୍ବୋଙ୍ ସମ୍ମାନର ଅଧ୍କାରୀ 
କରିଥୁଲା। ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଚକୋଟିର । ଉଭୟ ପ୍ରସିବି ଅର୍ଟନ କରିଥ୍‌ଲେ 
ଯୁଲ୍ତିବାଦୀ ଓ ତଥ୍ୟନିଶ୍ଠ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରି। ଏ ଦୁହିଁଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ରାଜାରାମମୋହନ 
ରାୟ ଇଶ୍ବରଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ୟାସାଗର, ମାଇକେଲ ମଧୁସୂଦନ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥୂଲା 
ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷଭାଗ ଓ ବିଂଶ ଶତାଦୀର ପ୍ରଥମ ଭାଗର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟିକଙ୍କ 
ଉପରେ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ଯେ ଏଇ ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ ତାହା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ 
ନାହିଁ। ମଧୁସୂଦନ ରାଓ, ରାଧାନାଥ ରାୟ ପ୍ରଭୃତି ଲେଖକମାନଙ୍କ ରଚନାରେ ବଙ୍ଗଳା 
ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ। ରାଧାନାଥଙ୍କ ' ବିବେକୀ ପ୍ରବନ୍ଧ ( ୧୮୭୩) ଖ୍ୀଷ୍ଟାଦଦରେ ରଚିତ 


ହୁଏ ଏବଂ ଏହାକୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହି ଥମ ପ୍ରବନ୍ଧ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଏ। 
ଆଦି ପର୍ବ : 


ରାଧାନାଥଙ୍କ ରଚନାକାଳ ଓ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗକୁ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ 
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୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସାହିତ୍ୟର ଆଦିପର୍ବ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍ଵ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ଅନ୍ଧକାର ଯୁଗ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି ଏହି ଯେ ୧୮୦୩ରେ 
ଓଡ଼ିଶା ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନାଧୀନ ହେବା ପରେ କଲିକତା ଫୋର୍ଟ ଉଇଲିଅମରୁ ଶାସିତ ହେଉଥଲା 
ବଙ୍ଗ ପ୍ରେସିଡେନସିର ଏକ ଡିଭିଜନ ଭାବରେ । ଯୁଦ୍ଧରେ କେବଳ ଓଡ଼ିଆମାନେ ପରାସ୍ତ ହୋଇ 
ନଥୁଲେ ଶାସକଙ୍କର ଉପେକ୍ଷା, ଅବହେଳା ଓ ଉତପ୍ପୀଡ଼ନରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ମେରୁଦଣ୍ଡ 
ଭାଙ୍ଗି ଯାଇଥୂଲା। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଅଞ୍ଚଳ ସବୁ ବଙ୍ଗ ପ୍ରେସିଡେନ୍ତି, ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ପ୍ରେସିଡେନ୍ସି ଏବଂ 
କେନ୍ଦ୍ରପ୍ରଦେଶ ମଧ୍ୟରେ ବାଣ୍ଟି ହୋଇ ରହିବା ଫଳରେ ଏବଂ ଗଡଜାତ ରାଜ୍ୟ ସବୁ ରାଵୁଡ଼ା 
ଶାସନର ପାରାମାଉଣ୍ଟସି ଭିତରେ ଗଳାରୁଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରେ ଥୂବା ବେଳେ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଚେତନତା 
ପ୍ରସାର ପ୍ରତି ସୁଯୋଗ ନଥୁଲା। ଏଇ ସାମାଜିକ ଓ ପ୍ରଶାସନିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ନିଜର ନିଜତ୍ସ ହରାଇ କେବଳ ବଂଚି ରହିଥୂଲା ଶ୍ନଶାନର ନୀରବତା ମଧ୍ୟରେ। 


ଓଡ଼ିଶା ଗୋଟିଏ କୃଷି ପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟ। କେବଳ କଟକ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କୌଣସି ସ୍ଥାନ 
ସହର ପଦବାଚ୍ୟ ନଥୂଲା। ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବଳିଷ୍ଠ ଆବେଦନ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ 
ପାରମ୍ପରିକ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ ସୂତାରେ ବାନ୍ଧି ରଖିଥୁଲା। ସ୍ଵାଧୀନତା 
ହରାଇବା ପରେ ଓ ଦୀର୍ଘକାଳ ପଠାଣ, ମୋଗଲ, ମରହଟ୍ଟା ଏବଂ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନାଧୀନ ରହି 
ଏ ଜାତି ମୁକ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ନଥୂଲେ ଯୁକ୍ତି ନିଷ୍ଠ ଓ ତଥ୍ୟନିଷ୍ଠ ଆଲୋଚନା 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବଙ୍ଗୀୟ ଭାଷାବିଦ୍ଵ ସୁନୀତି କୁମାର ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
ଓଡ଼ିଆଭାଷା ବଙ୍ଗଭାଷାର ବ୍ୟେଷ୍ଠା ଭଗିନୀ। ଏହା ସନ୍ଗେ ଏବଂ ସମୃଦ୍ଧ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ୟ 
ଯୁଗୀୟ ସାହିତ୍ୟ ଥୁବା ସଚ୍ତେ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ଓ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ଅଭାବରୁ ସର୍ଚନାତ୍ମକ 
ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳାସୃଷ୍ଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୂଲା। ତଥାପି ଧୀରେ ଧୀରେ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଜୀବନଶୈଳୀ, ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷା ଓ ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଭାବରୁ ଧର୍ମ, ଶିକ୍ଷା, 
ସମାଜ ଗଠନ, ନୈତିକତା, ଶୃଙ୍ଖଳା, ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟରେ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ତାର୍ସିକ 
ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖିବାର ଧାରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଉତ୍କଳ ସାହିତ୍ୟର ସମ୍ପାଦକ ବିଶ୍ଵନାଥ କର। କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଗଦ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରସାର ଓ ବିକାଶ ଘଟିଥୂଲା ମିଶନାରୀମାନଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରୁ ଏବଂ 
ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରୁ ପ୍ରକାଶିତ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ମାଧ୍ୟମରେ । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ 
ଭାଗରେ ବ୍ରାଇବେଲ୍୍‌ର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ ବଙ୍ଗଦେଶର ଶ୍ରୀରାମପୁରରୁ ସାହେବ 
ପାଦ୍ରୀମାନେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । 


ଓଡ଼ିଆ ପତ୍ର ପତ୍ରିକା : 


ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଷଷ୍ଠଦଶକରେ ନଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଓଡ଼ିଶାର ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ 
ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ଏବଂ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସାମାଚିକ ଜୀବନକୁ ବିଧ୍ଵସ୍ତ କରି ଦେଇଥୂଲା। କିନଚୁ ସେଇ 
ଭସ୍ମସ୍ତୁପ ମଧ୍ୟରୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଶର୍ତି ପୁଣି ଜାଗି ଉଠିଥୁଲା ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୬ 


ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି! ଗୋଟିକ ପରେ ଗୋଟିଏ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ଏହାରି 
ମାଧ୍ୟମରେ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକମାନେ ଚିହ୍ନିଲେ ନିଜକୁ । ସମାଜକୁ ନୂତନ କରି ଗଢ଼ିବାର ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖିଲେ । 'ଉକକଜ ଦୀପିକାଂ ( ୧୮୬୬ ) ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶିତ ପତ୍ରିକା। ବାଲେଶ୍ବରରୁ 
ଏହାପରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ସଂବାଦ ବାହିକା ( ୧୮୬୮) । ଏହାପରେ ପରେ ଉନୁଳ ଦର୍ପଣ 
( ୧୮୭୩) ଭଜନୁଳ a ୮୭୮), ପ୍ରଦୀପ ( ୧୮୮୫), ନବ ସମ୍ବାଦ (erro) 
ସମ୍ବଲପୁର ହିତୈଷିଣୀ ( ୧୮୮୯ ), ଉକୁଳ ପ୍ରଭା ( ୧୮୯୧ ) ଅନ୍ୟତମ । ମିଶନାରୀମାନେ 
ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମପ୍ରଚାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କେତେକ ଧର୍ମ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଥୂଲେ ଓ ପ୍ରେସ୍‌ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥୂଲେ। ଏସବୁ ଉଦ୍ୟମ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ଭିଭିତୂମି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥୂଲା। ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଶାର ସାକ୍ଷରତା ହାର ଥୁବ ସାମାନ୍ୟ | ତାହା ସତ୍ତେ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ 
ଖାତିର ନକରି ଗୋଟିକ ପରେ ଗୋଟିଏ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ କରିବା ଜାତି ଓ ଭାଷାପ୍ରୀତିର 
ପରିଚୟ କେବଳ ଦିଏ ନାହିଁ, ଏହା ସହିତ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ପ୍ରାଣ ଶକ୍ତିରୁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଯେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇନଥୂଲା ତାହା ଜଣାପଡ଼େ। ଧୀରେ ଧୀରେ ଆମ୍‌ପ୍ରତ୍ୟୟ ଫେରି 
ଆସୁଥୁବା ଜାତିର ଆଶା ଓ ଆବେଗ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ। ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଘଟୁଥ୍ବା ଘଟଣାବଳୀ ସହିତ ଲୋକମାନେ ପରିଚିତ ହେଲେ। ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଓ ପରେ ଉକକଳ ସାହିତ୍ୟ, ମୁକୁର, ସହକାର, ଚତୁରଙ୍ଗ, ଝଙ୍କାର ପ୍ରଭୃତି ସାହିତ୍ୟ ପତ୍ରିକା 
ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରକାଶନରେ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଥ୍ବା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ବିଷୟ । 
ଜିଚ୍ତୁ ପ୍ରଥମ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରିଥୁଲେ କବିବର ରାଧାନାଥ ରାୟ | ତାଙ୍କର ‘ବିବେକୀ ପ୍ରବନ୍ଧ 
( ୧୮ ୭୩) ପରକାଶ ପାଇବା ପ୍ରରେ ସେହିବର୍ଷ ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତିଙ୍କ ହାସ୍ୟରସାମ୍କ 
ପ୍ରବନ୍ଧ 'ବୋଧଦାୟିନୀ” ପତ୍ରିକାରେ ୧୮୭୩ରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ମଧୁସୂଦନ ରାଓଙ୍କ 
'ପ୍ରବନ୍ଧମାଳା ' ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ପ୍ରବନ୍ଧ ପୁସ୍ତକ । ଏହାର ପ୍ରକାଶ କାଳ ୧୮୮୦ । ମଧୁସୂଦନଙ୍କ 
'ପ୍ରବନ୍ଧମାଳା”ରେ ଉଚ୍ଚଚିନ୍ତାଦ୍ୟୋତକ ପ୍ରବନ୍ଧମାନ ରହିଛି। ଏହାପରେ ୧୮୯ ୬ରେ ବିଶ୍ଧନାଥ 
କରଙ୍କ “ବିବିଧ ପ୍ରବନ୍ଧ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ରାଧାନାଥ ରାୟଙ୍କ ବିବେକୀ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ପୂର୍ବରୁ ୧୮ ୪୬ରେ ଏ. ସଙଟ୍ଟନଙ୍କ ‘ପଦାର୍ଥ ବିଦ୍ୟାସାଗର” ଏବଂ “ ଭର୍ଣ୍ଣାକୁଲର 
ରିଡର ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା। ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରସାର କଳ୍ଧେ ସାହେବ ମାନେ ହିଁ 
ପ୍ରଥମେ ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟ ଓ ପରେ ପାଠ୍ୟ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରି ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ମୂଳଦୁଆ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଏ ସବୁକୁ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହି 
ଧାରା ୧୮୨ ୨ରୁ ୧୮୬୦ ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ। 


ଏହି କାରଣରୁ ୧୮୭୦ରୁ ୧୯ ୦୦କୁ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ଆଦି ପର୍ବ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏହି ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ଦେଶୀୟ ଗଡଜାତ ଶାସକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ 
କେତେକ ଉଦାରବାଦୀ ଭାଷାପ୍ରେମୀ ରାଜା/ ମହାରାଜାଙ୍କ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଯୋଗୁ ସାହିତ୍ୟ 
ରଚନା ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୂଲା। ମୟୂରଭଞ୍ଜର ମହାରାଜା, ବାମଭ୍ଡା ରାଜା, 
ଜୟପୁର, ଖଲିକୋଟ ଓ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ପ୍ରଭୃତି ରାଜବଂଶର ସାହିତ୍ଯ ଓ ଭାଷାପ୍ରୀତି 
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୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅତୁଳନୀୟ । ୧୮ ୦୩ରେ ଓଡ଼ିଶା ଇଂରେଜମାନେ ଅଧ୍ବକାର କରିବାର ଶହେବର୍ଷ ପରେ 
ଓଡ଼ିଆଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁକୁ ଏକତ୍ର କରିବା ଅଭିପ୍ରାୟ ନେଇ ଭନ୍ଳ ସମ୍ମିଳନୀ ସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଏ ୧୯୦୩ରେ। ଏଇ ଶହେବର୍ଷ ଲାଗିଗଲା ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଆଧାର କରି ସଂଗଠିତ ହେବା ପାଇଁ। ଉତ୍କଳ ଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ ଦାସ ଓ ଉନ୍କଳମଣି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡିର ମହାରାଜା କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ଗଜପତି, ମୟୂରଭଞ୍ଜର ମହାରାଜା 
ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ଯର ଅନେକ ରାଜା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର 
ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରୁ ଶେଷରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ସୃଦ୍ଧି ହେଲା ୧୯୩୬ ଏପ୍ରିଲ 
ପହିଲା ଦିନ। ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷା ନୁହେଁ ବୋଲି କେତେକ ଶିକ୍ଷିତ ବଙ୍ଗୀୟ 
ଭଦ୍ରବ୍ୟଲ୍ତି ଯେଉଁ ପ୍ରଚାର ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ତାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବଳ ପ୍ରତିରୋଧ ହେବାରୁ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁଲେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସକମାନେ। ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର 
ମଧ୍ୟଭାଗ ପରେ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ସୁରକ୍ଷା ଓ ଜାତିକୁ ସଂଗଠିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରବଳ 
ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା। ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ରାଧାନାଥ ରାୟ, ମଧୁସୂଦନ 
ଦାସ, ମଧୁସୂଦନ ରାଓ, ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପଡି, ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର, ଶଶିଭୂଷଣ ରଥ, 
ପ୍ୟାରୀମୋହନ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଆନ୍ତରିକତା ଓ ଅଦମ୍ୟ ସାଧନ ଯୋଗୁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
କେବଳ ବଂଚିଗଲା ନୁହେଁ, ଏହାର ପ୍ରାଣ ସ୍ତନ୍ଦନ ଫେରି ଆସିଲା ଏବଂ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ 
ମାଧ୍ୟମରେ ଜାତିର ଉନ୍ମେଷଶିଳତା ଓ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ପୁଣି ଥରେ ସଂଜୀବିତ ହେଲା। ଏଇ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ସଂକ୍ରମଣରେ ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗ ଦେଇଥୂଲେ ସେମାନେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ପରବର୍ରୀ ପିଢ଼ିର ଲେଖକଗଣ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ଆଦିପର୍ବ ( ୧୮୭୦ ରୁ ୧୯୦୦) 
ଓ ମଧ୍ୟମପର୍ବର ( ୧୯୦୧ ରୁ ୧୯୫୦) ଉଦୂଗାତା। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଛନ୍ତି ଫକୀର 
ମୋହନ, ମଧୁସୂଦନ ରାଓ, ରାଧାନାଥ ରାୟ, ମଧୁସୂଦନ ଦାସ, ବିଶ୍ଵନାଥ କର, ଜଳନ୍ଧର 
ଦେବ, ଗୋପାଳଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରହରାଜ, ଶଶୀଭୂଷଣ ରାୟ, ଜଗବନ୍ଧୁ ସିଂହ, ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, 
ମୋହିନୀ ମୋହନ ସେନାପତି, ମୃତ୍ୟୁଞ୍ଜୟ ରଥ, ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ, ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର, 
ଆଇଁବଲୁଭଭ ମହାନ୍ତି, ବିପିନ ବିହାରୀ ରାୟ, ବାସୁଦେବ ମହାପାତ୍ର ରନ୍ଧାକର ପତି, କୃଷ୍ଣ 
ପ୍ରସାଦ ବସ୍ଟ ବଳଭଦ୍ର ବହିବାର ପ୍ରଭୃତି। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକେ ଉନବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଲେଖାଲେଖି ଆରମ୍ଭ କରି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଚାରିଦଶକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବେଶ୍‌ 
ସକ୍ରିୟ ଥୂଲେ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ। 


ମଧ୍ୟମ ପର୍ବ : ( ଆଧୁନିକ ପ୍ରଥମ ପର୍ବ) 


ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ମଧ୍ୟମ ପର୍ବ ଭାବେ ସେହି ଲେଖକମାନଙ୍କ ଅବଦାନ ସ୍ଵୀକୃତି 
ପାଇଛି ଯେଉଁମାନଙ୍କ ରଚନା କାଳ ୧୯୦୧ ରୁ ୧୯୨୧ ମଧ୍ୟରେ ରହିଛି। କିନ୍ୁ ମଧ୍ୟମ 
ପର୍ବ ବା ପ୍ରଥମ ଆଧୁନିକ ପର୍ବ ୧୯୦୧ ଠାରୁ ୧୯୫୦ ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ରଖିବା ଅଧୂକ 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୮ 


ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଓ ପ୍ରାସଙ୍ଗକ ହେବ ବୋଲି ମନେ ହୁଏ। କାରଣ ୧୯୪୭ରେ ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେବା ପୂର୍ବ ସମୟକୁ ପ୍ରାକ୍ର ସ୍ଵୀଧୀନତା କାଳ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇପାରେ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
୧୯୦୧ ରୁ ୧୯୫୦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଚିତ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟମ ପର୍ବ ବା ଆଧୁନିକ ପ୍ରଥମ 
ପର୍ବ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିବା ଅଧୁକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ହେବ । ୧୯୫ ୦ ¬ ୧୯୯୯କୁ ଆଧୁନିକ ମଧ୍ୟମ 
ପର୍ବ ବା ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ପର୍ବ ଭାବେ ଚିହ୍ନିତ କରିବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହେବ। କାରଣ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଜନମାନସର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାରେ ବିପୁଳ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛି ଓ ଏଇ ଚେତନା 
ସ୍ପାଧୀନୋତ୍ତର ଯୁଗର ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ ହୋଇଛି। ମଣିଷର ଭାବନାର 
ଦିଗବଳୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଅନେକ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି । ଓଡ଼ିଶାର ଓ ଭାରତର 
ଭୌଗୋଳିକ ସୀମା ସେ ପାଖରେ ଥୁବା ବୃହତ୍ତର ବିଶ୍ବର ନାଗରିକ ହେବାର ଗୌରବ ସେ 
ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିଛି। ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ପ୍ରଥମ ପର୍ବରେ ଯୋଗାଯୋଗ ଏକ ପାଖିଆ ଥୂଲାବେଳେ 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ବରେ ଭାରତ ଯେପରି ବିଶ୍ଵ ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛି 
ସେହିପରି ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନ, କକା, ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରାଚ୍ୟ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ, ଉଭୟ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ସବୁ ଦିଗର ନୂତନ ଚିନ୍ତାଭାବନା ଓ ଜୀବନ 
ଶୈଳୀର ପ୍ରଭାବ ଭାରତ ଉପରେ ପଡ଼ିଛି। ଏହି ସଂକ୍ରମଣ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଭାବନାକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ। ଓଡ଼ିଶାର କେଉଁ ଏକ ଅଖ୍ୟାତ ପଲ୍ଲୀ ଗ୍ରାମରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ଜଣେ 
ଯେ ବିଶାଳ ବିଶ୍ବର ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ସଫଳତା ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇପାରେ ଏଇ ଅନୁଭବ ଜାତ ହେଲା 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିବା ପରେ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସହିତ ଆମ ଦେଶକୁ ଆସିଲା ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ମତ 
ପ୍ରକାଶ କରିବାର ଅଧ୍ୂଵକାର, ଆଇନର ଶାସନ, ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର, ପରିବେଶ ପ୍ରତି 
ସଚେତନତା ଏବଂ ଧର୍ମ, ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥୁବା ବିବିଧତା ମଧ୍ଯରେ ଶାରରିପୂର୍ଣ୍ 
ସହବସ୍ଥାନ ଓ ପରସ୍ପରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନସିକ ଉତ୍ତରଣ । ଏହା ସତ୍ତେ ସ୍ବାଧୀନୋତ୍ତର 
ଭାରତ ଓ ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଧର୍ମୀୟ ମୌଳବାଦ, ଆତଙ୍କବାଦ, ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଷମ୍ୟରୁ ଉତ୍ପନ 
ଉଗ୍ରବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅଷ୍ଟମ ଦଶକଠାରୁ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପୃଥ୍ବୀରେ ଅଶାନ୍ତି ଓ ଅସ୍ଥରିତା ସୃଷ୍ଟିର କାରଣ ହୋଇଛି । ଶାସନ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଓ ସାମାଜିକ 
ଶ୍ରେଣୀବଦ୍ଧତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅନେକ ଦେଶରେ ବିଦ୍ରୋହ ହୋଇଛି। ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ବିଭୀଷିକା, ମଣିଷର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ହିଟଲର ପରି ରାଷ୍ଟ୍ରନାୟକ 
ମାନଙ୍କର ବର୍ବରତା ବିଶ୍ଵବିବେକକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ଏଇ ସଂଘର୍ଷରୁ ଯେଉଁ 
ନୂତନ ମଣିଷ, ନୂତନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ନୃତନ ଭାବନା ଜନ୍ମ ନେଲା ତାହାର ଝଲକ ଆମେ ଦେଖିଲୁ 
ଠିକ୍ଵ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପରେ ପରେ। ମାର୍କସବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଶାସନର ପ୍ରସାର ସହିତ 
ଦୀର୍ଘକାଳର ପରାଧୀନତାରୁ ମୁ୍ତି ପାଇ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର ଗୌରବ ଅନୁଭୂତ ହେଲା ଏସିଆ), 
ଆଫ୍ରିକା ଓ ଅନ୍ୟତ୍ର ସ୍ବାଧୀନତା ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିଥୁବା ଦେଶମାନଙ୍କରେ। ଏହା ସାହିତ୍ୟକୁ ଯେପରି 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି, ସେହିପରି ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ ନୃତନ ଦିଗନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି। ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର 
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୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିକାଶ ଓ ପ୍ରସାର ଯୋଗୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ଅଜ୍ଞତା, ଧର୍ମୀୟ ମତାନ୍ଧତା ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପ୍ରଭାବ 
ଭିତରୁ ମୁକୁଜିବାର ନୂତନ ପ୍ରୟାସରୁ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଵବ କେବଳ ନୂତନ ସୁଯୋଗ 
ଓ ଆହ୍ବାନ ସୃଷ୍ଟି କରିନାହିଁ, ତା' ସହିତ ବିଭାଜନର ସବୁ ପାଚେରୀ ଭାରି ମନର ଅଲୌକିକ 
ଆରୋହଣ ଯୋଗୁ ଅତିମାନବ ହେବାର ଅଭିଳାଷ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଦିବ୍ୟମାନବରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବା ପାଇଁ ମଣିଷ ଆତ୍ମାର ଆହ୍ବାନକୁ ସଂଖୋଳି ନେଇଛି। ଜାତିସଂଘ” ର ସୃଷ୍ଟି 
ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌' ଭାବନାର ସକାରାତ୍ମକ ପ୍ରତିଛବି । 
ଆଧୁନିକ ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ବ ବା ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଯୁଗ : 

ଆଧୁନିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ବ ୧୯୫ ୦ରୁ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରସାରିତ । ଏହି ସମୟକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ପର୍ବ ବା ଦ୍ବିତୀୟ ଆଧୁନିକ ପର୍ବ ଭାବେ ମଧ୍ୟ 
ଚିହ୍ନିତ କରାଯାଇପାରେ। ଆଧୁନିକ ପର୍ବର ପ୍ରଥମାର୍ଵରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ମଣିଷକୁ ଯେଉଁ 
ସବୁ ନୂତନ ସମ୍ଭାବନା ସମ୍ପର୍କରେ ଆଭାସ ଦେଇଥୁଲା, ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବରେ ତାହା ଅନେକାଂଶରେ 
ସାକାର ହେବାର ଦେଖିବା ପରେ ପ୍ରବନ୍ଧର ବିଷୟ ନିର୍ବାଚନ ଓ ତାର୍ସିକ ଆଲୋଚନାର 
ପରିସରରେ ବିପୁଳ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ। ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଏହି 
ଯେ ସଭ୍ୟତାର ଏଇ ବିଭବଟି ଆମ ସାହିତ୍ୟକୁ ଛୁଇଁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହାର ଅଭ୍ୟନ୍ତରକୁ ସ୍ତର୍ଶ 
କରିପାରି ନାହିଁ। ଫଳରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଯୁଗରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ସୃଷ୍ଧିର ଦିଗବଳୟ ଯେପରି 
ସ୍ଵର୍ଣ୍ଠାର ଝଲକରେ ଉତ୍ତାସିତ ହୋଇଥାନ୍ତା ତାହା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ। ସ୍ବାଧୀନତା, ଗଣତନ୍ତ୍ର, 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର, ସମାଢଜିକୀକରଣ, ନୂତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ପରିବେଶ, ଜାତିପ୍ରଥା, 
ବଂଚିବାର ଶୈଳୀ ସହିତ ଜୀବନ ଦର୍ଶନର ପରିବର୍ଭନ, ନଗରୀକରଣ, ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର 
ପରିବରିତ ଦୃଶ୍ୟ ଓ ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ର ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ବିଲୟ ଏବଂ ଶିଛ୍ଥପ୍ରସାର ସହିତ ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି 
ଓ ଆଚରଣରେ ପରିବର୍ଭନ, ହିଂସା, ଯୌନତା, ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟ ଉପରେ ମୌଳିକ 
ଆଲୋଚନା ହୋଇନାହିଁ ।.ଏହି କାରଣରୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ସାହିତ୍ୟରେ ସଭ୍ୟତା, ସମାଚ, 
ଶାସନ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଯେପରି ତାର୍ସିକ ଓ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଆଲୋଚନା ହେବା କଥା ତାହା ହୋଇପାରି 
ନାହିଁ । ମାନସିକ ଉତ୍ତରଣ ଓ ମଣିଷ ଭିତରେ ପ୍ରଚୁର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଲଢ଼େଇ କରିବାର ˆ ପ୍ରବଣତା ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ବାହାରେ ରହିଯାଇଛି କହିଲେ ଚଳେ। 
ଗୋକୁଳାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର ଓ ଦେବକାନ୍ତ ମିଶ୍ର ପ୍ରଭୃତି ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖକମାନେ ଏବଂ 
ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥ ପ୍ରଭୃତି ଅନ୍ୟ କେତେକ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ସମ୍ଭାବନା ଓ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚନା ଦେଇଛନ୍ତି ସତ, କିନୁ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଶ୍ନେଷଣର ଅଭାବ ଯୋଗୁ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର 
ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ଉତ୍ତାସିତ ଓ ଏହାର ପରିଣାମ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ବାହାରେ ରହିଯାଇଛି। ସମାଜ, 
ସାହିତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, କଳା, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ସମ୍ପର୍କରେ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରାବନ୍ଧିକମାନେ ତଭ୍ମନିଷ୍ଠ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ସତ୍ୟ କିନ୍ତୁ ରାଜନୀତି, ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତିର 
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ପ୍ରଭାବ, ଗଣତାନ୍ତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ସାମ୍ବିଧାନିକ ଅଧୁକାର, ଜଗତୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତି ଇତ୍ୟାଦି 
ବହୁ ବିଷୟରେ ତାର୍ବିକ ଆଲୋଚନା ହୋଇନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପରେ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଜଗତରେ ଓ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନାରେ ଘଟିଥ୍‌ବା ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଠକର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରେ। କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ, ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ରାଜକିଶୋର ରାୟ, ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ, 
ସଚ୍ଚି ରାଉତରାୟ, ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି, ବୈଦ୍ୟନାଥ ମିଶ୍ର, ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନ 
ଦାସ, ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁ, ବିନୋଦ କାନୁନଗୋ, ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା, ମନମୋହନ 
ଚୌଧୁରୀ, ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥ, ଶରତ କୁମାର ମହାଚ୍ତି, ପ୍ରଫୁଲ ମହାନ୍ତି, ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକ, 
ମନୋଜ ଦାସ, ସୀତାକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, କିଶନ ପଟ୍ଟନାୟକ ପ୍ରରୂତି ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର 
ବିଭବ ଓ ଶ୍ରୀବୃଦ୍ଧି କରିବାରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଜନ କରିଛନ୍ତି। 


ପ୍ରବନ୍ଧର ରଚନାଶୈଳୀ : 


ଦୀର୍ଘକାଳ ପରେ ଛନ୍ଦୋବଦ୍ଧ କବିତାର ଅର୍ଗଳ ଭିତରୁ ମୁକୁଳି ମୁକ୍ତଛନ୍ଦର ପ୍ରବହମାନ 
ଧାରାରେ କବିତାର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ବିକାଶିତ ହେବାପରି ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରବନ୍ଧର ନାହିଁ, ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଗତି ନକରି ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ହିଁ ଆଧାର କରି ସେଇ ବିଷୟରେ ତର୍ଜମା କରିଥାଏ । 
ଏହା ଦ୍ଵାରା ମୌଳିକ ସିଵ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ସହଜ ହୁଏ । ସତ୍ୟ ବାଚନ ପ୍ରିୟ ବା 
ଅପ୍ରିୟ ହେଉ ତାହା ହିଁ କାମ୍ୟ। ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ବା ଶାସକର ମନୋରଂଜନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ। ଏଣୁ ତଭ୍ସନିଶ୍ଟ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଓ ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ ହେବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ। ପ୍ରବନ୍ଧର 
ରଚନାଶୈଳୀରେ ଶଦ୍ଦାଡମ୍ବର ବା ଶବ୍ଦବିନ୍ୟାସର କାରିଗରୀ ଅପେକ୍ଷା ଏହାର ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ 
ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ, ଗମ୍ଭୀର ଏବଂ ଯୁକ୍ତି ସାପେକ୍ଷ ହେବା ଉଚିତ। କୌଣସି ରଚନାର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ 
ବିଚାରରେ ଦୁଇଟି କଥା ମୁଖ୍ୟ ବିଚାର୍ଯ୍ୟଟଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି (expression) 
ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଚିତ୍ତାକର୍ଷଣ ( ୩୮୧5୦ ) | ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ ରଚନାରେ ସ୍ଵାଭାବିକତା, 
ପରିଚ୍ଛନତା ଓ ସୁବୋଧ୍ୟତା ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀ ରଚନାରେ ସଚେତନ କଳାମ୍ମକଡା ରହିବା 
ବାଞ୍ଚନୀୟ ! 


ଅନେକଙ୍କ ଧାରଣା ଯେ ପ୍ରବନ୍ଧ ରସସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ । ସତ୍ୟ, ସିବଧାନ୍ତ ବା 
ସମାଧାନରେ ଉପନୀତ ହେବାପାଇଁ ରଚନା ଶୈଳୀ କଳାମ୍ମକତା ସହିତ ଯେତିକି ଯୁକ୍ତିନିଷ୍ଠ, 
ତର୍ସନିଶ୍ଠ ଓ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହେବ ପ୍ରବନ୍ଧର ସର୍ଚନାତ୍ମକ ଶକ୍ତି ସେତିକି ଦୃଢ଼ ହେବ। ତେଣୁ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ମାଧ୍ୟମରେ ରସସୃଷ୍ଟି କରିବା ସମ୍ଭବ । ଏହା ପ୍ରାବନ୍ଧିକଙ୍କ କଳାତ୍ମକ ସାହିତ୍ୟ ରଚନାଶୈଳୀ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ପ୍ରବନ୍ଧରେ ମଧ୍ୟ ପାଠକର ନିକଟବର୍ରୀ ହେବାପାଇଁ ଓ ତାର 
ଚିତ୍ତ ଆଲୋଡନ କରିବାପାଇଁ ଭପାଦନ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ବୌବ୍ଦିକତାର ସ୍ପନ୍ଦନ 
ପାଠକକୁ ଅଭିଭୂତ କରେ ଏବଂ ଲେଖକ ଓ ପାଠକ ମଧ୍ୟରେ ଥୁବା ଦୂରତ୍ବ ହ୍ରାସ ପାଏ । 
ମାନବିକ ଚିନ୍ତା ଓ ଭାବନାର, ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତାର ଯେକୌଣସି ବିଭାଗ ଉପରେ ପ୍ରବନ୍ଧ 
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୧୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରଚନା କରାଯାଇପାରେ । ସାମାଜିକ ମଣିଷ ଯେତିକି ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ଓ ସଚେତନ ହେବ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ପଢ଼ିବାର ଆଗ୍ରହ ସେତିକି ବଢ଼ିବ। ଓଡ଼ିଆ ପାଠକ କବିତାର କଳ୍ଛନା, ଉପନ୍ୟାସ ଲେଖକର 
ବ୍ୟଞ୍ଜନା ଓ କାହାଣୀ କାରର ପ୍ରଗଳ୍ଭତାକୁ ଭଲ ପାଏ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରବନ୍ଧରେ କଳ୍ପନା ବା 
ଭାବପ୍ରଣତା ନଥାଏ, ଥାଏ ବିଷୟବସ୍ତୁ ତଥ୍ୟ ଓ ସମୟର ତତ୍ବନିଷ୍ଠ କଳାତ୍ମକ ବିଶ୍ମେଷଣ। 
କେତେକ ଆଲୋଚକ ପ୍ରବନ୍ଧକୁ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ କରନ୍ତି ( ୧) ତନ୍ମୟ 
(Objective) ( ୨ ) ମନୁୟ (Subjective) ତନ୍ମୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ, ତଥ୍ୟ ନିର୍ଭର, ଆଉ 
ମନ୍ମୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ କଳ୍ପନା ନିର୍ଭର ହୋଇଥାଏ । 


ରମ୍ୟରଚନା : 


“ମନ୍ସୟ” ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରବନ୍ଧର ଏକ ଉପ ବିଭାଗ ରୂପେ ରମ୍ୟରଚନାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ । ଏଥରେ ବାଙ୍ମୟତା ବେଶୀ । ଲେଖକ ଓ ପାଠକ ମଧ୍ୟରେ ସଂଳାପ ପରି 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ରମ୍ୟରଚନାରେ ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ ଭାବଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ ନକରି 
ପ୍ରଗଳ୍ଲଭ କଥନ ଶୈଳୀରେ ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟକୁ ଉପସ୍ଥାପନ ଓ ବିଶ୍ମେଷଣ କରିବା ଶୈଳୀ 
ଏଥୂରେ ରହିଥଵବାରୁ ରମ୍ୟରଚନା ଲୋକପ୍ରିୟତା ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିଛି। ଆଧୁନିକ ରମ୍ୟରଚନାର 
ବିନ୍ଧାଣୀ ଭାବେ କାନ୍ତକବି ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ବାମାଚରଣ ମିତ୍ର, ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁ, ଚୌଧୁରୀ 
ହେମକାନ୍ତ ମିଶ୍ର ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ ଯୋଗ୍ୟ। 


ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନାର ଅନେକ ବର୍ଷ ପରେ ରମ୍ୟରଚନାର ସୃଷ୍ଟି । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ୟ 
ଭାଗରେ ଓଡ଼ିଆ ରମ୍ୟ ରଚନାର ବିକାଶ ଘଟିଥୂ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର 
ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାହ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦଶକରେ। ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଫରାସୀ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଏହାର ଅୟମାରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା। Belle's letters ନାମରେ ଏହା ପରିଚିତ । ରମ୍ୟରଚନାକୁ 
ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ ପ୍ରାଣ ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ସେତୁ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । କିନୁ ଏଇ ଲୋକପ୍ରିୟ 
ରଚନା ଶୈଳୀ ଯେମିତି ଚମକପ୍ରଦ ଭାବେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ଏହାର ସଙ୍ଗୋଚନ ମଧ୍ୟ 
ସେହିପରି ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଭାବେ ଘଟିଛି। ବର୍ଭମାନ ଅଛ କେତେକ ଲେଖକ ରମ୍ୟରଚନା 
ଲେଖୁଛନ୍ତି, କିନୁ ସେଥୁରେ ତତ୍ଗନିଶ୍ଠ ହେବାର ଆଗ୍ରହ ନାହିଁ କି ପ୍ରାଣପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରବାହ ନାହିଁ। 
ପ୍ରବନ୍ଧର ଦିଗନ୍ତ ଓ ପାଠକୀୟ ଅନୁରାଗ : 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲିଖିତ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂଖ୍ୟା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବେଶୀ ନୁହେଁ। ସାହିତ୍ୟର 
ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ଉପରେ ଅବଶ୍ୟ ଅନେକ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖାଯାଇଛି, କିତୁ ତାହା କବିତା, ନାଟକ, 
ଗଳ୍ପ ବା ଉପନ୍ୟାସ ଆଲୋଚନା ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ। ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ଶୈଳୀରେ 
ଗୁଣାତ୍ମକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ସ୍ବାଧୀନତାପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ଓ 
ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗର ଆଲୋଚନା କରିବା ଦିଗରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି, ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟ, 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୧୨ 


ଦାସରଥ୍‌ ଦାସ, ଶ୍ରୀନିବାସ ମିଶ୍ର, ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା, ପଠାଣୀ ପଟ୍ଟନାୟକ, ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ 
ମିଶ୍ର, ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ଶତପଥୀ, ବୈଷ୍ଣବ ଚରଣ ସାମଲ ଓ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଖ୍ୟାତି ଅର୍ଚ୍ଚନ 
କରିଛନି। କେତେକ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନାରେ ମୌଳିକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ ନ କରି କେବଳ 
ଖ୍ୟାତିଲାଭ କରିଥୁବା ଲେଖକଙ୍କ ରଚନାର ପୁନରାବୃତ୍ତି ବିଭିନ୍ନ ଭାବେ କରିବାରେ 
ଲାଗିଛନ୍ତି । ଏହି କାରଣରୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚନା ବସ୍ତୁନିଷ୍ଵତା ହରାଇ ବ୍ୟକ୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ କହି ରଖିବା ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚନା ଯଦି ନିଷ୍ପକ୍ଷ, ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ 
ଓ ଗୁଣାତ୍ମକ ନହୁଏ ଏହା ସାହିତ୍ୟର ହିତ ସାଧନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଅନିଷ୍ଟର କାରଣ ହୁଏ 
ଏବଂ ସହଜିଆ ଧାରା ସାହିତ୍ୟ ଭିତରକୁ ପ୍ରବେଶ କରେ । ସମାଲୋଚନା ସାହିତ୍ୟ ବାହାରେ 
ଯେ ସର୍ଚ୍ନାମମକ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖ୍‌ବାର ଏକ ବିରାଟ କ୍ଷେତ୍ର ରହିଛି ତାହା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ 
ଅନାସ୍ବାଦିତ ହୋଇ ରହିଛି । ଫଳରେ ବିଂଶ ଶତାହୀର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ଓ ସଂଖ୍ୟାରେ କମ୍‌ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁମାନେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗରେ ଉଚ୍ଚକୋଟିର ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରିଛନ୍ତି ତାହାହିଁ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସମ୍ପଦ ହୋଇ ରହିଛି । ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତନ ରାଜ୍ୟରେ ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ଭ 
ପ୍ରବଣତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ସ୍ଵାଧୀନତା ଭାବନା, ଚିନ୍ତା ଓ ଚଳଣିରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିଛି । ସମାଜ, ବିଜ୍ଞାନ, ସଂସ୍କୃତି, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନେକ ପରିବରଁନ 
ଘଟିଛି । କିନ୍ତୁ ଏ ସବୁ ପରିବର୍ଭନର ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଓ ତାର୍ସିକ ଆଲୋଚନା ହୋଇନାହିଁ । ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାର୍ତିଙ୍କ ଉଚ୍ତି ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ “ଜୀବନ ପରି ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଧ 
ସତ୍ୟାନୁସନ୍ଧିସାର ପଥ ବଡ଼ ଗହନ ଓ କଣ୍ଟକାକୀର୍ଣ୍ଣ । ଭୟ କରି ସେ ବାଟରେ ନଗଲେ ଯେପରି 
ଜୀବନର ସନ୍ଧାନ ମିଳେନାହିଁ, ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସୁନ୍ଦର ଓ ଶାଶ୍ୃତର ସ୍ଵାକ୍ଷର ଫୁଟେ 
ନାହିଁ ।”” ଏଇ ସୁଯୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ନପାରିବାର ବ୍ୟର୍ଥତା ଯୋଗୁଁ ବର୍ଭମାନ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ତର୍ସର ସୀମାନ୍ତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରସାରଣ ଘଟିଛି ଏବଂ ମାନବିକ ଚେତନାକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଓ ସମୃଦ୍ଧ 
କରିବା ସକାଶେ ଯେପରି ଆହ୍ବାନ ଆସିଛି, ତାହା ଆମର ଭାବନାରାଜ୍ୟକୁ ଆଲୋଡ଼ିତ କରି 
ପାରିନାହିଁ। ବଙ୍ଗଳା, ହିନ୍ଦି ମରାଠୀ, ତାମିଲ ଇତ୍ୟାଦି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭାରତୀୟ ଭାଷା ସାହିତ୍ୟରେ 
ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, କଳା, ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁଲ୍ତିୟ ଦର୍ଶନ, ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ, ଜୀବନ ଶୈଳୀ, 
ଇତିହାସ, ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥନୀତି, ଶାସନ, ରାଜନୀତି ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ଉଚ୍ଚୋକୋଟିର ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧର ସଂଖ୍ୟା ଓ ଗୁଣାତ୍ମକ ମାନ ବଢ଼ି ଚାଲିଥ୍୍‌ବା ବେଳେ ଗତ 
ଅର୍ବ ଶତାଦ୍ଦୀର ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ସେହି ତୁଳନାରେ ଯେ ଅନେକ ପଛରେ ଅଛି ଏହା 
ସ୍ଵୀକାର ନକରି ଉପାୟ ନାହିଁ । ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ସାହିତ୍ୟକୁ କେବଳ ସମୃଦ୍ଧ କରେ ନାହିଁ, ଏହା 
ପାଠକର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ଜୀବନ ଦର୍ଶନକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରେ । ଅନୀତି ବା 
ରାଚ୍ଚନୀତି ଆଉ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ରାଜନୀତିକ ଦଳ ଓ ନେତାମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ ବିଷୟ ହୋଇ 
ରହିନାହିଁ, ଏସବୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଜୀବନକୁ ଏପରି ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛି ଯେ ସେ ବିଷୟରେ 
ଅଧ୍ବକ ଅନ୍ବେଷଣ ଓ ଅଧ୍ୟୟନ ସାରା ବିଶ୍ନରେ ଜାରି ରହିଛି । ସେହିପରି ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି 
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୧୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କେବଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଶିନ୍ମୋଦ୍ୟୋଗୀମାନଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ର ହୋଇ ରହିନାହିଁ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଭାବନା ଓ ବିଶ୍ଵାସ, ସଂସ୍କୃତି ଦର୍ଶନରେ ବିପୂଳ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିଛି । ଏପରିକି ସହରରେ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଓ ନବ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରସାରିତ ହେଉଥୂବା ବେଳେ 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳ କାହିଁକି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଅଜ୍ଞାନ ଓ କୁସଂସ୍କାର ଭିତରେ ଏବେବି ବୁଡ଼ି ରହିଛି ? ଗ୍ରାମର 
ଲୋକ ବଂଚିବାର ବାଧ୍ୟ ବାଧକତାର ତାଡ଼ନାରେ ଓ ନୃତନ ଜୀବନର ସ୍ଵାଦ ଓ ନୂତନ 
ଆହ୍ନାନର ମୁକାବିଲା କରିବା ସକାଶେ କିପରି ସହରକୁ ପଳାଇ ଆସୁଛନ୍ତି ତାହାର ତାର୍ସିକ 
ବିଶ୍ମେଷଣ ଆମ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରିନାହିଁ । ନଗରୀକରଣ ସହିତ ହିଂସା, ଯୌନତା, 
ନିଶ୍ପରତା କାହିଁକି କୃଷି ଭିଭିକ ଗୋଟିଏ ପାରମ୍ପାରିକ ଧର୍ମ ପ୍ରଭାବିତ ଜୀବନ ଧାରାକୁ ପରାଭୂତ 
କରିଛି ଓ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଚଳଣି, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ କିପରି ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟିଛି ସେ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇନାହିଁ । ଶାସନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟିଛି । ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜରେ ମଣିଷର ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଠି ପୁରୋଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ 
ସର୍ଜନାତ୍ମକତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ନୂତନ ଭାବନା, ସତ୍ୟକୁ ପରିସ୍ତୁଟ କରିବା ଏବଂ ଅସମତା 
ଓ ଅନ୍ୟାୟକୁ ସାମନା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ସାହସ ସୃଷ୍ଟି ହେବା କଥା ତାହା ହେବା 
ପରିବର୍ରଗେ ସହଜିଆ ଜୀବନ ଧାରା ପ୍ରସାରିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ତାହାର ଅନୁସନ୍ଧାନ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ। ସାମ୍ୟ, ମୈତ୍ରୀ ଓ ସହାବସ୍ଥାନର ପ୍ରତୀକ ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନାକୁ ଧରି ବଂଚିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରଚୁର ସୁଯୋଗ ପାଇ ମଧ୍ଯ ଏ ଜାତି କାହିଁକି ଦିଗନିର୍ଣ୍ଣଵୟ କରିନପାରି ଅବାଟରେ ବୁଲୁଛି 
ତାହାହିଁ ବରଂ ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ବିଡ଼ମ୍ବନା । ସଂସ୍କୃତି ଓ ଚଳଣି ମଧ୍ଯରେ ସାମଞ୍ଚସ୍ୟ ନାହିଁ 
କି ସୁଷମତା ନାହିଁ । 


ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ସହିତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ପ୍ରବର୍ତନ ହେବା ଫଳରେ ଜାତି ଧର୍ମ 
ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅର୍ଥନୀତିକ ଅସମାନତା ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ନୂତନ ସମାଜ ଜନ୍ମ ନେବା ପରେ ଯେଉଁସବୁ 
ସାମାଜିକ ଅସ୍ଥିରତା ଓ ସଂଘର୍ଷ ଦେଖାଦେଇଛି ଏବଂ ସେଥୂରୁ ଉତ୍ୂତ ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ିର 
ସାମ୍ବିଧାନିକ ପନ୍ଞଧା ଓ ଆଇନର ଶାସନ ନୀତି ଅନୁକରଣ କରି ସମାଧାନ କରିବା ଦିଗରେ 
ନୂତନ ପ୍ରୟାସ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ସତ କିନ୍ତୁ ତାହାର ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ଚିତ୍ର ପାଠକ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟ କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ମଣିଷର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଚେତନାକୁ ଉଦ୍ଧଜୀବିତ କରିବା ସହିତ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର ଉତ୍ତରଣ ଓ କଲ୍ୟାଣ 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ସାହିତ୍ୟର ଏହି ବାଣୀ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବାର କାରଣ ଅନୁ ସନ୍ଧାନ 
ସାପେକ୍ଷ । ଏହାର ନିର୍ମଜ ଚିତ୍ର ପାଠକ ଆଗରେ ରଖିବାର ଦାୟିଡ୍ସ କେତେ ଦୂର ସଫଳ 
ଓ ଏହାର ପରିଣାମ କେତେ ଦୂର ଜୀବନାଶ୍ରୟୀ ହୋଇଛି ସେ ବିଷୟରେ ଯାହା କହିବାର 
କଥା ତାହା କୁହା ସରିନାହିଁ । ଆଦର୍ଶବାଦ ସହିତ ଧର୍ମୀୟ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ମୌଳବାଦ ମଧ୍ୟରେ 
ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଛି । ଗଣତାନ୍ତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସହିତ ବ୍ୟକ୍ତିବାଦୀ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାର ସଂଘର୍ଷ ହେଉଛି । 
ସମାଜିକରଣ ସହିତ ସମବାୟିକ ଜୀବନ ବଂଚିବାର ଅନିଚ୍ଛା ସାମାଜିକ ଓ ସାମ୍ବିଧାନିକ 
ମଣିଷରଆବିର୍ଭାବକୁ ବିଳମ୍ବିତ କରିଛି । ଫଳରେ ବ୍ୟ୍ତି କେନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ସ୍ବେଚ୍ଛାଚାରୀ, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୧୪ 


ମଣିଷର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଛି । ଏହି କାରଣରୁ ସମୂହ ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ସମୂହ ସମୃଦି ଅପେକ୍ଷା 
ବ୍ୟକ୍ତିବାଦୀ ଆଧ୍ଵପତ୍ଯକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନବାପାଇଁ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛି । ସାମ୍ୟବାଦୀ 
ଶାସନର ପତନ କାହିଁକି ହେଲା, ସମାନତା ଖୋଜୁଥ୍ବା ମଣିଷ ଏହାର କାରଣ ଖୋଜି ପାଇଛି 
କି ? ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ବଜାର ଶର୍ତିର ଆବିର୍ଭାବ ଓ ପରାକ୍ରମ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଭାଗ୍ୟ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ବେଳେ ଏ ବିଷୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ଦ୍ଵାରବନ୍ଧ ସେ ପାଖରେ ରହିଗଲେ 
ଚିନ୍ତା ବିଭ୍ରାଟ ଘଟିବାର କାରଣ ହେବ । 


ଏସବୁ ପ୍ରତିକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସତ୍ତ୍ଵେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଭାରତରେ ସ୍ଵାଧୀନ 
ମଣିଷ ଜୀବନରେ, ନୂତନ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଓ ଚୂତନ ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, ସମନ୍ଵୟ ଓ ସଂହତିର ନୂତନ 
ଝଙ୍କାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଚି । ଏଇ ନୂତନ ଧାରା, ଶର୍ତିର ସଂକ୍ରମଣ ଏବଂ ଚେତନାର ଭର୍ଦ୍ଧାୟନ 
ଯେତିକି ଜାତୀୟ ଜୀବନକୁ ଉଦଵବୁଦ୍ଧ କରିବ ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୀତିକ ଓ ରାଜନୀତିକ 
ଅସମାନତା ମଧ୍ୟରୁ ଏଇ ପୁରୁଣା ମଣିଷର ମହିମାନ୍ସବିତ ରୂପ ସେତିକି ଉନ୍ସଳ ଦିଶିବ । ଏହା 
ସର୍ବେ କହିବାକୁ ହେବ ଯେ, ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍ବରେ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟରେ 
ବହୁମୁଖୀ ମାନବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଅନ୍ତର୍ଦୃଷ୍ଠି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ସତ୍ଯନିଷ୍ଠ 
ଜୀବନାଦର୍ଶର ଅନ୍ବେଷଣର ଯାତ୍ରୀ ହେବା ପାଇଁ ଏହା ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୂଲା । 
ଏଥୁରେ ବିଷୟ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ସହିତ ରଚନା ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନରେ ୬ ୨ ଜଣ ପ୍ରାବନ୍ଧିକଙ୍କ ରଚନା ସ୍ଥାନ 
ପାଇଛି । ଯେଉଁଠାରେ ସମ୍ଭବ ସେହିଠାରେ ଲେଖକମାନଙ୍କ ସହିତ ପରାମର୍ଶ କରିବା ପରେ 
ଆମେ ପ୍ରବନ୍ଧ ମନୋନୟନ କରିଛୁ । ତଥାପି ଆହୁରି ଅନେକ ବିଷୟରେ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ରଚନା କରାଯାଇ ନଥୁ୍‌ବାରୁ ବା ତାହ୍ମା ଆମ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସି ନଥ୍‌ବାରୁ ଏହି ଲେଖକମାନଙ୍କ 
ରଚନା ହିଁ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ପ୍ରବନ୍ଧ ପାଠକଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଯେପରି ହାସ ପାଇଛି, ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖକଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ୟ କମିବାରେ ଲାଗିଛି । ସାହିତ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବ ଉପରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖା 
ଯାଭଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସମାଜ, ସଂସ୍କୃତି, ଶାସନ, ଅନୀତି, ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁଲ୍ତି, ଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ 
ବିଷୟରେ ଏବଂ ପୃଥ୍ବୀରେ ଏ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଘଟୁଥ୍‌ବା ପରିବର୍ଭନ ଓ ଉତ୍ତରଣ ଓ ଅବକ୍ଷୟକୁ 
ନେଇ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଦ ରଚନା କରାଯାଉ ନାହିଁ । ଏହାର କାରଣ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ପ୍ରୟୋଜନ, 
କାରଣ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ନହେଲେ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ସୃକ୍ଷୁ ବିଚାରବୋଧ, ଅନ୍ତଦୃଷ୍ଟି ଓ ପୁରୋଦୃଷ୍ଚି 
ଶର୍ତି ଶାଳୀ ହେବ ନାହିଁ । ପ୍ରଚୁର ଅଧ୍ୟୟନ, ଅଧ୍ୟବସାୟ ଏବଂ ସମୀକ୍ଷା କରିବା ଶର୍ତି ନଥ୍‌ଲେ 
ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! ଓଡ଼ିଆ ଲେଖକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପଣ୍ଡିତ 
ବା ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କର ଅଭାବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅଧ୍ୟବସାୟର ଅଭାବ ଥୂବା ଆମେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛୁ । ନୂତନ ପିଡ଼ିର ଲେଖକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅଧ୍ୟବସାୟର ଧାରା 
ଆହୁରି ଦୁର୍ବଳ । ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମବର୍ଵିଷ୍ଣ ସର୍୍ଚନାମ୍‌କ ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରଖିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ 
ନକଲେ ଜାତୀୟ ବୌଦ୍ଧିକ ମାନ ଯେ ଅବନକ୍ଷୟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ, ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନିଷ୍ପୟୋଜନ । ଆମେ ଆଶା କରିବୁ ଯେ, ଏଇ ମାନସିକ ଓ ପାରିବେଶିକ ଅନ୍ତରାୟ ଶୀଘ୍ର 
ଦୂର ହେବ ଏବଂ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରବନ୍ଧ ବିଭାଗ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନ ଓ 
ଚେତନାର ବିସ୍ଫୋରଣ ସହିତ ତାଳ ରଖି ନିଜର ସ୍ଵକୀୟ ଦୀପ୍ରିରେ ମହିମାନ୍ବିତ ହେବ । 

ଭୌତିକ ସୁଖ ମଣିଷକୁ ଅଧକ ବ୍ୟସ୍ତ ଓ ବ୍ୟଗ୍ର କରୁଥ୍ବାରୁ ଏବଂ ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ 
ପ୍ରବାହିତ ଚେତନାସ୍ରୋତର ଭାବ ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୁସମତା ଆଣିବା ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତିପ୍ରାଣରେ 
ଯେପରି ଆଗ୍ରହ ଓ ଅନୁସନ୍ଦିସା ରହିବା କଥା ତାହା ନଥ୍ବାରୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ପାଠକ ସଂଖ୍ୟା ହ୍ରାସ 
ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହି ପ୍ରତିକୂଳତା କେବଳ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର କ୍ଷତି କରିନାହିଁ, ସାହିତ୍ୟ 
ଓ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତାର ବିକାଶକୁ ପ୍ରତିହତ କରୁଛି । ସାହିତ୍ୟ ଚେତନାଶ୍ରୟୀ । ଚେତନାର ସ୍ତୋତ 
କ୍ଷୀଣ ବା ଶୁଷ୍ଠ ହେଲେ ନୂତନ ଶକ୍ତିଶାଜୀ ରଚନା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏନାହିଁ । ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ 
ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସହିତ ଏହାର ଜଟିଳତା, ସଙ୍କଟ ଓ ସଙ୍କଟକୁ ସାମନା କରିବାର 
ସାହସ ଓ ଆମ୍ମବିସ୍ଵାସ ଏବଂ ପରିବର୍ରନର ବାଣୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଜାଗ କରିଥାଏ । 
ଦୁଇହଜାର ବର୍ଷର କଳିଙ୍ଗ ଓ ଉତ୍କଳୀୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ଏହାର ଗାରିମା ଓ ମହିମାମୟ ସ୍ତନ୍ଦନ 
କାହିଁକି ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଙ୍କ ସମୟରେ ଜନଚଚିତ୍ରରୁ ହଜିଯିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା ଏବଂ ଆହ୍ବାନର 
ପ୍ରତ୍ୟୁରର ଦେଇନପାରି ଗୋଟିଏ ଦୁର୍ବର୍ଷ ବୀର ଜାତି ଇତିହାସର ପୃଷ୍ଠା ଭିତରେ ଲୁଚିଗଲା 
ତାହାର କାରଣ ଜାଣିବା ସକାଶେ କେହି ବୌଦ୍ଧିକ ସାଧୁତା ଓ ଚିନ୍ତାରେ ମୌଳିକତା ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିନାହାନ୍ତି । 

ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ପାଠକର ମାନସ ମନ୍୍ନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଭାବିବା ପାଇଁ, ଅତୀତ ଓ 
ବର୍ରମାନର ସ୍ତଳନକୁ ସୁଧାରିବା ଓ ଭବିଷ୍ୟତର ମାର୍ଗ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ସକାଶେ ଏହା ମାନସିକ 
ଭିରିଭୂମି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତି, ଏହାର ସଂସ୍କାର ଓ ସଂସ୍କୃତି, ଏବଂ ଦୀର୍ଘ 
ରୋମାଞ୍ଚକର ଇତିହାସ ନିରର୍ଥକ ହେବ ନାହିଁ । ଉପଯୁକ୍ତ ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ଓ ଆଲୁଅ 
ମିଳିଲେ ଭିତରେ ରହିଥୁ୍‌ବା ବୀଜ ପୁଣି ଅଙ୍କୁରିତ ହେବ ଏବଂ କାଳକ୍ରମେ ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ମେଲି 
ମହାଦୁମରେ ପରିଣତ ହେବ । ସବୁ ଝଡ଼ ଝଂଜା, ଉତ଼ରଥାନ ପତନ ମଧ୍ୟରେ ହଜି ନଯାଇ 
ଜଗନ୍ନାଥ ଚେତନା ଯେପରି ଶାନ୍ତି, ମୈତ୍ରୀ, ସହାବସ୍ଥାନର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କରିଆସୁଛି । ତାହାର 
ସ୍ଵର ଏବେ ବି ହଚିଯାଇନାହିଁ, ବରଂ ମହୋଦଧ୍ର ଉତ୍ତାଳ ତରଙ୍ଗ ସେଇ କଥା ବାରମ୍ବାର ମନେ 
ପକାଇ ଦେଉଛି । ଉଠ, ଜାଗ, ସିବିଲାଭ ନକରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିରତ ହୃୁଅନାହିଁ । 


ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ ଲେଖାଯାଇଥ୍‌ବା ବାଷଠୀଟି ପ୍ରବନ୍ଧ ଏହି ସଂକଳନରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଛି । ଯେଉଁମାନେ ଜୀବିତ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅଳ୍ପ କେତେକଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ରଚନା ନିର୍ବାଚନ 
କଲାବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ମତ ନିଆଯାଇଛି । ତଥାପି ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରାବନ୍ଧିକଙ୍କ ମୌଳିକ 
ରଚନା ବାଦ ପଡ଼ିଯାଇ ଥାଏ ତେବେ ତାହା ଅନିଚ୍ଛାକୃତ, କାରଣ ଯଥାସାଧ୍ୟ ଚେଷ୍ଟା କରି ମଧ୍ୟ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ରଚନା ଯୋଗାଡ଼ ହୋଇପାରି ନାହୁଁ । ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ମେଖ ଅଛି ଯେ, ସାହିତ୍ୟ 
ଆଲୋଚନା ବାହାରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନେକ ବିଷୟ ରହିଥ୍‌ବା ସର୍ଧେ ଅନେକ ବିଷୟରେ 
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ମୁଖବନ୍ଧ ୧୬ 


ଓଡ଼ିଆରେ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରାଯାଇ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏଇ ବୌଦ୍ଧିକ ସୀମାବଦ୍ଧତା 
ଯେ ପାଠକ ତଥା ଲେଖକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିବ ତାହା ନିଶ୍ଚିତ । ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଲେଖିବାର ପରଂପରା ଆଉ ଅନୁସୃତ ହେଉଥ୍‌ବା ପରି ଲାଗୁନାହିଁ । କିନ୍ଧ ମୌଳିକ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ରଚିତ ନହେଲେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସମୃବି ଯେପରି ବ୍ୟାହତ ହେବ ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ 
ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ ଏବଂ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ଦର୍ଶନ ଓଡ଼ିଆ ପାଠକମାନଙ୍କ 
ଅଧ୍ୟୟନର ଅନ୍ତରାଳରେ ରହିଯିବ । ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ଦେଖା ଦେଇଥ୍‌ବା ସଙ୍କଟକୁ 
ସୁଯୋଗରେ ପରିଣତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତରୁଣମାନେ ଯଦି କଲମ ଧରନ୍ତି ତେବେ ଏଇ ସଂକଟ 
ଶୀଘ୍ର ଦୂର କରାଯାଇପାରିବ । 

ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ପ୍ରାୟ ଷାଠିଏ ବର୍ଷର ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟର ବିପୁଳ ଓ ବିଚିତ୍ର ଜଗତକୁ 
ବିଚାରକରି ସେଥୂରୁ ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵ କରୁଥ୍‌ବା ଭଳି ପ୍ରବନ୍ଧ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକଙ୍କୁ ସଂକଳନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
କଲାବେଳେ ଗ୍ରଛ୍ଥଟିର କାୟା ସାମାନ୍ୟ ସୂଳ ହୋଇଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ସାହିତ୍ୟ ଅକାଦେମୀ 
ପକ୍ଷରୁ ଏ ପ୍ରକାର ସଂକଳନ ଓ ପ୍ରକାଶନ ଏକ ଅଭିନବ ଓ ଅର୍ଵଶତାଦୀର 
କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ ଅସାଧାରଣ ହୋଇଥବା ହେତୁ ଏ ଯୋଜନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସମୟୋଚିତ 
ବୋଲି ମନେ କରୁଛୁ । 


ସାତକଡ଼ି ହୋତା 
ବସନ୍ତ କୁମାର ପଣ୍ଡା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଓଡ଼ିଆର ମୈତ୍ରୀ 
ପଶ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ 


ଓଡ଼ିଆର ସଭ୍ୟତା ତଥା ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ଶୁଶ୍ଚ ଶୂନ୍ୟ ସଂଧାନ ବା ନିର୍ବାଣ ଯୋଗରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ ବା ପରିସମାପ୍ତି ନୁହେଁ । ନିର୍ବାଣଯୋଗର ମୂଳ ହେଉଚି, ସମାଜରେ ବିଶ୍ବ 
ମୈତ୍ରୀର ନିତ୍ୟ-ସାଧନା । କୁହାଯାଇଚି ସହଜ ଯାନରେ ଏହାକୁ କରୁଣା ବା ଦୟା 
କହୁଥୂଲେ । ବୈଷ୍ଣବଙ୍କ 'ଜୀବେଦୟା” କଥାଟି ସୁପରିଚିତ । ଏହା ସେଇ କରୁଣାର ଗୋଟିଏ 
“ନୃତନ-ସଂସ୍କରଣ” । କିନ୍ତୁ କଳିଙ୍ଗ-ବୌଦ୍ଧର ମୈତ୍ରୀ, ଦୟା ବା କରୁଣା ନୁହେଁ । ‘ଦୟା 
କଥାଟିରେ ନିଜର ମହତ୍ସ ବୁଙ୍ି ଓ ଅପରର ଅଛତାର ଭାବ ପୂରି ରହିଚି । ଦାଂଭିକତା 
ଓ ଦୀନତାର ଏ ସଂପର୍କ, ମୈତ୍ରୀ ହୋଇ ନପାରେ । ମୈତ୍ରୀ ଏହାଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । କାତରେ 
କରୁଣାଂ କୁରୁ” ଏହା ଭକ୍ତର ବୈଷ୍ଣବ ଭାବ ହୋଇପାରେ, ଜ୍ଞାନର ବିଶୁଦ୍ଧ ବୌଦ୍ଧଭାବ 
ନୁହେଁ । କରୁଣାର ଦାଂଭିକତାରେ ତୃଷ୍ଣାର ବଂଧନ ଛିଂଡ଼ିବ ନାହିଁ । ସେ ଛିଂଡ଼ିବ, 
ବିଶ୍ନମାନବର ଅଭାବରେ ନିଜକୁ ମିଶାଇ ଦେବାରେ । କାହାର କ'ଣ ଦରକାର ଅଛି, ମୋର 
କାହା ପ୍ରତି କଂଣ କରିବାର ଅଛି, ତାହାର ହେଉଛି, ମୋର ପ୍ରକାଶ । ଏହାଇ ହେଲା, 
ବିଶ୍ନମୈତ୍ରୀ । ଏହାରି ନିତ୍ଯ ସାଧନାରେ ତୃଷ୍ଣା ତୁଟିଯିବ, ବ୍ଯକ୍ତି ଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯିବ । 
ସେଥୂରେଇ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାପ୍ତି । ତାହାର ନିର୍ବାଣ । ଓଡ଼ିଆର ଶବର ଦେବତା 
ବଗନ୍ନାଥ । ସେ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ବା ବ୍ଯକ୍ତିର ନାଥ ନୁହଁନ୍ତି । ସେ ରାମନାଥ ନୁହଁନ୍ତି, 
ଦ୍ଵାଟକାନାଥ ନୁହଁନ୍ତି, ବଦ୍ରୀନାଥ ନୁହଁନ୍ତି । ଚାରିଧାମର ଶ୍ରେଷ୍ଠଧାମ ଜଗତରନାଥ, ସେ 
ଜଗନ୍ନାଥ । ସେଇ ଏକା ସମାଜ -ସାଧନାରେ ସବୁ ସ୍ତରର ମାନବ ପାଇଁ ବିଶ୍ନମୈତ୍ରୀର 
ମହାପ୍ରତୀକ, ଓଡ଼ିଆର ପରମ ଦେବତା, ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ବୁଦ୍ଧ-ଅବଡାର ! ଓଡ଼ିଆ ସଭ୍ୟତା ତଥା 
ସମାଜର ଗତି - ନିୟାମକ, ସାହିତ୍ୟର ପରମ ଆଦର୍ଶ, ମାନବ ପ୍ରେରଣାର ପରମ ସଂକେତ, 
ସେଇ । ସେଇ ଏକା ଓଡ଼ିଆର ନିତ୍ୟ, ଦେବତା, ସେଇ ଜଗନ୍ନାଥ । ସମସ୍ତ ଇତିହାସରେ 
ଓଡ଼ିଆର ସେଇ, ବ୍ୟବହାରରେ ସେଇ, ସମାଜରେ ସେଇ, ଦର୍ଶନରେ ସେଇ, ସାଧନାରେ 
ସେଇ, ସିଵିରେ ସେଇ । ଜଗନ୍ନାଥ ଏକା ଆମର ମୂର୍ରିମନ୍ତ ସଭ୍ୟତା ଓ ସାହିତ୍ୟ । ଲୋକ 
ବୁଝି ନ ପାରି ହୁଏତ ସହଜିଆର “ କରୁଣା'ରେ ଅଜ୍ଞାତ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହେଇ, ଭେଦ- 
ଧର୍ମରେ ତାଙ୍କ ରଂଜିତ କରି ବେଳେ ବେଳେ ତାଙ୍କୁ କହନି, ‘ପତିତ ପାବନ' । ଲୋକେ 
ମାନୀ, ଦାଂଭିକ, ଧନୀ, ଗୃହୀ, ସନ୍ୟାସୀ ନାନା ବେଶ ସାଜି ହୁଏତ ନିଜକୁ ଉନ୍ନତ ମନେକରି 
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ଓଡ଼ିଆର ମୈତ୍ରୀ ୧୮ 


ପଡିତଂକ ପାଇଁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ଦେଖାଇ ଦେଇ ସାମ୍ୟଯବାନା ଉଡ଼ାନ୍ତି । ଅଭଡ଼ାରେ ଦରିଦ୍ର 
ଭୋଜନ କରାଇ ନିଜକୁ ଧାର୍ମିକ ମଣନ୍ତି । ନିଜ ପାଇଁ ମୁକ୍ତିଦ୍ଵାର ଫିଟି ରହିଚି ବୋଲି ବିଚାରି 
'ଅନନକୈବଲ୍ୟ” ବାଣ୍ଟି ପତିତକୁ ମୋକ୍ଷ ଆଡ଼କୁ ଟାଣୁଚଂଡି ବୋଲି ବିଚାରନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସେ 
ଓଡ଼ିଆର ନିର୍ମଳ ଧର୍ମ, ଓଡ଼ିଆର ମୈତ୍ରୀ-ସାଧନା, ଓଡ଼ିଆର ସମାଜ ତଥା ସାହିତ୍ୟ ବୁଝନ୍ତି 
ନାଇ । ବିଶ୍ବମୈତ୍ରୀର ସଂକେତ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପାଖେ କେହି ଉନ୍ନତ ନୁହେଁ, କେହି ପତିତ 
ନୁ ହେଁ । ସେ ଜଗତର ନାଥ, ଜଗନାଥ | ସେଇ ଏକା ନିର୍ବାଣ ସାଧାନାର ଭୌତିକ ସଂକେତ, 
ସେଇ ଏକା ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ତାଭ୍ସିକ ଅବତାର । ବିଶ୍ଵ ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ସେଇ ଏକା ଓଡ଼ିଆର ପରମ 
ଉପାସ୍ୟ । ଧର୍ମରେ ସେଇ, ସମାଜରେ ସେଇ, ସାହିତ୍ୟରେ ସେଇ, ସଂସ୍କୃତିରେ ସେଇ, 
ଚିନ୍ତାରେ ସେଇ ଚଳଣିରେ ସେଇ, ଆଦର୍ଶ, ସେଇ ବାସ୍ତବ, ସେଇ ଶୂନ୍ୟ ସେଇ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଓଡ଼ିଆର ସାର୍ବଜନୀତା 

ଓଡ଼ିଆ ସଭ୍ୟତା ପୁଣି ସମୁଦ୍ର ପାରେ ଦେଶ ବିଦେଶରେ ବିସ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । ସିଂହଳ, ବ୍ରହ୍ମ 
ସୁମାତ୍ରା, ଜାବା, ବଜୀ, ପ୍ରଶାନ୍ତ ମହାସାଗର ଦ୍ଵୀପପୁଂଜ ବାଟେ ଆମେରିକା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଆ 
ସାଧବମାନେ ବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରଚାର ସୂତ୍ରେ ବରାବର ଯାତାୟତ କରୁଥୂଲେ । ଏଥୁପାଇଁ 
ଯେ କେହି ବେଶି ଦୂରକୁ ନ ଯାଇ ସ୍ଵର୍ଗତ ରାଖାଲ ଦାସ ବନ୍ଦୋପାଧ୍ୟାୟଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସର 
୭ମ ଅଧ୍ୟାୟ ଦେଖିପାରନ୍ତି । ଦିନଥୂଲା, ଯେତେବେଳେ ପୃଥ୍ଠୀସାରା ବାୟୁର ତରଙ୍ଗରେ 
ଓଡ଼ିଆ, ନିଜର ମୈତ୍ରୀ ଲୀଳା ଖେଳାଇ ଦେଇଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଆ ଦେଶ ବିଦେଶକୁ ଯାଇଥ୍‌ଲେ, 
ସେଠାରେ ରହିଥୂଲେ, ବାଣିଜ୍ୟ ବି କରିଥୂଲେ । କିନ୍ତୁ ଯାଇଥୂଲେ, ଦାଂଭିକର ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର 
ପାଇଁ ନୁହେଁ, ରହିଥୂଲେ, ଦର୍ପୀର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବାଣିଜ୍ୟ କରିଥୂଲେ, 
ଲୋଭୀର ଶୋଷଣ ସୃହା ଚରିଡାର୍ଡ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଆଲୋଚନା 
ବେଳେ ସେଇ ଦୂରର ପରିପ୍ରେକ୍ଷିତାର ଏ ଦୃଶ୍ଯଟିକୁ ଧ୍ୟାନ ଦେବାକୁ ହେବ । ଓଡ଼ିଆର 
ଲୋକକଥା ସଂଗୃହୀତ ହୋଇନାଇଁ | ମାତ୍ର ସେ ବିଶାଳ ସାହିତ୍ୟରେ ଏ ସଂକେତ ପୂରି 
ରହିଚି । ବିଦେଶରେ ସର୍ବତ୍ର ଓଡ଼ିଆର ସଭ୍ୟତା ଖେଳି ଯାଇଚି ! କିନ୍ତୁ ଆଜି ସେ ସବୁଠାରେ 
ଓଡ଼ିଆ ବୋଲି ଛାପ ନାଇ, କି ଚିହନ ନାଇ | ଅଥଚ, ସଭ୍ୟତାରେ କଳିଙ୍ଗର ସଂସ୍କୃତି ଯେ ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇ ଥୁଲା, ତାହା ଅଲକ୍ଷିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅଛି । ମାନବ 
ସମାଜର ଏଇ ନିରାଲମ୍ବ ସେବା ଓଡ଼ିଆରେ ଯଥାର୍ଥ ମୈତ୍ରୀଧର୍ମ । ଏହାହିଁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର 
ଅନ୍ତରାତ୍ମା । 
ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ପଙ୍କ ବରମଗା 

ଏବେ ବି ଓଡ଼ିଆରେ କଥା ଅଛି, ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ବିଗ୍ରହ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ସାରିବା 
ପରେ ଇନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କୁ କହିଥୂଲେ, ‘ବରମାଗ' ! ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ବର ମାଗିଥୂଲେ । ଅନୁଗ୍ରହ କରନ୍ତୁ, 


— me 


“ମୋ ବଂଶରେ ଯେପରି କେହି ନ ରହିବେ ।' କି ବିଚିତୁ ବରମଗା । ଓଡ଼ିଆର ଏ ଯଥାର୍ଥ, 
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୧୯ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରାଣପ୍ରକାଶ । ଉତ୍ତର ଭାରତର ଦର୍ୀ, ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନ ଜିଣିବାକୁ ଆସି ଏ ଭୂମିର 
ଧର୍ମରେ ପ୍ରାଣିତ ହୋଇଥୂଲେ । ଏହା କିଛି ନୂଆ ନୁହେଁ । ବଳିଷ୍ଠ ଓଡ଼ିଆ ସଭ୍ୟତାର ଏହାହିଁ 
ପରଂପରା । ଦିନେ ଏଇପରି ଦର୍ପୀ, ବିଜୟୀ, ଅଶୋକ ମଧ୍ୟ ଏଠି ଯୁଦ୍ଧରେ ଜିଣି କରି ଧର୍ମରେ 
ଜିଣା ହୋଇ ମଗଧକୁ ଫେରି ଥ୍‌ବାର ପ୍ରମାଣ ଆଜି ପୃଥ୍ବୀରେ ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି । କଥା ଅଛି, 
ଇନତ୍ଦ୍ରଦ୍ୁମ୍ଙ୍କ ଏ ବରମଗା ବେଳେ ଯେଉଁ ଦେବତାଏ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ, ସେମାନେ ବି ଏ କଥାର 
ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରିଲେ ନାଇ । ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ଧୁମ୍ପ ବୁଝାଇ କହିଲେ, ‘ମୋ ବାପ ବଡ଼ବାପର କୀରି ବୋଲି 
କହିବାକୁ ଯେପରି କେହି ନ ରହେ । ଇନ୍ଦ୍ର କହିଥୂଲେ, ‘ତଥାସୁ' । ଏହାଇ ଓଡ଼ିଆର ଜୀବନ୍ତ 
ବିଶ୍ନମେତ୍ରୀର ସଂକେତ । ନିଜକୁ ବିଶ୍ବରେ ପୂର୍ଣରୂପେ ମିଶାଇ ଦେବା ଏ ମୈତ୍ରୀର ଆଦର୍ଶ 
| 
ମୈତ୍ରୀର ଚଳଣି-ଜାତିଭେଦ ନାଇ 

ଏଇ ମୈତ୍ରୀରେ ଓଡ଼ିଆର ଚଳଣି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଭାବିତ ଥୁଲା । ସମାଜ ରାଜା ଓ ସମ୍ରାଟ 
ମଧ୍ୟ ଥୁଲେ । କିନ୍ଧୁ ରାଜା ପ୍ରଜା, ଉଚ୍ଚ ନୀଚ, ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ପ୍ରଭୃତି ଭେଦ ସମାଜକୁ କୁସିତ 
ଓ କଳଂକିତ କରି ନଥୁଲା । ରାଜା ଥୁଲେ କେବଳ ଯୁଦ୍ଧରେ ନେତା । ରାଜ୍ୟ ଥୁଲା ମୈତ୍ରୀ 
ଧର୍ମର ରାଜ୍ୟ । ପ୍ରଜାଏ ସମସ୍ତେ ଦରକାର ପଡ଼ିଲେ, ଯୁଦ୍ଧକୁ ବାହାରୁ ଥୁଲେ । ପରଂପରାରେ 
ରାଜ୍ୟ ଏ ଦେଶରେ ଥୁଲେ, ଯଥାର୍ଥ ଜନ ନାୟକ । ଦରକାର ବେଳେ ସେ ପୁଣି ହେଉଥୂଲେ, 
ମନୋନୀତ । “ସାମନ୍ତଚକ୍ର' ବା ଜନନେତାମାନେ ବସି ବିଚାର କରି ତାଙ୍କୁ ବାଛୁଥୁଲେ । 
ଯୁଦ୍ଧାଦି ରାଜ୍ୟ ରକ୍ଷା କାର୍ଯ୍ୟ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଜାଏ ରାଜାଙ୍କୁ ନିଜ ଆୟରୁ ବଳି ପଠାଇ ଦେଉଥୂଲେ 
। ଶୁକ୍ର ରାଜାଙ୍କ କଥା କହିଲାବେଳେ ସାରଳା ଦାସ କହିଚଚ୍ତି- 

“ଯେ ଯାହା ଅର୍ଜ୍ଚଇ ସେ ତହିଁର ଦୁଇଭାଗ । 
ସୈନ୍ୟ ପାଳିବାକୁ ନେଇ ଥୋଏ ରାଜା ଆଗ । 
““ମହାଇଭାରତ-ରାଞୁପର୍ବ /”” 

ଏଇପରି ପ୍ରଜାଏ ଥୂଲେ ପୂରା ସ୍ଵାଧୀନ । ଜାତିଭେଦ ବୋଲି ଜିନିଷ ପ୍ରାୟ ନଥୁଲା । ବହୁ 
ଚେଷ୍ଟାରେ, ବହୁ ଆଗନ୍ତୁକ ବିତ୍ୃପାତ ସୃଷ୍ଟି କରି ମଧ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ ଭିତରେ ଜାତି ଭେଦ ପୁରା 
ପୂରି ପଶିପାରି ନାଇଁ । ସେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଭୂମିରେ କୃଷକମାନେ ସେନା ଥୁଲେ । ତାଙ୍କରି 
ନେତା ଥୂଲେ ରାଜା । ଯେ କେହି ରାଜା ହେଲେ, ବୋଲାଉ ଥୁଲେ, କ୍ଷତ୍ରିୟ | ଭୂୟୀ ନିଜକୁ 
ଭୌମ ବୋଲାଇ ହୋଇଚଚ୍ି, ଏ ଭୂମିରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ପୁଣି ଗଉଡ଼ ମଧ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ହୋଇ, 
ହୋଇଚନ୍ତି କ୍ଷତ୍ରିୟ । ଏବେ ବି ସେଥୁପାଇଁ ଖଣ୍ଡାୟତ ଓ ଚସା ଏ ଭୂମିରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ । ଚସା 
ମଧ୍ୟ ଏଠି ଶୂଦ୍ର ନୁହନ୍ତି । ଆଗନ୍ତୁକ ଭେଦ-ଧର୍ମ ଏ ଶାସ୍ତ କଲେ, ଏଇ ଭୂମିରେ ମଧ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ର 
କଲେ- 

“ ସରଡ଼-ଶୂଦ୍ରୌ ଗୋପନାପିତୌ 
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ଓଡ଼ିଆର ମୈତ୍ରୀ ୨୦ 


ଅର୍ଥାତ, ଗଉଡ଼, ଭଣ୍ଡାରି-ଏଇ ଦୁଇ ଶୂଦ୍ର ଜଳ ଚଳ ଓ ଉତ୍ତମ । ମାତ୍ର ଚସା ଓଡ଼ିଶାରେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଚଳ ଜଳ । ତାଙ୍କୁ କେହି ଶୂଦ୍ର କରି ରଖି ପାରି ନାଇ ! ସାରଳା ଦାସ ଏ ଭୂମିରେ 
ଶୂଦ୍ର ମୁନି । ଭୀମଭୋଇ ସିଦ୍ଧ “ସାଧକ ଯେଉଁ ଗଉଡ଼ ଅନୁ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଭବିଷ୍ୟତରେ କେଉଁ 
ଦିନ ପୁଣି- 

“ସର୍ବେ ହୋଇବେ ଏକାକାର 
ନଥୁବ ବେଦର ବିଚାର” 

ଚାହିଁ ଚାହିଁ ନିର୍ବାଣ ଭଜିଚନ୍ତି ଓ ଗାୟତ୍ରୀ? ପରି ବେଦମନ୍ତ୍ର ସବୁକୁ ଟିକି ଟିକି କରି 
ଛିଣ୍ଡାଇ ସେଥୁରୁ ନିଜ ଶୂନ୍ୟ ସାଧନାର ତତ୍ତ୍ବ ବାହାର କରି ବୁଝାଇଚନ୍ତି, ସେଇ ହେଉଛନ୍ତି, 
ଏ ଭୂମିରେ ପରମ୍ପରାରେ ଗୁରୁ ଓ ଅବତାର । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ନମସ୍ୟ ପୂଢ୍ୟ ଓ 
ମହାପୁରୁଷ, ଦେଖିବାର ଅଛି, ଏମାନେ କେହି ପୁଣି କବୀର, ତୁକାରାମ, ତଥା ଏଇ 
ଓଡ଼ିଶାର ସାଲବେଗ ପ୍ରଭୃତି ପରି ମୁସଲମାନ -ଧର୍ମ- ବିଜୟର ଅବାନ୍ତର ଫଳ ନୁହଁନ୍ତି, କିମ୍ବା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ନ ମୁସଲମାନଙ୍କ ପରି ସୁବିଧାଜନକ ଇଭଶ୍ଵରଟିଏ ସୃଷ୍ଟି ଓ କଳ୍ପନା କରି ଭକ୍ତିରେ 
ତା'ଠାରେ ଆପଣାକୁ ସମର୍ପି ଦେଇ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ନୁହଁନ୍ତି । ଏମାନେ ଯଥାର୍ଥ ଓଡ଼ିଆ-ଓଡ଼ିଆ 
ଧର୍ମୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସାଧକ । 
ଗ୍ରାମ ସଭା ଓ ମହାଜନ 

ଓଡ଼ିଆରେ କୋଇଲି ବା ଦେଉଳରେ କେବଳ ସମସ୍ତେ ଯେ ସମାନ ସେତିକି ନୁହେଁ । 
ଇଂରେଜିରେ ଯାହାକୁ କହନ୍ତି ପମ ଠ† ା2€Nship ତାକୁ ଏବେ ନାଗରିକ ଅଧୂଵକାର 
ବୋଲି ଅନୁବାଦ କରୁଚନ୍ତି । ସେଇ ସୁତ୍ରେ ନାଗରିକ ସ୍ଵାଧୀନତା କଥାଟି ଉଠିଛି । ଏ 
କଥାଟି ଇଭରୋପ ଆଡ଼ୁ ଆସିଚି । ସେଆଡ଼େ କର୍ମରେ ନୁହେଁ, ଅଧୁକାରରେ ସମାଜର 
କନ୍ଛନା ପୁଣି ନଗରରୁଇ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ କଳନା କରାହୁଏ । ଆମର କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଅଧୂକାରରେ ନୁହେଁ, କର୍ମରେ, ମୁଣି ଗ୍ରାମରୁ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ । ଓଡ଼ିଆରେ ‘ନଗର 
କଥାଟିକୁ “ନଅର” ବୋଲି କୁହାଯାଏ ।! ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଚି, 
ରାଜପୁର ବା ରାଜାଙ୍କ ଘର । ଆଜକୁ ୨ ହଜାର ଏକଶ ବର୍ଷ ତଳର ଖାରବେଳଙ୍କ 
ଶିଳାଲିପିରେ ମଧ୍ୟ ନଅର” ଶବ୍ଦର ଏଇ ଅର୍ଥ । ନିଜ କର୍ମ ବା କର୍ରବ୍ୟରେ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ଓ 
ସ୍ବାଧୀନ “ଜନ” ବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଆମର ସମାଜ ତଥା ରାଷ୍ଟ୍ର କଳଛ୍ତନା କରାଯାଏ । ଓଡ଼ିଆରେ 
ଗ୍ରାମର ସେଇ ସ୍ଵାଧୀନ-ଜନକୁ କହନ୍ତି, ମହାଜନ” । ଏ କଥାଟି ଏବେ ବି ଚଳେ । ଧନୀ, 
ଦରିଦ୍ର ପାଠୁଆ, ଅପାଠୁଆ, ପ୍ରଭୃତି ସବୁ ମହାଜନ ପୁଣି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମାନ । ରାଜା ରାଜ୍ୟ 
କରୁଥଲେ, ମାତ୍ର ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଆଧ୍ୂପତ୍ୟ କରିବା ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ସଂସ୍ଗ୍ୃତି ବା 
ସାହିତ୍ୟରେ ନାଇ । କୁହାଯାଇଚି ଲୋକେ ରାଜାଙ୍କୁ ବାହାର କରି ପାରୁଥିଲେ ଓ ଦରକାର 
ହେଲେ ଦକ୍ଷ ଲୋକକୁ ମନୋନୀତ ରାଜା ବି କରୁଥୂଲେ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁଣି ବିଶେଷ 
କଥା ହେଉଛି, ନର ନାରୀର ପ୍ରଭେଦ ନଥୁଲା । ରାଜକନ୍ୟାମାନେ ପିଲାଦିନୁ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ 
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୨୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଶିଖୁଥୂଲେ । ସଂଭବତଃ ଢନତାରେ ସେଇଆ ରୀତି ଥୁଲା । ଗ୍ରାମରେ ଗ୍ରାମ ଲୋକ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଥଲେ, ସମସ୍ତେ ସମାନ ଥୂଲେ । ନଗର ସବୁ ମଧ୍ୟ ବଣ୍ଟା ହୋଇ ଗ୍ରାମପରି ଚଳୁଥଲା । 
ପୁରୀରେ ଏବେ ମଧ୍ୟ ସେ ରୀତି ସ୍ପଷ୍ଟ । ସାଇଗୁଡ଼ିକ ସେଠାରେ ଠିକ୍‌ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଗ୍ରାମ ପରି । ଆଦିମ ସମାଜରେ ସର୍ବତ୍ର ଦିନେ ହୁଏତ ଏଇ ପରି କିଛି ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ 
ରାଜାଙ୍କ ଆଧ୍ବପତ୍ୟରେ ତା ବହୁକାକୁ ଲୋପ ପାଇଚି । ଓଡ଼ିଶାରେ ତାର ଛାଞ୍ଚ ଏବେ ବି 
ଅଛି । ଦେଖାଯାଉଚି, ଓଡ଼ିଶାରେ ସେ ଦିନର ପରାଧୀନ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ୟ ଏହାକୁ ଆଦର 
କରିଚଚ୍ି, ସମ୍ମାନ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନ ଥୁବା କାଳରେ ଯେ ଏହାର ବିଧଵ ଥୁଲା, ସେଥୂରେ 
ସନ୍ଦେହ କରିବାର କିଛି ନାଇ । ମୋଗଲ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ରାଜାଏ ଯେ ଗ୍ରାମ 
ଓ ଶାସନମାନ ବସାଇଛନ୍ତି, ସେଥ୍‌ରେ କୋଠା ଅଛି, ଦେବୋରର ଅଛି । ଗ୍ରାମର ଧନ୍ୟ 
ଦରିଦ୍ର ନିର୍ବିଶେଷରେ ସେ ସବୁରେ ସମାନ ଅଧ୍ଵକାରୀ । ସେଠି କେହି ବଡ଼ ନୁହେଁ, ସାନ 
ନୁହେଁ । ସମସ୍ତେ ଏଦେ ବି ବୋଲାଚ୍ତି, ମହାଜନ’ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଓ ସେଥ୍‌ ସଂଗେ ଗ୍ରାମସଭା 
ଅଛି । ତାକୁ କହଚ୍ି, ‘ମହାଜନ ମେଳା” । ସେଥୁରେ ନ୍ୟାୟ ବିଚାର ଅଛି, ଜଳସେଚନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଛି, ମନ୍ଦିର ଜଳାଶୟ ମରାମତି ଓ ତିଆରି ପ୍ରଭୃତି ସବୁ ଅଛି, ସବୁ ସ୍ବାଧୀନ 
ଓ ପୃଶୃଙ୍ଖଳ ଭାବରେ ଯଥା ସଂଭବ ଏବେ ବି ଚାଲିଚି । ଏ ସାମ୍ୟ-ଶୃଙ୍ଖଳା କି ସଭ୍ୟତାର 
ଅବଶେଷ ତା ଦେଖି ବୁଝିବାର କଥା । ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖା ଓ କଥା ସାହିତ୍ୟ ପୁଣି ଏହାରି 
ସଂକେତରେ ନାନା ଭାବରେ ପୂରି ରହିଚି । 
ସଂଘର୍ଷରେ ଏହାର ଗତି 
ଏଇପରି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ପାଇଁ ଆଦର୍ଶରେ ସେଇ ନିର୍ବାଣ- 
ସାଧନା ସଂଗେ ଚଳଣିରେ ସେଇ ମୈତ୍ରୀର ଲୀଳା ନାନା ସଂକେତରେ ଦେଖି ହେବ । 
ଦର୍ପୀ ଭେଦ-ଧର୍ମୀମାନଙ୍କର ନାନା ଉପଦ୍ରବ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଭିତରେ ଏଇ ଆଦର୍ଶ ପୁଣି ଏଇ 
ଚଳଣିର ନିର୍ମଳଧାରା ବଂଚାଇ ରଖିବାର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଆମପ୍ରତିଷ୍ଠା । ନାନା ବେଷ୍ଟନୀ 
ଓ ପ୍ରଭାବ ଭିତରେ ଆଗନ୍ତୁକର ଧକ୍କା ଖାଇ, ତାକୁ ହଜମ କରି ଏଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଆତ୍ମା 
ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମ ପରିଣତିରେ ଗତି କରିଚି । 
(ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମ ପରିଣାମ ଗ୍ରଛଧରୁ ଗାତ) 
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ପ୍ରଚ୍ଛନ 
ଆର୍ଭବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତି 


ଏହି ଜଗତ ଚଡ଼ ଓ ଚେତନ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ମୃଭିକା, ପାଷାଣ, ପର୍ବତ- 
ଜଡ଼, ଉତ୍ଜିଜ, ସ୍ଵେଦଚ, ଅଣ୍ଡଳ, ଜରାୟୂଜ ଚେତନ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କେତେକ ଚଳ 
ଓ ଅଚଳ । ମୃଭିକା ପାଷାଣାଦି, ତୃଣ, ଲତା ବୃକ୍ଷାଦି ଅଚଳ, ଚଳତଡ଼ ଶକ୍ତି ରହିତ । କୀଟ, 
ପତଙ୍ଗ, ପକ୍ଷୀ, ସରୀସୃପ, ପଶୁ ମନୁଷ୍ୟତଚଳ । ଅଚଳଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଡୃଣ ଲତା ବୃକ୍ଷାଦିଙ୍କର 
ତୀବନ ଅଛି । ଅନ୍ତଃ ସଂଜ୍ଞା ଅଛି । 

ଚଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଶବ୍ଦ ଅଛି । ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର ଯେ ଶଦ୍ଦ ସେ କହିବାର ଶ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ 
ଭିନ୍ନ କୀଟଙ୍କଠାରୁ ପଶୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେ ଶବ୍ଦ କରନ୍ତି ତାହା ମନୁଷ୍ୟ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉଚ୍ଚାରିତ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ଅର୍ଥ ଥୁବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ସେମାନେ ସଦାସର୍ବଦାତ 
ଶଦ୍ଦ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସମୟେ ସମୟେ ଦରକାର ପଡ଼ିଲେ ଶବ୍ଦ କରନ୍ତି । ଭୀଡି, କ୍ଷୁଧା 
ପ୍ରଭୃତିରେ ଶବ୍ଦ କରିବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦମାନ 
କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ପାର୍ଥକ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ଅଛି । ଜଣେ ସାହେବ ଆଫ୍ରିକାର ଅରଣ୍ୟରେ ରହି 
ମର୍କଟମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଭିପ୍ରାୟରେ ଉଚ୍ଚାରିତ ହେବା ସ୍ଥିର 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥଜ୍ୋୋତକ । କିନ୍ତୁ ଏହା ସାଧାରଣମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପ୍ରଚ୍ଛନ ଗୃଢ଼ । ଯେପରି ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶକ୍ତିର ତାରତମ୍ୟ ଅଛି - ସେହିପରି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଚଳ ଓ ଚଳମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶକ୍ତିର ତାରତମ୍ୟ ଜନିତ ତାରତମ୍ୟ ରହିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଅଚଳ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶନ୍ତି ବିଶେଷ ଚାଳନାର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଥୁବାରୁ 
ବା କୌଣସି ସ୍ଵଭାବଗତ ଧର୍ମ ହେତୁ ସେମାନେ ଗତିଶଚ୍ତି ରହିତ । କିନ୍ତୁ ଏପରି ଏକ 
ଶକ୍ତି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଯଦ୍ଵାରା ତାର ବୃଦ୍ଧି ହଏ । କିନ୍ତୁ ସେ ଶକ୍ତିର ସ୍ଵରୂପ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରଚ୍ଛନ । ଭୌତିକ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଓ ଶକ୍ତି ବିଶେଷର ଘାତ 
ପ୍ରତିଘାତରୁ ପ୍ରାଣର ଉତ୍ଉବ । ଶକ୍ତି ଅଣୁ ପରମାଣୁରେ ବିଶେଷ ଯୋଗାଯୋଗ ହେତୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇ ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କରେ ସଂହତି ଘଟାଇ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଅଛି । ସେହି 
ଶ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଚିତ ବା ବ୍ରହ୍ମ ଆଖ୍ୟା ପ୍ରଦତ୍ତ ହୁଏ ! ସେହି ଶକ୍ତି ବିକାଶର ତାରତମ୍ୟରେ 
ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାରତମ୍ୟ ଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ତେଣୁ ଚିତ୍ଵ ଅଚିତ୍ଵ ଓ ଚିଦଚିତ୍ବ ଏହି 
ତିନୋଟିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । 

ପ୍ରାକୃତିକ ରୀତିରେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତ, ଅବ୍ଯାକୃତ, ବ୍ଯାକୃତ, ପ୍ରଚ୍ଛନ ଅପ୍ରଚ୍ଛନ 
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୨୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହେଉଅଛି । ଏହି ବିଧ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମ । ଏହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରଚ୍ଛନ । ବେଦପାଠରୁ ଜଣାଯାଏ 
ପ୍ରକୃତିଗତ ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର ବହିଦୃଶ୍ୟମାନ କେତେକ ବିଶାଳ, ଶକ୍ତିମନ୍ତ ତେଜୀୟାନ୍‌ ପଦା 
ଦେଖି ମାନବ ବିସ୍ମିତ ଚକିତ, ଭୟତ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ସେ ସବରଙ୍କୁ ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, 
ଦ୍ୟାବାପୂୃଥ୍‌ବୀ, ଇନ୍ଦ୍ର ରୁଦ୍ର ବିଷ୍ଣୁ ସବିତା ପ୍ରଭୃତି ଆଖ୍ୟାରେ ଦେବତା ମଣି ନିଜର ଅଭାବ 
ଅନଟନ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶା ବିପଦ ଆପଦର ମୋଚନ ନିମିତ୍ତ ସ୍ତୁତି କଲା । ଏହି ବିଶ୍ଵଶକ୍ତିର 
ସ୍ଵରୂପ ମାନବ ପ୍ରତି ପ୍ରଚ୍ଛନ । କେଉଁ ଶକ୍ତିବକରେ ଏମାନେ ଏପରି ତାହା ମାନବ ବୁଦ୍ଧିର 
ଅଗୋଚର କାରଣ ତାହା ପ୍ରଚ୍ଛନ ଭାବରେ ସ୍ଥିତ କିନ୍ତୁ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଗୋଚରୀଭୂତ । 

ସେହି ଶକ୍ତିର ବିକାଶଭୂତ ଇନ୍ଦ୍ର ଅଗ୍ନି, ବରୁଣ, ବିଷୁରୁଦ୍ରଙ୍କୁ ଜଗତର ଆଦିକରାମଣି 
ତାଙ୍କର ପ୍ରୀତି ନିମିତ୍ତ ନିଜର ରୀତି ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କୁ ଖାଦ୍ୟ, ପେୟ ଓ ବଳି ପ୍ରଦାନ କଲା । 
ସେହି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟଭିତି ଓ ଉକ୍ତି ଜନିତ । ସେ ଯଜ୍ଚ କଲା, ବଳି ଦେଲା, ନରବଳି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅର୍ପଣ କଲା । ନିଜର ଆମ୍ମୋତ୍ସର୍ଗ ପରିବର୍ଭରେ ଇତର ଜୀବନ ପ୍ରଦାନ କଲା । ହିଂସାବୃରି 
ଅବଲମ୍ବନ କଲା । ତାହା ଅନେକ କଲେ । କେତେକଙ୍କୁ ତାହା ଭଲ ବୋଧ ହେଲାନାହିଁ । 
କେତେକ ସେ ଅର୍ଥ ସାପେକ୍ଷ ଯଜ୍ଞ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ । କେତେକ -ଦେଖିଲେ ଯେ ଏହି 
ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧୁକାଂଶ ବିଭୁ, ଏମାନେ 
ବୁଵ୍ଧିବନ୍ତ । ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ଚାଳନା କରି କର୍ମ ମାର୍ଗରୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପନ୍ନାଛାଡ଼ି ନିବୃତ୍ତି ମାର୍ଗର 
ଜ୍ଞାନର ଚର୍ଚା କଲା । ତହୁଁ ବେଦର ଉକ୍ତି ହେଲା ମାହିଂସ୍ୟାଡ଼ । ଗୋଘ୍ର୍ୟ ଏହା ନିବୃତ୍ତି ମାର୍ଗର 
ଉଚ୍ତି । ପ୍ରବୃତ୍ତି ମାର୍ଗର ଉକ୍ତି ମଧ୍ୟ ବେଦରେ ଅଛି । ଗାମାଲଭେତ, ମହୋଷଂ ବା ମହାଜଂ 
ବା ¬ ଏହି ଦୁଇମାର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ ଉକ୍ତି ବେଦରେ ଅଛି । କିନ୍ତୁ ନିବୃରି ମାର୍ଗର ଲୋକଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ସ୍ଵଛ୍ଥ । ନିବୃତ୍ତି ମାର୍ଗର ଲୋକେ ସ୍ଥିର ନିର୍ଣ୍ଣୟ କଲେ ସେହି ପରମ ଶକ୍ତିମାନ 
କେଡେବେଳ୍େ ହେଲେ ହିଂସାତ୍ମକ ବଳିକ୍ରିୟାରେ ମଙ୍ଗଳପ୍ରଦ ହେବେ ନାହିଁ । ତହୁଁ ଉପନିଷଦ 
ଓ ଦର୍ଶନର ସୃଷ୍ଟି । ଉପନିଷଦ ଜ୍ଞାନଚର୍ଚଚା କରେ, ଭକ୍ତିର ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ । ଭୋଗ 
ଛାଡ଼ି ମୋକ୍ଷ ନିମିର ଉପନିଷଦ ଓ ଦର୍ଶନ ଅଭିପ୍ରେତ । 

ଉପନିଷଦମାନ ସେହି ପ୍ରଚ୍ଛନ ବିଷୟ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିର ନେତି ନେତି ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଶେଷରେ ଯାହା ରହିଲା ସେହି ସେ ପ୍ରଚ୍ଛନ ବୋଲି ସ୍ଥିର କଲେ ଏବଂ କହିଲେ ସେ ଅରୂପ 
ଓ ଜ୍ଞାନମୟ । ଦର୍ଶନ ବାରଗୋଟି । ୬ଟି ନାସ୍ତିକ, ୬ଟି ଆସ୍ତିକ । ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର 
ଆବିର୍ଭାବ ପରେ ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ! ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର ଅର୍ଥ ଯାହା ବେଦ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 
ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ, ରଶୃର ପ୍ରତିପାଦକ ଶାସ୍ତ୍ର । ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନମାନେ ନିଜ ନିଜର 
ମୋକ୍ଷ ଉପାୟ ନିର୍ବାରଣ କଲେ । ଯୋଗ-ଯମ, ନିୟମ, ଆସନ, ପ୍ରାଣାୟନ, ପ୍ରତ୍ୟାହର, 
ଧ୍ୟାନ ଧାରଣ ସମାଧ୍‌ ଦ୍ଵାରା, ସାଂଖ୍ୟ-ପଞ୍ଚବିଂଶତି ତତ୍ସଦ୍ଧାରା, ନ୍ଯାୟୟ ବୈଶେଷିକ - 
ପଦାର୍ଥ ତ୍ସ ଅବବୋଧ ଦ୍ଵାରା, ପୂର୍ବ ମୀମାଂସା - ଯଜ୍ଞାଦି ସାଧନଦ୍ଧାରା (ଧର୍ମଚର୍ଯ୍ୟା 
ଦ୍ଵାରା), ଉରର ମୀମାଂସା - ବେଦାନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରତିପାଦନଦ୍ଧାରା । 
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ପ୍ରଚ୍ଛ ୨୪ 


ବେଦାନ୍ତ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଆସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଶବର ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରତିପାଦନ ଗୌଣ 
ବା ଶୂନ୍ଯ । ତହୁଁ ଜଗତର କର୍ରା, ସ୍ରଷ୍ଟା ବିଷୟରେ ସେମାନେ ବିଶେଷ ଜୋର 
ଦେଇନାହାନ୍ତି । ତହୁଁ ତାହା ଶୁଷ୍ଟ ଓ ନିରସ । ନାସ୍ତିକ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ଚାର୍ବାକ ତ ଘୋର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ମାର୍ଗର ଦର୍ଶନ । ଅବଶ୍ୟ ତାର ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁଲା, ବିଷର ବିଷ 
ଓଷଧପରି । ଯେତେବେଳେ ଘୋର ପରୋକ୍ଷବାଦ- ବିରାଜମାନ କଲ୍ଲା ତାର ବିପରୀତାମ୍ମକ 
ଭାବ ଉପୁଜିବା ପ୍ରକୃତିସିଦ୍ଧ । ଉଭୟର ସଂଘର୍ଷରେ ମଧ୍ୟମ ମାର୍ଗ ଅବଲମ୍ବନ ସ୍ଵ ଭାବସିଦ୍ଧ । 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇନାହିଁ ¬ ପରୋକ୍ଷ ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ । 

ଅନ୍ୟ ପଞ୍ଚଦର୍ଶନ ¬ ବୌବ୍ବଚାରି ¬ ଯୋଗାଚାର, ମାଧ୍ୟମିକ, ବୈଭାଷିକ ସୌଜ୍ରାନ୍ତିକ- 
ଜୈନ ଏକ ଆହତ । 

ବୌଦ୍ଧ ଦର୍ଶନ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ଯୋଗର ଶିକ୍ଷା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ - ଆହଁତ ମଧ୍ୟ ତାହା । 
ଶାକ୍ୟସିଂହ ବୁଦ୍ଧ ବେଦର ନିବୃତ୍ତି ମାର୍ଗ ଓ ସାଂଖ୍ୟ ଏବଂ ଯୋଗର ଶିକ୍ଷା ଉପରେ ନିଜର 
ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କଲେ । ମହାବୀରଙ୍କ ଜୈନଧର୍ମ ନୂତନ ନୁହେଁ ¬ ତାହା ସନାତନୀ ନିବୃତ୍ତ 
ମାର୍ଗ କେବଳ କେତେକ ନୃତନ ପଦ୍ଧତି ଏହି ଧର୍ମରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ବୌଦ୍ଧ ଓ କୈନଧର୍ମ- 
ପ୍ରାଚୀନ ସନାତନ ଧର୍ମର ସନ୍ତାନ ¬ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ତ ସନାତନ ଧର୍ମ । 

ଯେପରି ମତାକ୍ଷର ବିଧୂରେ ପୁତ୍ର ପିତାଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ ହୋଇ ନିଜର ପୈତୃକ ସମ୍ପଭିରୁ 
ଅଧ୍ୂକାରୀ ହୁଏ ଏବଂ ତାର ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ନିଜର ଶକ୍ତି ବଳରେ ତହିଁରେ କିଛି ଯୋଗ 
କରାଇ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସମ୍ଚରି ବୋଲାଏ - ସେହିପରି ଜୈନ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ । ଅହିଂସା 
ଯାହା ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନଧର୍ମରେ ଉଦଘୋଷିତ ତାହା କିଛି ନୂତନ ନୁହେଁ । ଅହିଂସା ବିଷୟ 
ବେଦରେ ଅଛି, ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ଯ ଅଛି । 

ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ ବୁଦ୍ଧଦେବ ଓ ମହାବୀରଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବର ପ୍ରାୟ ୪୦୦ ବର୍ଷର 
ପୂର୍ବ ବିଷୟ ସେଥ୍‌ରେ ଦେବକୀ ପୁତ୍ର କୃଷ୍ଣ ଅହିଂସା ଧର୍ମ ସହିତ ଅନ୍ୟ ବିଷୟମାନ ଘୋର 
ଅଟ୍ଗୀରସଙ୍କ ଠାରୁ ଶିକ୍ଷା କରିଥଲେ । ଅନ୍ୟ ବିଷୟମାନ ଯଥା - ତପସ୍ୟା, ଦାନ, ଆର୍ଚବ, 
ଅହିଂସା ସତ୍ୟବଚନ ପ୍ରଭୂତି । 

ଏହାଠାରୁ ବେଶି କିଛି ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନଧର୍ମରେ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଲୋକେ ବେଦରେ ଆସ୍ଥା 
ରଖିବାରୁ ଯଜ୍ଞ ଜ୍ରିୟାର ହିଂସାରୁ ନିବୃତ. ହେଲେ ନାହିଁ - ତହୁଁ ବୁଦ୍ଧ ¬ ଭଶୃର, ଆମା 
ଓ ବେଦ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନାହିଁ । ମହାବୀର ଭଶ୍ନର ତଥା ବେଦ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନାହିଁ । 
କିନ୍ଧ ଏ ଦୁଇଧର୍ମ ପ୍ରଚ୍ଥନ ସନାତନ ଧର୍ମ । 

ଉତ୍କଳରେ ପ୍ରଥମରେ ସନାତନ ଧର୍ମ, ତପ୍ବରେ ଜୈନ, ବୌଦ୍ଧ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ବୈଷ୍ଣବ 
ଧର୍ମର ପ୍ରସାର ହେଲା । କେଉଁ ଧର୍ମ କେଉଁ ମତବାଦ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ । ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, 
ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ୟ ଅପର ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ଅଛି । ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣରୁ ତାହା 
ପ୍ରତିପନ୍ନ ହେବ । ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମରେ କଥୂତ ଅଛି ଯେ, ରାଧା ଭକ୍ତ ଶିରୋମଣି ଏବଂ ରାଧାଙ୍କ 
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୨୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଭକ୍ତି ବୈଷ୍ଣବମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ । ଗୋପୀଙ୍କ ସହ ରାଧା, ଦୁର୍ଗା ଏବଂ ମହାଦେବଙ୍କୁ ଉପାସନା 
କରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ପାଇଥଲେ । ରାଧା ମଧ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପୂଜା କରିଥୂଲେ । ମମସ୍ତ ପୂଜାରେ 
ଗଣପତିଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଥାପି ତାଙ୍କର ଅର୍ଚ୍ଚନା କରିବାକୁ ହୁଏ । ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମ ତ ସ୍ଵଚନ୍ତ୍ତ 
ହେଲାନାହିଁ । ଏଥୂରେ ଅନ୍ୟ ଚାରିଦେବଙ୍କର ପୂଜାର ସ୍ଥାନ ଅଛି । ତହୁଁ ବୈଷ୍ଠବଧର୍ମକୁ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଶାକ୍ତ ଧର୍ମ କହିବାକୁ ହେବ କହିଲେ ଯେ ଦୋଷ ହେବ, ତାହା କୁହାଯାଉ 
ନାହିଁ । କାରଣ ମହାମାୟା ଦୂର୍ଗା ପରା ରାସଲୀଳାର ବିଧାତ୍ରୀ । ରାସଲୀଳା ରହସ୍ଯର 
ଉଦ୍ରଘାଟନକାରିଣୀ ହେଉଛନ୍ତି ମହାମୟୀ ଦୁର୍ଗା । ପୁନଶ୍ଚ ସବୁ ପୁରାଣରେ କି ଶାକ୍ତ କି 
ଶୈବ, କି ବୈଷ୍ଣବ, ସର୍ବତ୍ର ଦୁର୍ଗା । ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଶକ୍ତିରୂପେ କଥୂତ । ଏ ବିଷୟ ଉତ୍କଳୀ ଭଲ 
ଜାଣନ୍ତି । କାରଣ ଅନୁକୂଳ କଲାବେଳେ, ଉଜ୍କଳଜୀ ଦୁର୍ଗା ମାଧବ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରେ। 
ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଆମ ଓଡ଼ିଶାର ପଞ୍ଚଶଖାଙ୍କ ଧର୍ମର ଗୁଡ଼ କଥା ଅଛି ¬ ଆଗେ ଅଣପୁରୁଷା 
ହେବୁ । ତାବାଦ୍ଧ ମାଇକିନିଆ ହେବୁ । ତାପରେ ତତ୍ସମମୟ କୃଷ୍ଣ କି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କୁ ପାଇବୁ । 
ନିର୍ଗୁଣ, ନିଷ୍କାମ, ଶିବଭାବ ପ୍ରଥମେ ଲାଭ କରିବ । ତପୂରେ ସୁଭଦ୍ରା ବା ରାଧାଭାବ ଓ 
ବ୍ରହ୍ମା ସ୍ଵରୂପ ଅନୁରାଗମୟ ହୃଦୟ ହେଲେ ଯାଇଁ କୃଷ୍ଣ ବା ଜଗନ୍ନାଥ ଲଭିବୁ । ଶାକ୍ତ ନହେଲେ 
ବୈଷ୍ଣବ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ଯ ସେ ଶାକ୍ତ । ସତ୍ସମୟୀ ଦେବୀ ଦୂର୍ଗା । ଦୁର୍ଗାଙ୍କ 
ରଜୋମୟୀ ବା ତମୋମୟୀ ମୂର୍ରିଙ୍କର ଉପାସକ ସେ ନୁହେଁ । ଗାୟତ୍ରୀ ବେଦମାତା 
ଆରାଧନାକାରୀ ବିପ୍ରମାନେ ଶାକ୍ତ - ସେ ଶୈବ ନୁହେଁ କି ବୈଷ୍ଣବ ନୁହେଁ । 
ବ୍ଵାହ୍ମଣାଃ ଶାକ୍ତିକାଃ ସର୍ବୈଃ ନ ଶୈବା ନଚ ବୈଷ୍ଣବାଃ 
କ୍ଷତ ଉପାସତେ ଦେବୀଂ ଗାୟତ୍ରୀ ବେଦ ମାତରମ୍‌ 
ଜନ୍ମାନ୍ତର ସଂହସ୍ରେଣ ସମାରାଧ୍ଯବୁଷ ଧ୍ଵଜଜମ୍‌ । 
ବୈଷ୍ଣବତ୍ଧଂ ଲଭେଦୀମାନ୍ର ସର୍ବପାପ କ୍ଷୟେସତି 
-( ଆଦି ବରାହ ପୁରାଣ) 
ଏହାକୁ କଣ ପ୍ରଚ୍ଛନ ଶୈବ କହିବା ଏଠାରେ ଗାୟତ୍ରୀ ବେଦମାତାଙ୍କ ଶକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରଶନ୍ତି 
କଳେ କୁହାଯାଇଛି । ବୈଷ୍ଣବମାନେ ରାଧାଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହକୁ ବେଶୀ ଅପେକ୍ଷା କରନ୍ତି । 
ପୁନଶ୍ଚ “ହରିଭଚ୍ତି ପ୍ରଜାତ୍ରୀସା ବିଷ୍ଣୁମାୟା ସନାତନୀ । 
ସାଚ ଯା ବନୁଚୂଦ୍ରଣାତି ତେଭ୍ୟୋ ଭଚ୍ତିଂ ଦଦାତିଚ ।” 
(ବହୁ ବୈବର୍ଭ ପୁରାଣ) 
ପୁନଶ୍ଟ ମାୟା ନାରାୟଣୀମାତା ସର୍ବେ ତାଂ କୃଷ୍ଣ ଭକ୍ତଦା । 
ନ କୃଷ୍ଣ ଭଚ୍ତିଂ ପ୍ରାପ୍ରୋତି ବିନି ମାୟାଂ ନିଷେବଣମ୍‌ ।” 
(ବହୁବୈବର୍ର ପୁରାଣ) 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ଓ ଜୈନଧର୍ମ ଯେପରି ପ୍ରଚ୍ଛନ ସାଂଖ୍ୟ ବା ଯୋଗଧର୍ମ-କାରଣ ସାଂଖ୍ୟ- 
ବହୁପୁରୁଷ ଏକ ପ୍ରକୃତି ସେହିପରି ବହୁ ଜୀବ-ଏକ ପ୍ରକୃତି ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନଧର୍ମ ସ୍ଵୀକାର 
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ପ୍ରଚ୍ଛନ ୨୬ 


କରେ । ଜୀବର ସିବିରେ ମୁକ୍ତି । ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମତ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ବୌଦ୍ଧମତ ରୂପେ ବିଷ୍ଣୁ 
ପୁରାଣରେ ଲିଖିତ । 

ମାୟାବାଦ ଅସତ୍ୃଶାସ୍ତ୍ର ତାହା ପ୍ରଚ୍ଛନ ବୌଦ୍ଦମତ । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଶୂନ୍ଯ, ଶଙ୍କରଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମ - 
ତହୁଁ ଦ୍ରୈତବାଦ ପ୍ରତିପାଦକ ବିଷ୍ଣୁ ପୂରାଣକାର ଏହା କହିଲେ, ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଶୂନ୍ଯ ଯେ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଶୂନ୍ୟ, ତାହା ନୁହେଁ । ସେ ଯାହାହେଉ ଶଙ୍କରଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର 
ଶୂନ୍ୟତୃପ୍ରାପ୍ତି ¬ ବା ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ଯେ ଏକ୍ୟନାହିଁ ତାହା ନୁହେଁ, କିନୁ ବ୍ରହ୍ୃତ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
କିଛି ବିଶେଷତ୍ଵ ଅଛି । ପୁନଶ୍ଚ ଜୀବର ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ବୋଧଗମ୍ୟ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ଅଦ୍ବୈତବାଦ ଅତି ଦୁରୁହ ବିଷୟ । ତାହାହିଁ ଭଗବତକାର ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । 
ଯେଉଁ ଭାଗବତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଲୀଳା ବର୍ଣ୍ଣନାମ୍ମକ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ପୁରାଣଠାରୁ ବୈଷ୍ଠବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବହୁ 
ଆଦ୍ରତ । 

““ଯ଼କ୍ରେମେ ସଦ ସଦ୍ଧ ରୂପେ ପ୍ରତିଷିଦ୍ଧେ "ସ୍ଵ ସିଂବିଦା । 
ଅବିଦ୍ୟୟାମ୍ମନି କୃତେ ଇତି ହେ ବ୍ରହ୍ମ ଦର୍ଶନମ୍‌ ।” 

[ସେହି ଭାଗବତ କହେ ଭଗବାନ ଅରୂପ ଚିଦାମ୍ମା । ତାଙ୍କର ରାମ କୃଷ୍ାଦି 
ରୂ ପ ମାୟି କ । ଦ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଠାରେ, ( ଅରୂପ ଜ୍ଞାନମୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ) ଦୃଶ୍ୟତ୍ଵ ଅବୁଦ୍ଧି 
ଦ୍ଵାରା ଆରୋପିତ ହେବା ମାତ୍ର -] ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଥୁଳ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପ ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ହୁଏ - ଯେଉଁ ରୂପଦୃୟ ଆତ୍ମାରେ ଅବିଦ୍ୟା ଦ୍ଵାରା କୃତ ବା ଆରୋପିତ- 
ସେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମଦର୍ଶନ ( ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମ ଏବ ଭବିତି) ଅର୍ଥାତ ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ | ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗୋଟିଏ ବଡ଼ କୌତୁହଜମୟ ବିଷୟ ଅଛି । ବଲ୍ଲଭଦେବ ପୁରୀଧାମକୁ 
ଆସି ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ସେ ଭାଗବତରେ ଏକ ଟୀକା କରିଛରି ଓ ସ୍ଥଳେ 
ସ୍ଥଳେ ଶ୍ରୀଧରଙ୍କ ଟୀକାକୁ ସଂଶୋଧନ କରି ଅଛନ୍ତି । ତହୁଁ ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟ କହିଲେ- ଶ୍ରୀଧରଙ୍କ 
ଜୃପାରୁ ମୋର ଭାଗବତରେ ପ୍ରବେଶ । ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଶ୍ରୀଧର ମୋର ଗୁରୁକନ୍ପ । ଯେ ଶ୍ରୀଧର 
ଟୀକା ଅବଲମ୍ବନ କରି ଅନ୍ୟତ୍ର ଭାଗବତର ଅର୍ଥ ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ କରେ “ ବେଶ୍ୟାର 
ଭିତରେ ତାରେ କରିୟେ ଗଣନ ଶ୍ରୀଧରଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମ ଦଶାନର ଅର୍ଥ ଜୀବ- ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଏହା ଭିତରେ ଶ୍ରୀଧର ଅଦୈତବାଦୀ ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯାଏ । ଶ୍ରୀଧର ତହୁଁ 
ମାୟାବାଦୀ ହେଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଶ୍ରୀଧରଙ୍କ ମତକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ଥନ କରିବାରୁ ସେ ମଧ୍ଯ 
ମାୟାବାଦୀ ହେଲେ । ପ୍ରଚ୍ଛନା ଦ୍ରୈତବାଦୀ ହେଲେ । ପୁନଶ୍ଚ ନଗେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବସୁ ଓଡ଼ିଶାର 
ପଞ୍ଚଶଖାଙ୍କୁ ପ୍ରଚ୍ଥନ ବୌଦ୍ଧଥୁବାର କହିଅଛନ୍ତି । ଯେପରି ଶଙ୍କର ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ବୌଦ୍ଧ, ସେହିପରି 
ଉତ୍କଳର ପଞ୍ଚଶଖା ପ୍ରଚ୍ଛନ ବୌଦ୍ଧ ଥୂଲେ । ଶଙ୍କର ଯଦି ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ବୌଦ୍ଧ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ 
ବୌଦ୍ଧ ଓ ଓଡ଼ିଶାର ପଞ୍ଚସାଖା ପ୍ରଚ୍ଛନ ବୌଦ୍ଧ । ଉତ୍କଳର ବୈଷ୍ଣବ ପ୍ରବର କ୍ଷଣଜନ୍ସା 
ରାମାନନ୍ଦ ରାୟ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ବ୍ରଜ ଲୀଳାର ଗୁଡ଼ ତତ୍ୃ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥୂଲେ 
। ସେ ଥୁଲେ ଚୈତନ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସଖା | ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ବୈଷ୍ଣବ କୂଳର 
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୨୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରଗ୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗୁରୁରୂପେ ବିବେଚୀତ । ରାମାନନ୍ଦଙ୍କର ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଏକମତବାଦ । ଏହା 
ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ଭେଦାଭେଦ । ଜୀବ ଓ ପରମ ମଧ୍ଯରେ ଭେଦ ଅଛି ଓ ଅଭେଦ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ତାହା 
କଳନା କରିବା ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିର ଅଗମ୍ୟ । ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଭେଦାଭେଦ ବାଦକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ 
ଅଦ୍ବୈତବାଦ-ପ୍ରଚ୍ଛନ ବୌଦ୍ଧମତ କୁହାଯାଏ ! 
ଭାବିବାକୁ ହେବ ଯେ କୌଣସି ମତବାଦ ମ୍ପତନ୍ତ୍ର ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମରେ ଅନ୍ୟ ଚାରିଦେବଙ୍କ ପୂଜାର ବିଧ୍ୂ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ତହୁଁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟକୁ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ ଅମୁକ, କହିବାରେ ଦୋଷ ହୋଇ ନପାରେ କିନ୍ତୁ କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । ତହୁଁ 
ଧୀରସ୍ଥିର ଭାବରେ ବିଚାର କଲେ ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । କିନ୍ତୁ ପାରମ୍ପରିକ ଗତି 
ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ନରଖି ଏକ ବିଷୟରେ ଉଦେଶ୍ୟ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି ଗୋଟିଏ ମତ ପ୍ରକାଶ କରିବା 
ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । 
(6କୋଣାର୍କ-ପ଼ରଥମସଂଖ୍ୟା- ୧୯୫୮ ସେୟଟେମ୍ବର) 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ, କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର 


ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ 
(ଏକ ) 
ନକ୍ରସଲବାଦ ଓ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସମୟ ସମୟରେ ଯେଉଁ ସମ୍ବାଦମାନ ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଉଛି ସେଥୁରୁ ଏହା ଏକ ହିଂସାମମ୍‌କ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଏତିକିମାତ୍ର ଧାରଣା ହେଉଛି। ଏ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ ପତ୍ରିକା ଏ ମତବାଦ ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ 
ଭାବରେ ପ୍ରଚାରିତ ନୁହେଁ। ଏହା କେବଳ ସେହି ମତବାଦର ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ବା ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବବ୍ଧ। ମାତ୍ର ପତ୍ରିଜାଟି ଆଇନଅନୁସାରେ ମୁଦ୍ରିତ ଓ ପ୍ରକାଶିତ। ମଝିରେ 
ମଝିରେ ସତ୍ତା ସମିତିରେ କେହି କେହି ନଢ଼ସଲବାଦର ନିନ୍ଦା ବା ପ୍ରଶଂସା କରିଥାର୍ତି। ଏ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଏ ମତବାଦଟି କଅଣ, ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କଅଣ ଚାଲିଛି ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୁଁ 
ଯାହା ବୁଝିଛି ଓ ଜାଣିଛି ତାହାର ଆଲୋଚନା କରିବା ଏବଂ କ୍ରମେ ଏ ମତବାଦର ଉତ୍ଵଥାନର 
କାରଣ ଓ ତାହାର ପ୍ରତିକାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରିବି। 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ମତବାଦ, ନକ୍ସଲ ମତବାଦ ଓ ବାମପନ୍ଥୀ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ମତବାଦ ମାର୍କସ୍‌ଙ୍କ 
ଦର୍ଶନ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ସମାଜରେ ଅର୍ଥକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଛି ଓ ଏ 
ସଂଘର୍ଷରେ ଶୋଷିତ ଶ୍ରେଣୀ ବଳପୂର୍ବକ ଶୋଷକ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଧ୍ଵଂସ କରି ନିଜ ହାତକୁ 
ଶାସନକ୍ଷମତା ନେଲେ, ଶ୍ରେଣୀଶୂନ୍ୟସମାଜ ଗଠିତ ହୋଇପାରିବ, ଅନ୍ୟଥା ନୁହେଁ। ଏହା 
ମତବାଦର ସାରମର୍ମ । କିନ୍ତୁ ୧୯ ୧୯ରେ ରୁଷିଆରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳ ଶାସନଭାର ନେଇ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯକ୍ରମ ଓ କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୂଲେ, ଚୀନର କମୁନିଷ୍ଠ ଦଳ ସେଠାକାର 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ଭିନ୍ନ କର୍ମକୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୂଲେ। ପ୍ରଥମ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପରେ 
ରୁଷିଆରେ କମୁନିଷ୍ଟ ଶାସନ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହେଲା। ଦ୍ବିତୀୟ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଚୀନର କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ପିତ। ରୁଷିଆରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଶାସନ ପୂର୍ବରୁ ଯେପରି ଶିନ୍ପ ବିସ୍ତାର ଲାଭ 
କରିଥୂଲା ; ଚୀନର ସେପରି ହୋଇ ନଥୁଲା ଭାରତ ପରି ଚୀନ ଏକ ଗ୍ରାମ ପ୍ରଧାନ ଦେଶ 
ଓ ଶିଳ୍ପ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନୁନ୍ନତ। ଚୀନର କମୁନିଷ୍ଠ ଶାସନ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହେବାବେଳକୁ ପ୍ରାୟ 
ପନ୍ଦରବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଶିଳ୍ପକ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତ ଚୀନ ଆଗରେ ଥୁଲା। ରୁଷିଆରେ ମୂଖ୍ୟତଃ 
ରାଜଧାନୀରେ ବିପ୍ପବ ଘଟାଇ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଠ ଦଳ ଶାସନ ଦଖଲ କଲେ। କିନ୍ତୁ ଚୀନର 
ପ୍ରଦେଶମାନଙ୍କରେ ବିପ୍ନବ ଘଟାଇ ଶେଷରେ ରାଜଧାନୀ ଅଧ୍ବକାର କରି ସର୍ବୋଚ୍ଚ କରା 
ଚିଆଙ୍ଗ କାଇସେକ୍ରଙ୍କୁ ଦେଶରୁ ବାହାର କରିଦେଲେ । 
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୨୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିଡ୍ୟ 


ରାଜଧାନୀରେ, କୋଇମିଙ୍ଗଟାଙ୍କ ଦଳ ଶାସନ ଯେପରି ସୁଦୃଢ଼ ଥୂଲା, ରୁଷିଆରେ ଢାରଙ୍କ 
ଶାସନ ସେପରି ଦୃଢ଼ ନଥୂଲା। ଚୀନରେ ପ୍ରଥମେ ୧୯୧୯ ସାଲରେ କମୁନିଷ୍ଠ ମତବାଦ 
ପ୍ରଚାର ହେଲା। ଏ ମତବାଦ ପ୍ରଚାର କରିବା ପାଇଁ ରୁଷିଆରୁ ବରୋଡ଼ିନ ଓ ଏମ. ଏନ. ରାୟ 
ଆସିଥୂଲେ। ସେହି ସମୟ ଠାରୁ ଚୀନର କନ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳ ରାଜଧାନୀ ଠାରୁ ଦୁରରେ କ୍ରମେ 
ସଙ୍ଗଠନ ଦୃଢ଼ କରି ଚାଲିଲେ। ଦ୍ଵିତୀୟ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପୂର୍ବରୁ ଚତୁର୍ଦଶ ପଦଯାତ୍ରୀ ବାହିନୀ ନାମରେ 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳ ପଦଯାତ୍ରା କରି ଗ୍ରାମକୁ: ଗ୍ରାମ ଉଦଵବୁଦ୍ଧ କରାଇ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି 
ସେମାନଙ୍କୁ ନିଚ୍କର ସହକର୍ମୀ କରାଇ ପାରିଥୂଲେ। ସେ ସମୟରେ ଅସ୍ତ ଶସ୍ତ୍ର କିଛି ସେମାନେ 
ସଂଗ୍ରହ କରିଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଜାପାନ ସହିତ ଚୀନର ଯୁଦ୍ଧରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳର ସୈନ୍ୟ ବାହିନୀ 
ସରକାରୀ ଦଳ ବାହିନୀ ସହିତ ଯୋଗଦେଇ ଜାପାନ ସହିତ ଲଢ଼ିଲେ। ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ବେଳେ 
କମୁନିଷ୍ଟ ଦଳ ହାତକୁ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଆମେରିକାର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ ଆସିଲା। କମୁନିଷ୍ଟ ଦଳ 
କଠୋର ଶୃଙ୍ଖଳା ଭିତରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ସଙ୍ଗଠିତ କରୁଥୁ୍‌ବାବେଳେ ଚୀନର ଶାସକଗୋଷ୍ଠୀ 
ଆମେରିକାର ସାହାଯ୍ୟର ଅପବ୍ୟବହାର କରି ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ନିଶ୍ଚିତ ରହିଲେ। ଶେଷରେ 
ଦେଶର ଚାରିଆଡ଼େ ସଶସ୍ତ୍ର ବିପ୍ନବ ଘଟି ଚୀନରେ କମୁନିଷ୍ଟ ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା। 

ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ରୁଷିଆ ଓ ଚୀନ ମଧ୍ଯରେ ବିପ୍ପବ କୌଶଳର ଏହି ପ୍ରଭେଦ ଯେ 
ରୁଷିଆରେ ରାଜଧାନୀରୁ ବିମ୍ଧବ ଯାଇ ପ୍ରଦେଶମାନଙ୍କରେ ପହଞ୍ଚଲା ଓ ଚୀନରେ 
ପ୍ରଦେଶମାନଙ୍କରୁ ବିପ୍ନବ ଆସି ରାଜଧାନୀରେ ପହଞ୍ଚଲା। ବିପ୍ନବର କେନ୍ଦ୍ର ରାଜଧାନୀ, ଏହି 
ନୀତି ଅନୁସାରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳ ବ୍ୟବସ୍ଥାସଭା ଇତ୍ୟାଦିରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର କୌଶଳ 
ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୂଲେ। କିନ୍ଧୁ ଗଣବିପ୍ନବର ଏହା ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଯେଉଁମାନେ ବିଶ୍ଧାସ 
କଲେ ସେମାନେ ବାମପନଛୀ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ନାମରେ ଅଭିହିତ ହେଲେ। ବାମପନ୍ଷୀମାନେ ଚୀନର 
କୌଶଳରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଦକ୍ଷିଣପଛଥୀମାନେ ରୁଷିଆର କୌଶଳରେ ବିଶ୍ଧାସୀ। ଏହି ଥୂଲା 
ମୋଟାମୋଟି ପ୍ରଭେଦ କିନ୍ତୁ ବାମପନ୍ଷୀମାନେ ରାଜଧାନୀ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇ ବ୍ୟବସ୍ଥାସଭାରେ 
ପ୍ରବେଶ ଓ ଶାସନଭାର ଗ୍ରହଣ ଇତ୍ୟାଦି କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରିବାରୁ, ଗଣବିପ୍ପବରେ 
ବା ଚୀନ କୌଶଳରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁବା କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ମତବାଦୀମାନେ ଅଲଗା ହୋଇଗଲେ। 
ଏମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ରାଜଧାନୀ ଠାରୁ ଦୁରରେ ଓ ଉପେକ୍ଷିତ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ ଚାଲିଲା 
ଓ ଚାଲିଛି। ପିଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ନକ୍ରସାଲବାଡ଼ି ନାମକ ସ୍ଥାନରେ ଭୂମିହୀନ ଲୋକେ ଧନୁ ତୀର 
ନେଇ ସଶସ୍ତ୍ର ଆନ୍ଦୋଳନ କରି ଦେଶର ଦୂଷ୍ଠି ଆକର୍ଷଣ କଲେ ସେ ପ୍ରକାର ଆନ୍ଦୋଳନ 
ପ୍ରତି। ତେଣୁ ସେହି କୌଶଳରେ ଆନ୍ଦୋଳନ କରୁଥ୍‌ବା ଦଳର ନୀତିକୁ ସାଧାରଣ କଥାରେ 
ନକ୍ରସଲପନ୍ଥୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏ ମତବାଦ ହେଉଛି କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ମତବାଦ, ମାତ୍ର କୌଶଳ 
ହେଉଛି ରାଜଧାନୀଠାରୁ ଦୁରରେ ଉପେକ୍ଷିତ ନିଷ୍ପେଷିତ ଜନତା ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ରୋହର ଭାବ 
ଜାଗ୍ରତ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସଶସ୍ତ୍ର ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା। ଏମାନେ ଚୀନର 
କୌଶଳ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥୁବାରୁ ଚୀନର : ନୈତିକ ସମର୍ଥନ ଏମାନେ ପାଇଥଆାନ୍ତି। ଏକ 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର qo 


ସମୟରେ ବାମପନ୍ଷୀମାନେ ଚୀନର ସମର୍ଥନ ପାଉଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ କେରଳ ଓ ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗରେ 
ବାମପନଛ୍ଷୀମାନେ ଶାସନ ଭିଡରକୁ ଗଲା ପରେ ଏମାନେ ଚୀନ ଦ୍ଵାରା ସମାଲୋଚିତ 
ହେଉଛନ୍ତି। ଭାରତ ସାଙ୍ଗରେ ବର୍ମ୍ଧା ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇଛି। ମାତ୍ର ବର୍୍ଥାରେ ଅନେକ ଅଞ୍ଚଳ 
ବର୍ଭମାନ ସୁଦ୍ଧା କେନ୍ଦ୍ର ସାସନ ଅଧୀନକୁ ଆସିପାରିନାହିଁ। କାରଣ ରାଜଧାନୀଠାରୁ ଦୁର 
ଅଞ୍ଚଳମାନ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ( ନକ୍ସାଲପନ୍ଥୀ ) ମାନଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଅଛି। ଚୀନର ଯେପରି ଶାସନ 
ଅଧ୍ବଵକାର କରିବା ପାଇଁ ଓ ଲୋକଙ୍କୁ ସେଥୂପାଇଁ ସଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ଧୋହ କରିବା ପାଇଁ ଅନନ୍ତଃ 
କୋଡଢ଼ିଏବର୍ଷ ଲାଗିଥୂଲା ସେହିପରି ବର୍ମାରେ ଓ ପୂର୍ବ ଭାରତରେ ନକ୍ସଲ୍ପନ୍ଷୀମାନେ ଯେ 
ହଠାତ୍ଵ କେତୋଟି ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଜୟଯୁକ୍ତ ହେବେ ବୋଲି ଆଶା କରୁଛନ୍ତି ତାହା ନୁହେଁ। 
ସେମାନେ ବର୍ଷ ବର୍ଷ କାଳ ବହୁ ଅଞ୍ଚଳ ଉପଦୃତ ଅବସ୍ଥାରେ ରଖ୍‌ବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ସାଧନ ପାଇଁ ବଦ୍ଧପରିକର। ଏହି ବିଚାରରୁ ପୂର୍ବଂଭାରତରେ ନକ୍ରସଲ୍ବପଛ୍ଥୀ ମାନଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ବିଚାର କରିବାର କଥା 


( ଦୁଇ ) 


ନକ୍ସଲବାଦୀ ନୀତି ହେଉଛି କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ନୀତି ଅର୍ଥାତ ଶୋଷିତମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଶାସନର 
ଅଧ୍କାର ଓ ଶାସନ ମାଧ୍ଯମରେ ସମାଜକୁ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା । ଏହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରଚଳିତ ଶାସନର ପରିବର୍ଭନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନକ୍ରସଲବାଦୀମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି 
ଯେ ବୈଧାନିକ ଉପାୟରେ ଅର୍ଥାତ ଭୋଟ ମାଧ୍ୟମରେ ଶାସନର ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ସାଧୂତ 
ହେବ ନାହିଁ, କେବଜ ମନ୍ତ୍ରୀ ମଣ୍ଡଳର ପରିବର୍ଭନ ଘଟିପାରେ ମାତ୍ର ଶାସନ କଳାର ପରିବର୍ରନ 
ଘଟିବ ନାହିଁ। ଶାସନକୁ ସମୂଳେ ପରିବର୍ରନ କରିବାପାଇଁ ସଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ରୋହ ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ 
ସେଥୁପାଇଁ ବିଶାଳ ସଂଖ୍ୟାରେ ଲୋକଙ୍କୁ ତିଆରି କରିବାକୁ ହେବ - ଏହି ହେଉଛି 
ନକ୍ରସଲ୍ବବାଦୀ ଦଳର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । ଏଥ୍‌ରୁ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ ଯେ ଏ ଦଳର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରାଜନୈତି ଅର୍ଥାତ ଶାସନର ଅଧୁକାର ତାଂ ପରେ ଶ୍ରେଣୀଶୂନ୍ଯୟ ସମାଜ ଗଠନ 
ଦିଗରେ ବିଧଵବଦ୍ଧ ନିଆଯିବ। ପ୍ରଚଳିତ ଶାସନ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ଲୁଚାଚୋରା ବଡ଼ ଗ୍‌ଷୀ 
ବା ଧନୀମାନଙ୍କୁ ଏଠି ସେଠି ହତ୍ୟାକରି ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଶୋଷିତର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିବା 
ଏ ପ୍ରକାର ଅଛ୍ପ ସୀମାବଦ୍ଧ ଅର୍ଥନୈତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏ ଦଳର ନୁହେଁ। ରାଜନୈତିକ ଉଦେଶ୍ୟ 
ସାଧନପାଇଁ ବିଶାଳ ସଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ରୋହର ଆୟୋଜନ ହେଉଛି ଏ ଦଳର କାର୍ଯକ୍ରମ। 

ସଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ରୋହ ହୋଇପାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଶାସନକୁ ରକ୍ଷା କରୁଥୁବା ସୈନ୍ଯ ବିଭାଗରେ 
ବିଦ୍ରୋହ ଘଟିଲେ ; ଯେପରି ରୁଷିଆରେ ହୋଇଥୂଲା ବା ବହୁ ଦେଶରେ ବରଁମାନ ହୋଇ 
ଯାଉଛି। ମାତ୍ର ସେ ଦିଗରେ ନକ୍ରସଲବାଦୀଙ୍କ ଉଦ୍ୟମ ନାହିଁ କାରଣ ତଦ୍ଵାରା ବର୍ମାନ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଶ୍ରେଣୀଶୂନ୍ୟ ସମାଜ ଗଠନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଜନତା 
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୩୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମଧ୍ଯରେ ସଶସ୍ତ ବିଦ୍ରୋହର ଭାବ ଓ ବିଶ୍ବାସ ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସିବିପାଇଁ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବ୍ଯବହାର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଆଧୁନିକ ଅସ୍ତ୍ର ବନ୍ଧୁକ, 
ରିଭଲତ୍ତର ଆଦି ଯୋଗାଇ ଦେଇ ସେଥୁରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ବା ସେ ପ୍ରକାର ଅସ୍ତ 
ନ ମିଲିଲେ ମଧ୍ଯ, ଯେଉଁ ଅସ୍ତ ଆଜି ସୁଦ୍ଧା ବହୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଛି, ଯଥା ¬ 
ତୀର, ଧନୁ, ଟାଇିଆ ଇତ୍ୟାଦି ସେ ସବୁର ବ୍ୟବହାର ଶୃଙ୍ଖଳା ଭିତରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ 
ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ। ଏ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପାଇଁ ଶାସନର କେନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ 
ଦୁରରେ ସ୍ଥାନ ନିରୂପଣ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ; କାରଣ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରଚଳିତ ଶାସନ ଏ 
ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ତ ଦେବନାହିଁ ବରଂ ଦମନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ। ପ୍ରଚଳିତ 
ଶାସନର ଦମନ କରିବା ବିଭାଗ ହେଉଛି ପ୍ରଥମେ ପୋଲିସ ପରେ ଯାଇଁ ସୈନ୍ୟବିଭାଗ। 
ଏକ ପ୍ରଦେଶର ପୋଲିସ ଅନ୍ୟ ପ୍ରଦେଶରେ ବା ଏକ ଜିଲ୍ଲାର ପୋଲିସ ଅନ୍ୟ ଜିଲ୍ଲାରେ 
କାମ କରିବାରେ ଯେଉଁ ନିୟମଗତ ଅସୁବିଧା ଅଛି ତାହାର ସୁବିଧା ନେବାପାଇଁ ପ୍ରଦେଶର 
ସୀମାନ୍ତ ବା ଜିଲ୍ଲାର ସୀମାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ନିରୂପଣ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କେବଳ ଜଙ୍ଗଲ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଯେ ରାସ୍ତା ଘାଟ ନାହିଁ ତାହା ନୁହେଁ। ଶାସନ କେନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୁରରେ ଥ୍‌ବା ବହୁ ଅଞ୍ଚଳ 
ପାଇଁ ରାସ୍ତା ଘାଟ ନାହିଁ । ଦୂର ଦୂରାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳକୁ ପୋଲିସ ଯିବା କଷ୍ଟକର ଓ ଅନେକ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ଯିବା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେହି ଅଞ୍ଚଳ ମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁମାନେ ବସବାସ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଆଦିବାସୀ ହେଉନ୍ତୁ ବା ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି ଜାତିର ଲୋକ ହେଉନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ଶାସନ ଦ୍ଵାରା ତଥା ସାଧାରଣ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ଉପେକ୍ଷିତ ଓ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦାବୀ 
ହାସଲ କରିବା ତ ଦୂରର କଥା, ଆଇନ ଅନୁସାରେ ଦାବୀ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବାର ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ। ଏ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରବେଶ କରିନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ଯେଉଁ ଜାତିମାନଙ୍କୁ ବିଟ୍ରିଶ ସରକାର  କ୍ରିମିନେଲ ଟ୍ରାଇବ” ଘୋଷଣା କରି 
ଆକ୍ଷିଆଗରେ ରଖୁ ତାଙ୍କ କାମ ଚଲାଉ ଥୂଲେ, ସେ ଜାତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତା 
ବିସ୍ତାର ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ତି ଦିଆ ଗଲାନାହିଁ। ସେ କଟକଣା ଆଇନ ନ୍ଯାୟତଃ ଉଠାଇ 
ଦିଆହୋଇଛି। ଏ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଯେ କେବଳ ଆଦିବାସୀ ତାହା ନୁହେଁ। ବିହାର, ବଙ୍ଗ 
ଓ ଓଡ଼ିଶା ସୀମାନ୍ତରେ ମାଳ ନାମରେ ଏକ ଜାତି ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ସାହସୀ ଓ 
ଦଙ୍ଗାହାଙ୍ଗାମା କରିବାରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ। ଏହି ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ କଷ୍ଟସହିଷ୍ୁ ଆଦର୍ଶରେ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ନିଷ୍ଠାପର କର୍ମୀ ବର୍ଗମାନ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଛନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କ ତ୍ୟାଗ ଓ କଷ୍ଟ କଥା ଶୁଣିଲେ ଓ ଜାଣିଲେ ମୁଣ୍ଡ ନଇଁନେବାକୁ ହୁଏ| 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ପାସ୍‌ କରିଥୁବା ଏମ.ଏ., ଏସ.ଏମ.ସି., ବି.ଏ., ଇଞ୍ଜିନିୟର, ଉଚ୍ଚ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ପଡଢୁଥ୍‌ବା ଛାଡ୍ର ଦୁର ଗାଁ ଗହଳରେ ଅତି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ରହିଛନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗରେ ମୂଲ ମଜୁରୀ ଲାଗୁଛନ୍ତି। ଖଣ୍ଡେ ଲୁଙ୍ଗ ଓ ଖଣ୍ଡେ ଗାମୁଛା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଜିନିଷ ସାଙ୍ଗରେ ନାହିଁ, ଯାହା ଲୋକେ ଖାଉଛନ୍ତି ଓ ଯେପରି ଲୋକେ ଚଳୁଛନ୍ତି 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୩୨ 


ସେଇଥୂରେ ସେମାନେ ଚଳୁଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ବନ୍ଧୁକ ରିଭଲ୍ର ଆଦି ଅଛି। 
ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଗ୍ରାମବାସୀମାନଙ୍କୁ ପାଠ ପଢ଼ାଇବା, ଚଳଚିତ୍ର ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରଭୃତିରେ ଆମୋଦ 
ପ୍ରମୋଦ ଯୋଗାଇବା ଓ ମାଓସେଡୁଙ୍ଗଙ୍କ ଉପଦେଶାବଳୀ ବୁଝାଇବା ଓ ମାଓସେୈଡୁଟ୍ଗଙ୍କପ୍ରତିକୃତି 
ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଆକର୍ଷଣ କରିବା ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର କରିବା ଦିଗରେ ଶୃଙ୍ଖଳାର ଶିକ୍ଷା ଦେବା 
ହେଉଛି ଏମାନଙ୍କର ଆନୁଷ୍ଠାନିକ କାର୍ଯ୍ୟ। ଶାସନ ଅଧୁକାର କରିବାର ଇଚ୍ଛା ଓ ଆଗ୍ରହ 
ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ଦିଗରେ ଯେପରି ଯେତିକି ଶିକ୍ଷା ଦେବାର କଥା ତାହା ସେମାନେ 
ଦେଉଛନ୍ତି। ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଅଞ୍ଚଳରେ ଯେ ବାଧା ଦେଲା ସେ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ନିହତ 
ହେଲା କିମ୍ବା ପୋଲିସକୁ ଖବର ଦେଉଛି ବୋଲି କାହାକୁ ସନ୍ଦେହ କରାହେଲା ସେ ମଧ୍ୟ 
ନିହତ ହେଲା। ନିହତ ହେଉଥୂବା ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଧନୀ ନିର୍ବନ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ 
ଅଛଚ୍ତି। କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଧନୀ ଲୋଵେ ମଧ୍ଯ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି। ଏ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପାଇଁ କର୍ମୀମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଧାରଣା କରିବା ପାଇଁ ଏତିକି ଜାଣିଲେ 
ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ସୀମାନ୍ତ ଏକ ଅଂଶରେ ଶହେରୁ ଭର୍୍ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ କର୍ମୀ 
ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନେ ଉପଲବ୍ଧ୍ବ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଏହା ଲୋକଙ୍କ ମନକୁ 
ଘେନୁଛି, ତାହା ପରେ ଆଲୋଚନା କରୁଛି। 


~~ 


( ତିନି ) 


ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ବା ଏପରିକି ସହରମାନଙ୍କରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ସାମାନ୍ୟ 
ଜାଗରଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ, ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଧନିଲୋକେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତି କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ୟାଯ୍ୟ ଧନୋପାର୍ଚନରେ ଆଞ୍ଚ ଆସେ। ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ପୋଲିସର 
ସାହାଯ୍ୟ ଲୋଡ଼ନ୍ତି। ଉପରିସ୍ତ କର୍ମଚାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶ୍ରେଣୀ ଲୋକଙ୍କର ଆତିଥ୍ୟ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି। ଏହି କାରଣରୁ ନକ୍ରସଲବାଦୀମାନେ ପୋଲିସଙ୍କୁ ଖବର ଦେଇଥୁବା ଲୋକଙ୍କୁ ମାରି 
ଦେଉଛନ୍ତି ; କିନୁ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଧନିଲୋକ ଭୟରେ ହେଉ ବା ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ ହେତୁରୁ ହେଉ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଜାଗରଣରେ ସହାୟକ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ 
ସେମାନେ ନିରାପଦରେ ଅଛନ୍ତି। ଏଣୁ ନକ୍ରସଲବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନୀୟ 
ତତ୍କାଳୀନ ସମସ୍ଯାର ହିଂସାତ୍ମକ ସମାଧାନ ବୋଲି ମନେକରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 
ଆନ୍ଦୋଳନକାରୀମାନେ ସୁଦୀର୍ଘ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଓ ପ୍ରଚଳିତ ଶାସନର ମୌଳିକ 
ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ବଦ୍ଧପରିକର। 

ଏ ପ୍ରକାର ଆନ୍ଦୋଳନ, ଯାହାର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା ଭାରତୀୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ, ତଥାପି କାହିଁକି ଏଥୁପ୍ରତି ବୁଦ୍ଧିମାନ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନେ ଆକର୍ଷିତ 
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୩୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ams 


ହେଉଛନ୍ି ? ଯେଉଁମାନେ ବର୍ଁମାନ ସୁବିଧାଜନକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
କହିଦିଅନ୍ି। ବିଶେଷତଃ ରାଜନୈତିକ ଅଧ୍ବଵକାରରେ ଥୁବା ଲୋକେ କହିଥାଆନତ୍ତି ଯେ ଉତ୍କଟ 
ବେକାର ସମସ୍ୟା ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନଙ୍କୁ ବିପଥଗାମୀ କରିଦେଇଛି। ଏହି ଯୁକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
ମନେ କରିନେବାକୁ ହେବ ଯେ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକ କେବଳ ନିଜର ଜିବିକା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ । 
ଯେଉଁମାନେ ଏପରି ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜ୍ଚପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ କେବେ ଭାବନ୍ତି କି 
ଯେ ସେମାନେ କେବଳ ଜୀବିକା ପାଇଁ ବ୍ଯସ୍ତ, ନାଁ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ କରିବା ଦେଶର 
ପୁନର୍ଗଠନ କରିବା ବା କିଛି ନହେଲେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରିବାର ବାସନା ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ପ୍ରବଳ । ତା' ଛଡ଼ା ଜୀବିକା କହିଲେ କେବଳ ପଖାଳ ଶାଗ ବୁଝାଏନାହିଁ। 
ସମାଜରେ ଜଣେ ଭୋଗ -ବିଜାସରେ ଚଳୁଥ୍ବାବେଳେ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ମଜୁରୀ ଲାଗି ଚଳିବାକୁ 
ଆଶା କରିବା ବୃଥା । ସମାଜରେ ଯଦି ଉଣା ଅଧ୍ବକେ ସମସ୍ତେ ସମାନ ଭାବରେ ଚଳୁଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ବେକାର ସମସ୍ୟା ବା ଏପରିକି ଦରିଦ୍ରତାର ସମସ୍ୟା ଏତେ ଉତ୍କଟ ବୋଲି ଅନୁଭବ 
କରା ଯାନ୍ତାନାହିଁ। ସମସ୍ତେ ବେଳେ ଓଳିଏ ଉପାସ ରହିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ; ମାତ୍ର କେତେକ ଭୋଜି 
ଖାଉଥୁ୍‌ବା ଅବସ୍ଥାରେ ବାକୀ ଲୋକେ ଘଣ୍ଟାଏ ସୁଦ୍ଧା ଉପାସ ରହିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବଵେନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚଟଶିକ୍ଷତ ଯୁବକମାନେ ହିଂସା ମାର୍ଗକୁ ଯାଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ଭଲକରି ଜାଣନ୍ତି ଯେ 
ଦେଶର ବର୍ରମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କାମ ଯୋଗାଇ ହେବନାହିଁ ଓ ଅତି କଷ୍ଟ ରିତରଦେଇ 
ଦେଶ ନ ଗଲେ ଦେଶର ସମୁହ ଅର୍ଥନୈତିକ ଉନ୍ନତି ହେବ ନାହିଁ । ପଚାଶବର୍ଷ କାଳ 
ଯୋଜନା ଚାଲିଥୂଲେ ରୁଷିଆରେ ଆଜିସୁଦ୍ଧା ଲୋକେ ଯେଉଁ କଷ୍ଟ ଭିତରେ ଯାଉଛନ୍ତି ବା 
ଚୀନର ଯେଉଁ ଅସୁବିଧା ଭିତରେ ଲୋକେ ଯାଉଛନ୍ତି, ଏହା ନକ୍ରସଲବାଦୀମାନେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କଠାରୁ ବେଶି ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମନରେ କ୍ରୋଧ, ଏଥୁପାଇଁ 
ଯେ ଦେଶ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ପଡ଼ିଥ୍‌ବା ବେଳେ କେତେକ ନିଶ୍ଚିନ୍ତରେ ଆଖି ବୁଜିଦେଇ ଲମ୍ବା 
ଚୌଡ଼ା କଥା କହିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ-¬ ସ୍ତରରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜର 
ସୁବିଧା କରିନେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ଯେ ତଳେ ପଡ଼ିଛି ସେ ସେଇଠି ପଡ଼ିଛି । ବାସ୍ତବିକ ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ଗତ ପନ୍ଦରବର୍ଷ କାଳ ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୋଜନାମାନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା, ସେ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ତ ସଫଳ ହେଲାନାହିଁ ଵରଂ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭେଦକୁ ଆହୁରି ବେଶି ଉନ୍ଟ 
କରିଦେଲା। ନିଜର ସୁବିଧାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟର ସୁବିଧାପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଦେବାର ବାୟୁମଣ୍ଡଳ 
ରହିଲା ନାହିଁ । ପାରିବା ଲୋକେ ଧାଇଁଛନ୍ତି ନିଜର ସୁବିଧା କରିନେବା ପାଇଁ। ବିଶାଳ ଜନତା 
ସେ ଦୌଡ଼ାଦୌଡ଼ରେ ପାରୁନାହାନ୍ତି ବା ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ସେମାନେ ହିଂସା 
ମାର୍ଗରେ ଯାଇ ପାରିବେ ବୋଲି ଭାବୁଛନ୍ତି । କଲିକତାରେ ଏକ ବିରାଟ ଛାତ୍ରସଭାରେ ଥରେ 
ମୋତେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇଥଲା “ଆପଣ କହି ପାରିବେ କି କୌଣସି ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ କର୍ମଚାରୀ 
ବା ମନ୍ତ୍ରୀ କାହାରି ପୁତ୍ର କନ୍ୟା ବେକାର ହୋଇ ଇତସ୍ତତଃ ହେଉଛନ୍ତି” ଏ ଯୁଗ୍ତିର ଏହି 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ସୂବିଧାବନକ ସ୍ଥାନକୁ ଚାଲିଯାଉଛନ୍ତି, ସେଠି 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୩୪ 


ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ସୁବିଧା କରି ନେଉଛନ୍ତି । ସେଇଠି ଯଦି ବହୁ ଲୋକଙ୍କ ନିଜ ସୁବିଧାକୁ 
ତ୍ୟାଗକରି ଅନ୍ୟର ସୁବିଧା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯିବାର ଦେଖାଯାଆନ୍ତା ତେବେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଭିତରେ ଅସୁବିଧା ସହ୍ୟ କରିବାର ମନୋବୃଭି ଜାଗ୍ରତ ହୃଅନ୍ତା। ତ୍ୟାଗ ରହିଗଲା ପ୍ରଚାରରେ 
ଓ ଭୋଗ ରହିଲା କାର୍ଯ୍ୟରେ। ଏହି ହେଉଛି ହିଂସାତ୍ମକ ବାୟୁ ମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର କାରଣ। 

ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଦେଖୁବାକୁ ଗଲେ ସ୍ଵାଧୀନତାର କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଭାରତରେ 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ପଦକ୍ଷେପମାନ ନିଆଯାଇଛି ଓ ସବୁଗୁଡ଼ିକ ଯେପରି 
ଅହିଂସାମମକ ଉପାୟରେ ସାଧୂତ ହୋଇଛି, ଏପରି ସେହି ସମସ୍ତ ଭିତରେ ସେହିପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅନ୍ଯ କେଉଁ ଦେଶର ହୋଇନାହିଁ। ଗଡ଼ଜାତ ମିଶ୍ରଣ, ଜମିଦାରୀ ଉଚ୍ଛେଦ, 
ଶ୍ରମଜୀବୀଙ୍କ ସ୍ାର୍ଥରକ୍ଷାା ଭୂସଂସ୍କାର ଇତ୍ଯାଦି ପରିବର୍ଗନମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେଉଁ 
ଆଇନମାନ ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଛି, କେବଳ ସେତିକକୁ ଯଦି ବିଚାର କରାଯାଏ, ତେବେ 
ଭାରତକୁ ଏକ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଦେଶ ବୋଲି ବିଚାର କରାଯିବ ; କିରୁ ଆଇନସବୁ ତ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାସଭାରେ, ସମ୍ବାଦପତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଓ ସଭା ସମିତିରେ ରହିଗଲା। ଆଇନ ହେଲା 
ସତ ମାତ୍ର ଆଇନ ଫଳରେ ସମାଜରେ କୌଣସି ଆଖରେ ଦିଶିବା ଭଲ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଲା 
ନାହିଁ। ଆଇନ ଓ ଆଇନ ପରିଚାଳନା, କଥା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଭିତରେ ଏତେ ବେଶି ପ୍ରଭେଦ 
ରହିଗଲା ଯେ ବର୍ଭମାନ ଯୁବକ ମନରେ ଅବିଶ୍ବାସ ଦୃଢ଼ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟକରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରୁଛି । ଆଇନ ଓ ତା'ର ପରିଚାଳନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କେତୋଟି ଉଦାହରଣ ଦେଲେ ତାହା ସହଜରେ ବୁଝାପଡ଼ିବ ଓ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବାମପନ୍ଥୀ 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତାଧାରା ପରେ ଆଲୋଚନା କରିବି। 


( ଚାରି ) 


ଆଜି କଂଗ୍ରେସ ଦଳ ଭିତରେ ଯେପରି ବିବାଦ ଲାଗିଛି ସେଥୂରେ ହୁଏତ ଅନେକେ 
ମନେ କରୁଥୂବେ ଯେ ଦେଶ ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିବା ଉପରେ ଆସି ହେଲାଣି । ତା'ର କାରଣ ଅନେକ 
ଶାସନକୁ ଓ ରାଜନୀତିକୁ ଏକ ମନେ କରନ୍ତି ଓ ରାଜନୈତିକ ବିଭ୍ରାଟ ହେଲେ, ରାଷ୍ଟ୍ରଭଙ୍ଗ 
ବା ଶାସନର ବିଭ୍ରାଟ ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ ବୋଲି ମନେ କରଚ୍ତି ; କିରୁ ଅନ୍ୟ ଦେଶ ସହିଡ 
ତୁଳନା କଲେ ଭାରତରେ ସେହି ବିଭ୍ରାଟ ଦେଖାଦେଇଛି ତାହା ଅସାଧାରଣ ନୁହେଁ। ଅଛକାଳ 
ପୂର୍ବେ ଆମେରିକାର ଡେମୋକ୍ରେଟିକ ଦଳ ଭିତରେ ଏପରି ଉତ୍କଟ ବିବାଦ ହେଲା ଯେ 
ଜନସନ୍ଧ ପ୍ରେସିଡେଣ୍ଟ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥୀ ହେବେନାହିଁ ବୋଲି ଘୋଷଣା କଲେ। ଅଷ୍ଟ୍େଲିୟାରେ 
ସେହିପରି ତୀବ୍ର ରାଜନୈତିକ ବିଭେଦ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି। ଇଂଲଣ୍ଡରେ ଚେମ୍ବରଲେନ ପ୍ରଧାନ 
ମନ୍ତ୍ରୀ ଥ୍ବାବେଳେ ତାଙ୍କରି ଦଳର ଚର୍ଚ୍ଚିଲ ତୁମୁଳ ବିଭ୍ରାଟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୂଲେ। ଡିଗଲ ଆସି 
ଶାସନ ବିଧାନ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଫ୍ରାନସରେ ରାଜନୀତି ଏପରି ଅନିଶ୍ଚିତ ଥୁଲା 
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୩୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କୌଣସି ମନ୍ତ୍ରିମଣ୍ଡଳ କେତୋଟି ମାସଠାରୁ ବେଶି ତିଷ୍ଠି ପାରୁନଥୂଲା। ଏପରି ରାଜନୈତିକ 
ବିତ୍ତାଟ ଚାଲିଥ୍‌ୁଲେ ମଧ୍ଯ ଉପରୋକ୍ତ ଦେଶମାନଙ୍କର ଶାସନରେ କିଛି ଆଞ୍ଚ ଆସିନଥୁଲା। 
ବାସ୍ତବିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଦତିରେ ଶାସନ ବା ଏଡ଼ମିନିଷ୍ଟେସନ ରାଜନୀତିଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏ 
ପଦ୍ଧତିରେ ଶାସନର ଦୁଇଟି ବିଭାଗ - ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ନୀତି ନିର୍ବାରଣ କରିବାପାଇଁ 
ପ୍ରତିନିଧୂମୂଳକ ରାଜନୈତିକ ବିଭାଗ ଓ ଅନ୍ୟଟି ହେଉଛି ନିର୍ବାରିତ ନୀତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ପରିଣତ କରିବାପାଇଁ ଶାସନ ବିଭାଗ। ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ ନୀତି ନିର୍ବାରିତ ହୋଇ 
ଆଇନ ପ୍ରଣୀତ ହୁଏ ଓ ଶାସନ ସ୍ତରରେ ସେ ଆଇନ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୁଏ। 

ଗତକାଲି ଦର୍ଶାଇଥୁଲି ଯେ ଭାରତରେ ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ମାତ୍ର 
କେତୋଟି ବର୍ଷରେ ଯେପରି ଆଇନମାନ ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଛି, ଏପରି ସେହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଓ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଦେଶରେ ହୋଇନାହିଁ। ମାତ୍ର ସେ ଆଇନ ସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିନାହିଁ ବା ଲାଗୁଥୁଲେ ଭଲଭାବରେ ଲାଗୁନାହିଁ। ଉଦାହରଣ - ଜମିଦାରୀ 
ଉଚ୍ଛେଦ ଆଇନ ପାସ ହେଲା ପନ୍ଦରବର୍ଷ ପୂର୍ବେ। ଜମିଦାରୀ ସବୁ ସରକାର ଅଧୀନକୁ 
ଆସିଲା। ଆଜି ସବୁ ଜମିଦାରୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୋକେ କହୁଛନ୍ତି ଓ ଟିକିଏ ଅନୁସନ୍ଧାନ କଲେ 
ଜଣାଯିବ ଯେ ଜମିଦାରମାନେ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଯେତେ ଶୋଷଣ କରୁଥୂଲେ, ତା'ଠାରୁ ବଳି 
ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ତହସିଲଦାରମାନେ ଶୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି। ପୂର୍ବେ ଜମିଦାରଙ୍କ ନିଜ ଘରେ 
ବିବାହ ବ୍ରତ ବା ପୂନେଇ ପର୍ବରେ ମାଗଣ ହେଉଥୂଲା। ଆଜି ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ 
ତହସିଲଦାରଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉପର ହାକିମ ସମସ୍ତଙ୍କର ବିବାହ ବ୍ରତରେ ନିତାନ୍ତ 
ଲଜାଜନକ ଭାବରେ ମାଗଣ ହେଉଛି। କେବଳ ରାଜସ୍ଵ ବିଭାଗ ନୁହେଁ, ସବୁ ବିଭାଗରେ 
ନିମ୍ପରେ କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କଠାରୁ ଉପରିସ୍ଥ କର୍ମଚାରୀ ଜିନିଷପତ୍ର ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଏକ 
ସାଧାରଣ ବ୍ଯାପାର ହେଇଗଲାଣି। ପ୍ରତି ଜଣେ ଏସ୍‌. ପି. ପୋଲିସ ସବୁ - 
ଇନିସ୍‌ପେକୃରଙ୍କଠାରୁ ମାସିକ ଜିନିଷପତ୍ର ବା ଅର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରେ, ତେବେ ସେ 
ସବ୍ଇନିସ୍‌ପେକୂର ଯେତିକି ଦେଉଛି ତାଠାରୁ ବେଶି ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ଆଦାୟ କରିବ ହିଁ 
କରିବ। ନୂଆ ହୋଇ ସରକାରୀ କାମରେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁବା ଅନେକ ଯୁବକ ଏ ପ୍ରଥାରେ 
ବିରକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ; ପୁଣି ଧୀରେ ଧୀରେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହେଇ ଯାଉଛନ୍ତି। ଏପରି ପୂର୍ବେ 
ଯେ ହେଉ ନ ଥୁଲା ତାହା ହୁହେଁ ; ମାତ୍ର ପୂର୍ବେ ଏ ପ୍ରଥା ଉପର ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇ 
ନ ଥୂଲା । ଆଜି ତକୁ ଉପର ଏ ପ୍ରଥା ବ୍ୟାପିଯାଇଛି। ଏହି ହେଉଛି ମୌଳିକ କାରଣ, 
ବ୍ୟାପକ ଶାତ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା ଭଙ୍ଗର କାରଣ। ଅଫିସରମାନଙ୍କ ନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ନାହିଁ। ଆଇନ 
ଅନୁସାରେ କାମ କରିବାର ନୈତିକ ସାହସ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। 

ପୁଣି ଦେଖାଯାଉ ହରିଜନ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଉନ୍ନତିକଳ୍ପେ ସରକାରୀ ନୀତିର 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା । ପ୍ରାୟ ସବୁ ସ୍ତୁଲରେ ଓ କଲେଜରେ ସବର୍ଣ୍ଣ ପିଲାମାନେ ମିଥ୍ୟାରେ ହରିଜନ 
ବା ଆଦିବାସୀ ବୋଲି ସାର୍ଟିଫିକେଟ ଦେଇ ଏଡ଼ମିସନ ପାଉଛନ୍ତି ଓ ଆର୍ଥଳ ସାହାଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
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ନକସଲବାଦ-ନୀଡି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୩୬ 


ପାଉଛଚ୍ି । କେତେକ ସ୍ତ୍ୁଲରେ ହରିଜନ ଛାତ୍ର ବାବତ଼ ମିଳୁଥ୍ବା ସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ, ସ୍କୁଲର 
ବା ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆୟ ହିସାବରେ ଚାଲିଛି। କଲେଜରେ ହରିଜନ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ସଂରକ୍ଷିତ ସ୍ଥାନ ଭିତରୁ କେତେକ ମିଥ୍ୟା ସାର୍ଟିଫିକେଟରେ ସବର୍ଣ୍ଣମାନେ ମାରି 
ନେଉଛନ୍ତି ! ସାର୍ଟିଫିକେଟ ଦେଉଛନ୍ତି ତହସିଲଦାର, ସରପଞ୍ଚ ବା ଏମ. ଏଲ. ଏ.!। 
ଏ ପ୍ରକାର ସାର୍ଟିଫିକେଟ ଦେବାର ମୂଲ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିଆହେଉଛି। ଏହା ଏପରି ବ୍ଯାପକ 
ଯେ ଗାଁ ଗହଳରେ ଏହି କଥା ହିଁ ପ୍ରଥମେ ଶୁଣିବାକୁ ହେବ। କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ନୁହେଁ 
ଅନ୍ୟତ୍ର ମଧ୍ଯ ଏହି କାମ ଚାଲିଛି । ରାଞ୍ଚୁରେ ଏହା ବେଶି ବ୍ୟାପକ ବୋଲି ମୁଁ ଜାଣେ। ଏଥୁରେ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ଯଦି ଉତ୍କକ୍ଷିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ସେଥୁପାଇଁ ଦାୟୀ କିଏ ? ସେହିପରି 
ଆଇନ ହୋଇଛି ବିନା ସରକାରୀ ଅନୁମତିରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ମି ହସ୍ତାନ୍ତର 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ଏଣେ ନୀତି ହୋଇଛି ଯେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ଜମି ଦିଆ ହେବ। 
ଆଦିବାସୀମାନେ ଶିକ୍ଷିତ ବା ଚତୁର ନୁହନ୍ତି ବା ଆଇନର ପେଞ୍ଚପାଞ୍ଚ ସେମାନେ ବୁଝନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏହାର ସୁବିଧା ନେଲେ ସବର୍ଣ୍ଣ ଲୋକେ ଏବଂ ଅନେକ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ ମଧ୍ଯ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କଠାରୁ ଟିପ ନେଇ ଜମିପାଇଁ ଦରଖାସ୍ତ ଓ ତାହାରି ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଟିପ 
ନେଇ ଜମି ବିକ୍ରୀ କରିବାକୁ ଅନୁମତି ପାଇଁ ଦରଖସ୍ତ ସଂଗ୍ରହ କରୁଛନ୍ତି। ଆଗେ ଜମି 
ଦରଖାସ୍ତ ଦାଖଲ ଜମି ନିଆହେଲା, ପୁଣି କିଛି ଦିନପରେ ବା କେତେ ମାସରେ ଜମିବିକ୍ରୀ 
ପାଇଁ ଅନୁମତି ଦରଖାସ୍ତ ଦାଖଲ ହେଲା । ଏସବୁ ଦରଖାସ୍ତ ବିଚାର କରିବା ବା ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ରିପୋର୍ଟ ଦେବା ଅଫିସର ମୂଳରୁ ଏ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ବା ରୀତିମତ ତଦନ୍ତ 
କରିବାପାଇଁ ଅଯୋଗ୍ୟ। ନୀଳଗିରିରେ ଓ ସମ୍ବଲପୁର ହୀରାକୁଦ ପେରିଫେରି ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଏ ବିଷୟରେ ନିଜେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ଏହା ଲେଖ୍‌ଛି। ସମ୍ବଲପୁର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ତଦନ୍ତର 
ବିବରଣୀ ରାଜସ୍ଵ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କଠାକୁ ପଠାଇ ଦେଇଛି ; ମାତ୍ର ମୁଁ ଭାବୁଛି ଫଳ କିଛି ହେବନାହିଁ। 
କାରଣ ଯେଉଁ ବ୍ୟାପାରରେ ଭପରିସ୍ଥ କର୍ମଚାରୀ ଜଡ଼ିତ ସେଠି ମନ୍ତ୍ରୀ କିଛି କରି ପାରିବା 
ଅତି କଠିନ ବ୍ଯାପାର। ନୀଳଗିରି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୋର ସୂଚନା ହେଉଛି, ଜମି ବିକ୍ରୀ 
କରିବାପାଇଁ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଯେଉଁ ଶହ ଶହ ଦରଖାସ୍ତ ପଡ଼ିଛି, ସବୁକୁ ନାମଞ୍ଜୁର 
କରି ଦିଆଯାଉ। ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଜମି ବିକ୍ରୀ କରିବାପାଇଁ ବ୍ଯାକୁଳ, 
ସେମାନେ ସ୍ଵର ଉଠାଇବେ ଜମି ବିକ୍ରୀର ଅଧ୍ବକାର ପାଇଁ। ଏ ସ୍ଵର ଜମି ପାଇବାପାଇଁ 
ସ୍ପରର ପ୍ରତିଷେଧକ ହେବ ; ମାତ୍ର ମୁଁ ଯେତେଦୁର ଜାଣେ କୌଣସି ନାଁ କୌଣସି କାରଣ 
ଦେଖାଇ ଜମି ବିକ୍ରୀ ପାଇଁ ଅନୁମତି ଦିଆହେବ। ଏଣେ କଜମିବିକ୍ରୀଂ ତେଣେ ଜମିପାଇଁ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଏହି ଯୁକ୍ତି ଦେଖାଇ ଉପରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସମାଲୋଚନା କରିପାରୁ ; କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ତୀର, ଧନୁ ବ୍ୟବହାର କରିବାପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭାଇବାକୁ ଲୋକ ବାହାରିଛନ୍ତି। 
ମୋର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜ୍ଞାନରେ ଯେତେ ଉଦାହରଣ ଅଛି, ସବୁ ଗୋଟି ଗୋଟି କରି ଦେଲେ 
ଏକ ବିରାଟ ବହିହେବ। ମୋଟ କଥା ଯେଉଁ ଆଇନ ସବୁ ପାସ ହେଉଛି ଓ ନୀତି ନିର୍ବାରିତ 
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୩୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହେଉଛି, ସେସବୃ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ନ ହେବାରୁ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ଆଇନ୍‌ ପ୍ରଣେତା 
ବା ଆଇନ୍‌ ପ୍ରଣୟନ ସଂସ୍ଥା ବ୍ଯବସ୍ଥା ପରିଷଦ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ ସମାଜର ନିମ୍ନ ସ୍ତରରେ ଅତି 
ଗଭୀର ହୋଇ ଗଲାଣି। ସେଥୁପାଇଁ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଆଡ଼େ ଲୋକଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇବା 
ସହଜ ହେଉଛି। 

ଏହାର ପ୍ରତିକାର କିଛି ଖୋଜି ବାହାର କରିବାକୁ ହେବ। 


( ପାଞ୍ଚ ) 


ସାଧାରଣ ଲୋକେ, ବିଶେଷତଃ ଭାରତରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଧତିରେ ଅଭ୍ଯସ୍ତ ନୁହନ୍ତି । 
ଲୋକେ ରାଜ୍ୟର ଶାସନରେ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ। ଅର୍ଥାତ ଜଣେ କେହି ସବୁ ବିଷୟ ବୃଝି 
ଶୀଘ୍ର ନିଶ୍ଠରି କରିଦେଉ, ଏହା ହିଁ ଲୋକେ ଚାହାନ୍ତି ଓ ସେଇଥୂରେ ଲୋକେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି 
କ୍ରମେ ରାଜ୍ୟଶାସନ ଅପ୍ରିୟ ହେବାରୁ ପ୍ରତିନିଧୂମୂଳକ ଶାସନ ପ୍ରତି ଲୋକେ ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ। 
ପ୍ରତିନିଧୂମୂଳକ ଶାସନ ଯଦି ବିଷୟର .ନିଷ୍ଠରି ସରଳ ଭାବରେ ଶୀଘ୍ର କରି ନ ପାରେ, ତେବେ 
ଲୋକଙ୍କର ସେ ଶାସନ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଦୃଢ଼ ହେବନାହିଁ। ଆଜିକାଲି ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକଙ୍କ ମୁହଁରୁ 
ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯାଏ ଯେ ଭାରତରେ ଡେମୋକ୍ରେସି ଚାଲିପାରିବ ନାହିଁ । ଅନେକ ମଧ୍ଯ କହିପାରନ୍ତି 
ଯେ ମିଲିଟେରୀ ଶାସନ ଜାରୀ ହେବା ଉଚିତ। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏହି କେହି କୁଆଡ଼େ 
ଜଣେ ନିଷ୍ପରି ଶୀଘ୍ର କରିଦେଉ। ଗତ ମହାଯୁଦ୍ଧବେଳେ ହିଟଲର ଓ ମୁସୋଲିନି ପରିହାସ 
କରିଥୂଲେ ଯେ ଇଂଲଣ୍ଡ ଆମେରିକା ପ୍ରଭୃତିର ପ୍ରତିନିଧୂ ମୂଳକ ଶାସନ ସ୍ଥବିର ଓ ସେମାନେ 
ଧୀରେ ଧୀରେ ପାଦ ପକାଉ ପକାଉ ଯୁବକ ଜମାନୀ ଓ ଇଟାଲୀ ମାଡ଼ି ଚାଲିଯିବେ। ଏହାର 
ଉତ୍ତରରେ ଚର୍ଚ୍ଚିଲ କହିଥୂଲେ, ଡେମୋକ୍ରେସି ସ୍ଥବିର ନୁହେଁ ¬ ଏହା ନିତ୍ୟ ନୂତନ ବିଚାରାବନ୍ତ 
ଯୁବକ କିନ୍ତୁ ଫେସିଷ୍ଟ ଶାସନ ମାତାଲ ଯୁବକ। କାର୍ଯ୍ୟରେ ଦେଖାଗଲା ଯେ ପ୍ରତିନିଧୂମୂଳକ 
ଶାସନ ହିଁ ବିଜୟୀ ହେଲେ। ପାକିସ୍ତାନରେ ସାମରିକ ଶାସନ ମଧ୍ଯ ତିଷ୍ଠି ପାରୁନାହିଁ। 
ପାକିସ୍ତାନର ଆଜ୍ୟନ୍ତରୀଣ ଅବସ୍ଥା ଅନୁଧ୍ୟାନ କରି ବିଶେଷଜ୍ଞ ମତ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ସେଠି 
ସାମରିକ ଶାସନ କିଛିକାଳ ଚାଲିଲା ପରେ ସେ ଶାସନରେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ନୀତି ଓ ଅବିଚାର ବହୁ 
ପରିମାଣରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଯାଇଥୂଲା ; ତେଣୁ ଲୋକେ ତାକୁ ବରଦାସ୍ତ କଲେନାହିଁ। 
ସେହିପରି ଇଣ୍ଡୋନେସିଆ, ବର୍ମା ପ୍ରଭୃତି ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ । ମୋଟ କଥା ଉପରେ ନୀତି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ସହିତ ବୁଦ୍ଧିମାନ ଜନତା ସଂପୃକ୍ତ । ସାଧାରଣ ଜନତା ଦୈନନ୍ଦିନ ଶାସନ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ। 

ଭାରତରେ ଯାହା ଘଟୁଛି ସେଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜଣାଯିବ ଯେ ନୀତି ନିୟନ୍ତଣରେ ଯେତେ ତୁଟି 
ନାହିଁ, ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବେଶି ତୁଟି ଦେଖା ଯାଉଛି। ଶାସନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁମାନେ ରହିଲେ, 
ସେମାନେ ଯେତିକି କର୍ଭବ୍ୟପରାୟଣ ଓ ନିଷ୍ଠାପର ହେବାର କଥା ସେତିକି ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
ମଧ୍ଯ କରୁନାହାନ୍ତି। ଏପରି ଏକ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି ହେଇଛି, ଯେଉଁଥୁରେ ଶାସନରେ 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୩୮ 


ଯେଉଁମାନେ ଯୋଗ ଦେଉଛନ୍ତି ସେମାନେ ମନେ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କର ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାର ସମୟ ଚାଲିଗଲା, ଏଣିକି ଘରଦ୍ବାର କରି ସୁଖରେ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାର 
ସମୟ ଆସିଲା। କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ରହି ସେଠାରେ ସମୟ ଅବସ୍ଥା ଅଧ୍ୟୟନ କରି ସେଠି 
ଲୋକଙ୍କର କିଛିହେଲେ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ଦିଗରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇଥ୍‌ଲେ, ସରକାରୀ 
କର୍ମଚାରୀମାନେ ଏପରି ଜନପ୍ରିୟ ହେଉଥାନ୍ତେ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ନାମ କାଳକାଳକୁ 
ରହିଯାଉଥାନ୍ତା। ଶହେ ବର୍ଷ ପରେ ସୁଦ୍ଧା ବାଲେଶ୍ବରର ଗ୍ଗାଁ ଗହଳରେ ବୂଢ଼ାମାନଙ୍କଠାରୁ 
ରିକେଟ ସାହେବ ନାମ ଶୁଣାଯାଏ। ଫୁଲବାଣୀରେ କନ୍ଧମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଓଲେନବ୍ରିଚ ନାମ 
ଆଜିସୁଦ୍ଧା ଲୋକେ କହନ୍ତି। ଗଞ୍ଜାମରେ ଅନସ୍ଢୋ ନାମ ସେହିପରି ଶୁଣାଯାଏ। 
ଅନୁଗୁଳରେ ଧାନ ଗୋଲା କେତୋଟି ସ୍ଥାପନ କରିଥୁବାରୁ ଆହାଦ ସାହେବଙ୍କ ନାମ 
ଆଜ୍ିସୁବ୍ଧା ଲୋକେ କହନ୍ତି। 

ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଶକ୍ତି ଆଜ୍ଚିକାଲି ଅଫିସରମାନଙ୍କର ଯେ ନାହିଁ ତାହା ନୁହେଁ। 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅନେକ ବୁଦ୍ଧିମାନ, ପରିଶ୍ରମୀ ଓ ଲୋକଙ୍କର କାମ କରିବା ପାଇଁ ଉତ୍ସାହୀ; 
ମାତ୍ର ଏପରି ଏକ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଅଧ୍ୂକାଂଶଙ୍କର କାମରେ ମନ 
ଦେବାପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉନାହିଁ। ସେଥୂପାଇଁ ସେକ୍ରେଟେରୀଏଟ ମଧ୍ଯ ବହୁ ପରିମାଣରେ 
ଦାୟୀ। କୌଣସି ଅଫିସର କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଯଦି ଅନ୍ତତଃ ତିନିବର୍ଷ ନ ରହେ, ତେବେ 
ସ୍ଥାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ଜାଣିପାରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଆଜିକାଲି କେହି କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ 
କିଛିକାଳ ସ୍ଥିର ହେଇ ରହିବେ, ଏହା ଭାବିପାରୁ ନାହାନ୍ତି। ଏତେ ଘନ ଘନ ପରିବର୍ରନ 
ହେଉଛି ଯେ ସେଥୂରେ ସମସ୍ତେ ନିତକୁ ଉଡ଼ନ୍ତା ଚଡ଼େଇ ବୋଲି ମନେ କରୁଛନ୍ତି। ଯେ 
ଯେଉଁଠି କିଛିକାଳ ରହି କିଛି କାମ କଲା ସେ ଯେ ଉପର ସ୍ତରରୁ ପ୍ରଶଂସା ପାଇବ ଓ 
ଯେ ନ କରିପାରିଲା ସେ ନିନ୍ଦିତ ହେବ - ଏ ବିଶ୍ଵାସ କାହାରି ନାହିଁ। ଏହା ମଧ୍ଯ କର୍ରବ୍ୟ 
ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ଜନ୍ମିବାର ଏକ ପ୍ରଧାନ କାରଣ। ଏହା ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ କୌଣସି 
ସ୍ତରରେ କେହି ନିଜ ଉପରକୁ ଦାୟିତ୍ଵ ନେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହନ୍ତି । କେହି ଜଣେ ନିଜ ଉପରକୁ 
ଦାୟିତ୍ଵ ନେଇ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଆଦେଶ ଦେବ, ଏଥୁପାଇଁ କେହି ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହନ୍ତି। 
ଫଳରେ ପରସ୍ପର ରିପୋର୍ଟ ଓ ମତ ମଗାମଗି ଏପରି ଚାଲିଛି ଯେ ସାଧାରଣ ଲୋକେ 
ଏଠିସେଠି ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି କାନ୍ତ । ଉନ୍ନତ ଦେଶ, ଯଥା ଇଂଲଣ୍ଡ, ଆମେରିକା ପ୍ରଭୃତିରେ 
ସବୁ କର୍ମଚାରୀକୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଯେ ସେମାନେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଆପରି ଶୁଣି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ। ଏଠି ଆପରି ଶୁଣି ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ତ ଦୁରର କଥା, ଆପରି 
ନ ଶୁଣି ଅପମାନ ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ଅନେକେ ଅଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ବୋଲି ମନେ କରୁନାହାର୍ରି। ଏହି 
ହେଉଛି ଜନସାଧାରଣ ବିରକ୍ତ ହେବାର କାରଣ । ଏହି ବିରକ୍ତି ଯେ କେବଳ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ଭିତରେ ତାହା ନୁହେଁ, ଭଚଟ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଏ ବିରକ୍ତ ପ୍ରବେଶ କରିଛି। 
ସେହି ବିରକ୍ତ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ। 
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୩୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କିନ୍ତୁ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହେବ କି ? କଦାପି ହେବନାହିଁ। 
ଏହାର ପରୀକ୍ଷା ବହୁ ଦେଶରେ ହୋଇଯାଇଛି। ଏଠି ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି ; କିନ୍ତୁ 
କୌଣସିଠାରେ ଏହା ସଫଳ ହୋଇନାହିଁ। ପାକିସ୍ତାନର ପୂର୍ବବଙ୍ଗରେ ଜକାପୋଡ଼ା ହଣାହଣି 
ଚାଲିବା ଫଳରେ ସେଠି ଆୟୁବ ଖାଁଙ୍କ ଶାସନ ଗଲା ସତ ; ମାତ୍ର ଜନତାର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେଲାନାହିଁ। ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଦ୍ଧାରୀ ଜନତାର ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଇବାକୁ ହେଲେ 
ବହୁବର୍ଷ ଅକ୍କାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ କରି ସୁସଙ୍ଗଠିତ ଦେଶବାସୀ ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦଳର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରାଇବା ଆବଶ୍ଯକ। ଏହା କରିପାରିଥୂଲେ ଏକମାତ୍ର ଲେନିନ୍ନ। ଚୀନ୍ୂରରେ ସେ ପ୍ରକାର 
ଦେଶବ୍ୟାପୀ ସୁସଙ୍ଗଠିତ ଦଳୁ ପୁର୍ବରୁ ଗଠିତ ହୋଇପାରି ନ ଥୂବାରୁ ଚୀନରେ ଆଜିସୁବଧା 
ବିଭ୍ରାଟ ଲାଗି ରହିଛି। ଭାରତରେ ଯେଉଁମାନେ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଜନତାର ଶାସନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଚାହୁଛତ୍ତି ସେମାନେ ଅନ୍ତତଃ ପଚିଶବର୍ଷ ଦେଶବ୍ୟାପୀ ବିଭ୍ରାଟ ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଉଛି ; କିନ୍ତୁ ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନେ 
ଏତେକାଳ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରଖୁବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ସେମାନେ ଯଦି ଚାରି ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ସୁସଙ୍ଗଠିତ ଓ 
ଅହିଂସାତ୍ମକ ଭାବରେ ଏହି ଗାଣତାନ୍ତରିକ ପରିଧ୍‌ ମଧ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ମନ ଦିଅନ୍ତି, 
.ତଡେବେ ଢନତାର ଅଶେଷ କଲ୍ୟାଣ ସାଧୂତ ହେବ ଏବଂ ଅନ୍ଥ ସମୟରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧୂତ 
ହେବ ; କିନୁ ସେମାନେ ଏ ପରାମର୍ଶ ଶୁଣିବେ କି ? ତଥାପି ଶାସନକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା ଅତି 
ଜରୁରି ବୋଲି ମନେହେଉଛି, ତାହା ପରେ ଆଲୋଚନା କରିବି। 


( ଛଅ ) 


ଶାସନର କେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକଙ୍କର ତୀବ୍ର ଅସନ୍ତୋଷ ଜାତ ହେଉଛି, ସେତିକି ଜାଣିଲେ 
ଓ ତାର ପ୍ରତିକାର ଅହିଂସାତ୍ମକ ଉପାୟରେ ହୋଇପାରିଲେ ହିଂସାମ୍ମକ ଉପାୟ ପ୍ରତି ଶିକ୍ଷିତ 
ଯୁବକ ତଥା ନିଷ୍ପେଷିତ ଜନତାର ଦୃଷ୍ଟି ଯାଅନ୍ତା ନାହିଁ। ଏହି ବିଷୟ ଜଣେ ବାମପନ୍ଧୀ କମ୍୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ନେତାଙ୍କ ସହ ଆଲୋଚନା ହୋଇଥୂଲା। ସେ ବର୍ଭମାନ ଲୋକସଭାର ସଭ୍ୟ । ସେ କହିଲେ 
ଓ ମୁଁ ତାଙ୍କ ସହିତ ଏକମତ ଯେ ଆମେ ଯେଉଁମାନେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପଦ୍ଧତିରେ ବିଶ୍ଧାସ କରୁ, 
ଆମ୍ଭେମାନେ କେବଳ ନିର୍ବାଚନକୁ ସର୍ବସ୍ବ ବୋଲି ଧରିବସିଛୁ। ନିର୍ବାଚନର ପରିଣାମ ମନ୍ତ୍ରୀ 
ହେବା ଓ ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କର କାମ ହେଉଛି ବ୍ୟବସ୍ଥାସଭାରେ ଓ ବାହାରେ ଅଫିସରମାନେ ଯାହା କରନ୍ତୁ 
ପଛକେ ତାଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରିବା। ଯଦି ବ୍ଯବସ୍ଥା ସଭା ନଥାନ୍ତା, ତେବେ ହୁଏତ ନିର୍ବାଚିତ 
ପ୍ରତିନିଧୁମାନେ ଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଅଫିସରମାନଙ୍କୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରୁଥାନ୍ତେ। ନିର୍ବାଚନ 
ପ୍ରଥାଦ୍ଵାରା କେବଳ ମନ୍ତ୍ରିସ୍ତରରେ ପରିବର୍ଭନ ଘଟୁଛି କିନ୍ତୁ ଶାସନରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟୁନାହିଁ। ଏହି ହେଉଛି ବିପ୍ପବବାଦୀମାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି । ଗାଡ଼ି ଯଦି ଖରାପ, ଡ୍ରାଇଭର ବଦଳିଲେ 
କିଛି ଲାଭନାହିଁ। ଏଣୁ ଗାଡ଼ିକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ହେବ। ବାସ୍ତବିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାସଭାମାନଙ୍କରେ 
କେତେକ ଅଫିସରମାନଙ୍କୁ ଯାହା ଇଚ୍ଛା ତାହା ସମାଲୋଚନା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଦବେଇ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୪୦ 


ଦେବାକୁ ଯେପରି ଚେଷ୍ଟାକରନ୍ତି, ତା'ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସ୍ବରୂପ ସରକାରୀ ପକ୍ଷରୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସମର୍ଥନ କରାଯାଏ। ଫଳରେ କଳର ମରାମତି, ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ହାଣମାର ନକରି 
ଶାସନ କଳକୁ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ କାମରେ ଲଗାଇ ଦେବାର ଉପାୟ ଗାଛିଜୀ ଓ ତାଙ୍କ 
ପୂର୍ବରୁ ଅନ୍ୟ ଗାଣତଡାନ୍ତିକ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ବାହାର କରିଥୂଲେ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ମଧ୍ଯ 
କରିଥୂଲେ। ଏପରିକି କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଶାସନ କାଳକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଧୀରେ ଧୀରେ ଆବିଷ୍ଠତ ହେଉଛି। ଶାସନରେ ବୁରୋକ୍ରେସି ବା ଅଫିସରତନ୍ତ୍ର ଏକ 
ପ୍ରଧାନ ସମସ୍ୟା । ଏ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯକ୍ରମର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। 
ନୀତିନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସ୍ତରରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରଭାବ ପକାଇବା ପାଇଁ ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରଥା 
ଉନ୍ଜଷ୍ଟ। ଗତ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ କଣାଯାଉଛି ଯେ ସାଧାରଣ ଭୋଟଦାତା 
ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥବୁଝି ଭୋଟ ଦେଉଛନ୍ତି। ତଥାପି ଏହା ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟହେବା 
ଦରକାର ଯେ ଯେଉଁ ଦଳ ସାଧାରଣ ଜନତା ଭିତରେ ଯେତେ ମିଳିମିଶ ରହି ନିଃସ୍ବାର୍ଥ 
ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି, ସେ ଦଳ ସେହି ପରିମାଣରେ ଭୋଟରେ ଜୟଯୁକ୍ତ ହେଉଛି। ଅବଶ୍ୟ 
ନିର୍ବାଚନରେ ଅର୍ଥବ୍ୟୟ ଏକ ସମସ୍ୟା - ଯାହାର ସମାଧାନ ସବୁ ଦଳ ଏକତ୍ର ଚିନ୍ତାକଲେ 
ହୋଇପାରିବ। 

ତେଣିକି ଅଫିସରତନ୍ତ୍ରର ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ନିର୍ବାଚନରେ ଜଡ଼ିତ 
ନ ହେଉଥିବା ବହୁ ନିଃସ୍ବଵାର୍ଥପରି କର୍ମୀ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହୁଁ ଥୂଲେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଗ୍ରାମରେ 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ନେତା। ବାସ୍ତବିକ ସାଧାରଣ ନେତା ନିଜର ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିବା ସୁଦ୍ଧା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କ ମୁହଁରେ ଭାଷା ନାହିଁ। ଏମାନଙ୍କ ମୁହଁରେ ଭାଷା 
ଦେବାପାଇଁ ଓ ଏମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ଆପତ୍ତି ଅଭିଯୋଗମାନ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବା ପାଇଁ 
ନିଃସ୍ଵାର୍ପର କର୍ମୀ ଆବଶ୍ଯକ। ଏହାକୁ ହିଁ ରାଜନୈତିକ ଭାଷାରେ କୁହାଯାଏ ଦଳର 
କେଡ଼ର। ଯେଉଁ ଦଳର କେଡ଼ର ଯେତେ ବ୍ଯସ୍ତ ସେ ଦଳ ସେତେ ପ୍ରତିପରିଶାଳୀ । 
ନିର୍ବାଚନରେ ଯୋଗ ଦେଇଥୁ୍‌ବା ଲୋକେ ନିଜ ନିଜ ପାଇଁ ବେଶି ସୁବିଧା କରି ନେଉଥ୍‌ବାରୁ 
ସମସ୍ତେ ସେହିଆଡ଼େ ଚାହୁଁଛନି। ଏଣୁ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଓ ଅନ୍ୟ 
କର୍ମୀଙ୍କ ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନ ରହିବା। ଚାଲିଚଳଣ, ଆୟବ୍ୟୟ କୌଣସିଥୂରେ 
ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍ଠ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିବା ଉଚିତ। ଏହାକୁ 
କରାଇବା ହେଉଛି ଦଜର କାର୍ଯ୍ୟ! 

ସାଧାରଣ ଜନତାର ବିଶ୍ଵାସଭାଜନ ହେବା, ସେମାନଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ମିଶି ସେହିମାନଙ୍କ 
ଭାଷାରେ କଥା କହିବାକୁ ହେବ। ଏହି ବିଷୟରେ ନକ୍ରସଲବାଦୀ କର୍ମୀମାନେ ଆଦର୍ଶ 
ସ୍ଥାନୀୟ। ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଅଞ୍ଚଳର ସମସ୍ୟାକୁ ଦେଶର ସମସ୍ୟା ସହିତ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନ କରି 
ନେତୃତ୍ନ ନେବାର ଯୋଗ୍ୟତା ଦଳର କର୍ମୀମାନଙ୍କର ଥବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୂପୀଇ ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ 
କର୍ମୀ ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ଏ କର୍ମୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାମରୁ ମିଳିପାରିବେ। ଏ କର୍ମୀମାନଙ୍କର ଆଇନ 
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୪୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଭିତରେ ଚଜିବାର ଅଭ୍ୟାସ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ। ଏ ଦିଗରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ଦଳ ( ଦକ୍ଷିଣପନ୍ଚୀ ) 
ଶ୍ରମଜୀବୀ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଆଇନ ଭିତରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛତ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଆଦର୍ଶର ବିଷୟ । 

ତେଣିକି ଅଫିସରତନ୍ତ୍ରର ଭୂମିକା । ଯଥାଯଥ ଭାବରେ ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିବା। କାହା ପାଖରେ ଓ କିଏ ମନଦେଇ ତାକୁ ଶୁଣିବ। ଏହି ହେଉଛି ବର୍ଭମାନ ବିରାଟ 
ପ୍ରଶ୍ନଧ। ଏଥୁରେ ଭାରତୀୟ ଶାସନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଛି, ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଇଂଲଣ୍ଡର ଗୃହ ବିଭାଗର ମନ୍ତ୍ରୀ ରାଇଟ୍‌ ଅନରେବଲ୍ଲ ଢେ ଚୁରେଇଡ଼ ୧୯୪୮ରେ 
ଯେଉଁ ନୀତି ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥୁଲେ, ତାହା ବାସ୍ତବିକ ଗଣତାନ୍ତିକ ପଦ୍ଧତିରେ ଅଫିସରମାନଙ୍କର 
ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହେବା ଉଚିତ। ତାଙ୍କର ବ୍ଯାଖ୍ୟାନର ଅନୁବାଦ କାଲି ଏହି ସ୍ତମ୍ଭରେ ଦେଇ ଏ 
ଲେଖା ଶେଷ କରିବି। ବିଖ୍ୟାତ କବି ମିଲଟନ ଲେଖୁଥୁଲେ- 

“ସାଧୀନତାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଓ ଏଥୁରୁ ଏହା ଆଶା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ ଦେଶରେ 
କାହାରି କିଛି ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ରହିବନାହିଁ। ସ୍ବାଧୀନତାର ଅର୍ଥ ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ଏହି 
ଯେ ଆପରି ଅଭିଯୋଗମାନ ଶୁଣାହେବ, ଗମ୍ଭୀର ଭାବରେ ବିଚାର କରାହେବ ଓ ଶୀଘ୍ର 
ପ୍ରତିକାର କରା ହେବ।” 

ଏ ଦିଗରୁ ବିଚାର କଲେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଆପରି ଅଭିଯୋଗମାନ ଶୁଣାହୋଇ 
ଯେପରି ତଦନ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି କରାହେଉଥୂଲା ଆଜି ସେପରି ହେଉନାହିଁ। ଅଫିସରମାନେ 
ନିୟମିତ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ ଓ କେମ୍ପ ପକାଇ ଦୁରସ୍ଥାନ ମନଙ୍କରେ ରହିବେ, କେମପ 
କଚେରୀ ମଧ୍ଯ ହେବ। ଏ ସବୁ ଏକ ସମୟରେ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକୀୟ ନିୟମ ଥୂଲା। ଆଜି ପିଚୁ 
ରାସ୍ତାରେ ଶହ ଶହ ମାଇଲ ମଟରରେ ଯିବା ଆସିବା ଛଡ଼ା ଲୋକଙ୍କ ଆପତ୍ତି ଅଭିଯୋଗ 
ଶୁଣିବାପାଇଁ ଗସ୍ତ ପ୍ରାୟ: ହେଉନାହିଁ। ଆପତ୍ତି ଅଭିଯୋଗ ଶୁଣିବାପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଧୈର୍ଯ୍ୟନାହିଁ, 
ବୁଝିବା ତ ଦୁରର କଥା। ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଶାସନ ସଂସ୍କାରପାଇଁ ଯେତେ ରିପୋର୍ଟ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଲାଣି ସବୁଥ୍‌ରରେ ଏହି ଦୋଷଟି ଦର୍ଶାହୋଇଛି। ମାତ୍ର ତାହାର ଦୁରୀକରଣ 
ହେଉନାହିଁ। ପ୍ରଚଳିତ ଶାସନ ପବ୍ଧତିର କେନ୍ଦ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ଜିଲା ମାଜି ଷ୍ଟେଟ ଓ ସବ୍ୃଡଭିଜନରେ 
ସବୃଡିଭିଜନାଲ ଅଫିସର। ଉପରର ସବୁ ବିଭାଗର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟମରେ ଜନତା 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର କଥା | ସମସ୍ତ ବିଭାଗ ସହିତ ଜିଲା ମାଜିଷ୍ଟେଟଙ୍କ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କ 
ରଖୁବାକୁ ସବୁ ବିଭାଗର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବହିତ ହେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଯଥା ସମୟରେ 
ସଂପୃକ୍ତ ବିଭାଗମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହି କାର୍ଯ୍ୟଟି ସୂଚାରୁରୁପେ 
ହୋଇପାରିଲେ, ଶାତି ଶୃଙ୍ଖଳାର ପ୍ରଶ୍ନ କେବେ ଉତ୍କଟ ହେବ ନାହିଁ। ଏହା ମୁଁ କହୁଛି କେବଳ 
ତାତ୍ସିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁହେଁ, ମୋରି ନିଜର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଓ ଭାରତରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଦେଶରେ 
ଘଟିଥ୍‌ବା କେତୋଟି ଗୁଲିକା୍ଡର ତଦନ୍ତ ରିପୋର୍ଟ ଅଧ୍ୟୟନରୁ। ଅରେ ତକ୍ରାଳୀନ 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦିଷ୍ଟ ହୋଇ ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ଏକ ଗୁଳିକାଣ୍ଡର ତଦନ୍ତ ଡକକର ରାୟ 
ଓ ମୁଁ କରିଥୂଲୁ। ଏହା ଯେ ଭାରି ବଡ଼ କଥା ତା ନୁହେଁ! ଟିକିଏ ଚିନ୍ତା କଲେ ଓ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୪୨ 


କଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ଅସନ୍ତୋଷ ସୃଷ୍ଟିହେବା ସମୟରୁ ପ୍ରତିକାରର ବ୍ୟବସ୍ଥା କଲେ ଶାନ୍ତି 
ଶୃଙ୍ଖଳା ସହଜରେ ଭଙ୍ଗ ହେବନାହିଁ। ମୋଟ କଥା ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଗମ୍ଭୀର 
ଭାବରେ ବିଚାର କରି ଶୀପ୍ର ନିଷ୍ପଭି କରିବାପାଇଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା ହେଲେ ଜନତାର ମନ ହିଂସାତ୍ମକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଯିବନାହି। କେହି ଶୁଣୁନାହାନ୍ତି ତେଣୁ ହିଂସାମ୍ମକ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ମତାଇବାକୁ 
ହେବ ଏ ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ଭଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନେ ଯେତିକି ଧୈର୍ଯ୍ୟର 
ସହ ହିଂସାତ୍ମକ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ନିତାନ୍ତ ଅଜ୍ଞ ଜନତାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛର୍ତି, ସେମାନେ ସେହି 
ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହ ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ଉପସ୍ଥାପନ ଦିଗରେ ଓ ଲୋକଶିକ୍ଷା ଦିଗରେ ଯନ୍ଧ କଲେ, 
ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧୂତ ହେବ ଏଥୁରେ ସହ୍ଦେହ ନାହିଁ। ବରଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ଯେ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମାତିଲେ ଜନତାର ଶିକ୍ଷା ତ କିଛି ହେବନାହିଁ, 
ବରଂ ସେମାନେ ଅକାରଣ ନାନା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବେ। ରାଜନୈତିକ ଚେଡନା 
ଜାଗରଣ ପାଇଁ ଅହିଂସାତ୍ମକ ଭପାୟ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। 


( ସାତ ) 


ରାଇଟ୍‌ ଅନରେବଲ ଜେ, ଚ୍ୟୁଟରଇଡ, ଏମ୍‌. ପି. ( ସେକ୍ରେଟାରୀ ହୋମ୍‌ ଏଫେୟାରସ 
କେବିନେଟ ହୋମ ଡିପାର୍ଟମେଣ୍ଟର ମନ୍ତ୍ରୀ) କହିଥୂଲେ- 

*** ସ୍ଵାଧୀନତାର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ସମାଲୋଚନାର ଅଧ୍ଵକାର 
ଓ ସଂଖ୍ୟାଲଘିଶ୍ବ ଗୋଷ୍ଠୀ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ହେବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଓ ତଦନୁସାରେ 
ଲୋଜକମଡକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବା। ହୋମ୍‌ ଡିପାର୍ଟମେଣ୍ଡର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଲୋକଙ୍କର ଦରଖାସ୍ତ, ସ୍ମାରକପତ୍ର ଓ ଆପରିମାନ ପାଇ ବିଚାର କରିବା। ଆପରି ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ କେତେକ ସାଧାରଣ ବ୍ୟପାର ସମ୍ପର୍କୀୟ । କେତେକ ପୁଣି 
ଅନ୍ୟ ବିଭାଗମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କୀୟ । ଏପରି ଅନେକ ଦରଖାସ୍ତ ଆସେ ଯେଉଁଥୁରେ କିଛି କରି 
ହେବନାହିଁ। ତଥାପି ହୋମ୍‌ ଡିପାର୍ଟମେଣ୍ଡର କର୍ଭବ୍ୟ ହେଉଛି ଦରଖାସ୍ତକାରୀକୁ ଉତ୍ତର ଦେବା 
ଯେ ଦରଖାସ୍ତ ବିଚାର କରା ହେଉଛି ଏବଂ ଯଦି ସେ ତଥାପି ଚାହେଁ ଯେ ନିଜେ ସାକ୍ଷାତ 
କରି ଆପଭିକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ, ତାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ ଦେବାକୁ ହେବ ଓ ସେ ଯେପରି ଅନୁଭବ 
କରେ ଯେ ଶାସନ ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ; ମାତ୍ର ପାରୁନାହିଁ, ସେପରି ସବୁ 
କରିବାକୁ ହେବ। ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଯଦି ଧାରଣା ହୋଇଯାଏ ଯେ 
ଗରଭର୍ଣ୍ଣମେଣ୍ଟଠାରେ ପହଞ୍ଚବା କଠିନ ଓ ଆପରି ଅଭିଯୋଗ କେହି ଶୁଣୁ ନାହାନ୍ତି, ତାହା 
ହିଁ ଅସନ୍ତୋଷ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ସୁବିଧା ମିଳିଯାଏ। “ଦେଖ, କେହି ତୁମ ଆପରି ଶୁଣିବା 
ପାଇଁ ନାହିଁ।” ' ଏହାହିଁ ଫାଟକ ପାଖରେ ଛିଡ଼ାହୋଇ ଚିକ଼ାର କରି ଆବୃସାଲେମ ଏକ ବିଦ୍ରୋହ 
ଘଟାଇ ଦେଇଥୂଲେ। ହୋମ୍‌ ଡିପାର୍ଟମେଣ୍ଡର ଗୋଟିଏ କର୍ରବ୍ୟ ହେଉଛି, ଲୋକଙ୍କ ମନରେ 
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୪୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରଦା ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଶ୍ନାସ ଜନ୍ମାଇବା ଯେ ଆପଭି ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଶାସନରେ କେହି ଅଛନ୍ତି। ଶାସନରେ ଥୁବା 
ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ଅଫିସରମାନଙ୍କ କର୍ରବ୍ୟ ହେଉଛି ଦେଖୁବା କେହି କେଉଁଠି ଅତ୍ୟାଚାରିତ ହେଉଛି 
ବା କାହା ପ୍ରତି କେହି ଅନ୍ୟାୟ କରୁଛି ବା କେହି କିଛି ଅସୁବିଧାରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି।*** 

ଏଥୁରୁ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ଇଂଲଣ୍ଡ ପରି ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ଲୋକଙ୍କ ଆପତ୍ତି ଅଭିଯୋଗ 
ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଶାସନ କେଡ଼େ ବ୍ୟଗ୍ର ଓ ନ ଶୁଣିଲେ ଯେଉଁ ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଘଟିବ; 
ତାକୁ ଏଡ଼େଇବା ପାଇଁ କେତେ ତପୂରତା। ଭାରତର ଶାସନ ପଦ୍ଧତିରେ କିଛି ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ 
ଓ ସବ୍ରଡିଭିଜନେଲ ଅଫିସର ହେଉଛଚ୍ି କେନ୍ଦ୍ର ଆଇନ ଅନୁସାରେ କୋର୍ଟଫିସ ଦେଇ 
ମକଦ୍ଦମା କରିବା ଛଡ଼ା ସାଧାରଣ ଦରଖାସ୍ତ ସବୁ ଦିଆଯାଏ ଓ ସେ ସବୁ ପାଇଁ ଏକ 
ସମୟରେ ଅଫିସରେ ଏକ ବିଭାଗ ଥୂଲା। ଆଜିକାଲି ଅଛି କି ନାହିଁ ମୋତେ ଜଣାନାହିଁ। 
ଅଫିସରମାନେ ଗସ୍ତରେ ଯାଇ ସ୍ଥାନ ଉପରେ ରହି ଏହି ସବୁ ଦରଖାସ୍ତ ଶୁଣି ଆଇନ 
ଅନୁସାରେ ଯାହା କରିବାର କରୁଥୁଲେ। ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଡାକବଙ୍ଗଳା ସବୁ ସେଇଥୁପାଇଁ 
ତିଆରି ହୋଇଥୁୂଲା। ଆପତି ଅଭିଯୋଗ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଅଫିସରମାନେ ନିଜେ ପହଞ୍ଚୁଗଲେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ସନ୍ତୋଷ ଜାତ ହୁଏ । ସେଥୂରୁ ଆଜି ଲୋକେ ବଞ୍ଚୁତ। ଆହୁରି 
ଦୁଃଖର ବିଷୟ ଯେ ଚିଫ୍ରମିନଷ୍ଟରଙ୍କଠାରୁ ଯେଉଁ ଦରଖାସ୍ତମାନ ଆସେ ସେ ସବୁ ସେ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଭାଗକୁ ପଠାଇ ଦିଅନ୍ତି, ସେଠି ସେ ସବୁ ଉପରେ ସେପରି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆହୁଏ ନାହିଁ। 
ଚିଫ୍ବ ମିନିଷ୍ଟରଙ୍କ ଅଫିସରୁ ଉତ୍ତରଟିଏ ପାଇ ଲୋକେ ଯେଉଁ ଆଶ୍ଧାସନା ପାଆନ୍ତି, କିଛିକାଳ 
ପରେ ସେ ବିରକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୁଏ; କାରଣ ଯେଉଁଠାକୁ ସେ ଦରଖାସ୍ତ ଗଲା ସେଠି 
କିଛି ହେଲା ନାହିଁ। କଥା କଥାରେ ଅନେକ କହି ଦିଅନ୍ତି ଅମୁକ ଅଞ୍ଚଳକୁ ରାସ୍ତାଘାଟ ନାହିଁ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସେ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁକୁ ମଟର ଗାଡ଼ି ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। ସେ ଅଞ୍ଚଳ 
ସବୁରେ ଲୋକେ ତ ଚଳୁଛନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଛନ୍ି। ସାଇକେଲ ବା 
ପାଦରେ ବା ଘୋଡ଼ାରେ ଚାଲିଗଲେ ହୁଅନ୍ତା ; ମାତ୍ର ଆଜି ତାହା କଳ୍ପନାତୀତ। ତେଣୁ 
ଶାସନ ରହିଗଲାଣି କେବଳ ପକ୍କା ସତୃକ ଆଖ ପାଖରେ। ଲୋକଙ୍କ ଆପତି ଅଭିଯୋଗ 
ନେଇ ଯେଉଁ କେତେକ ଲୋକ କିଲା ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ, ସବଡ଼ିଭଚଜ୍ିନେଲ ଅଫିସର ବା 
ଭୁବନେଶ୍ବରକୁ ଆସନ୍ତି, ସେମାନେ ଗାଁରୁ କେତେ ଚାନ୍ଦା ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ; ଜଣା ଅଛି କି ? 
ଗ୍ରାମର ଲୋକ ଓ ଅଫିସରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୋଗସୁତ୍ର ରଖୁବା ଉଣା ଅଧ୍ଵକେ ଏକ 
ବ୍ୟବସାୟ ହୋଇଗଲାଣି। ଏ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅସନ୍ତୋଷର କାରଣ! 

ଆପରଭି ଅଭିଯୋଗ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ପରିଶ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ଆଗ୍ରହ ନ ଥ୍ବାରୁ 
ଆପରି ଅଭିଯୋଗକାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ ଜାତ ହେଉଛି। ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ତ ନାହିଁ ବରଂ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ହାକିମ ଜାରିକରିବା ଏକ ଅଭ୍ୟାସ 
ହୋଇଗଲାଣି। ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ତଥାକଥୂତ ‘ସୌଜନ୍ୟ ସପ୍ତାହଂମାନ ପାଳିତ 
ହୁ ଏ । ମୋର ମନେ ହୁଏ ପନ୍ଦରଦିନକାଳ ଏଣୁ ତେଣୁ ସବୁ ଖାଇ ଏକାଦଶୀ ଦିନ ଉପବାସ 
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ନକ୍ରସଲବାଦ-ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କାରଣ ଓ ପ୍ରତିକାର ୪୪ 


କଲାପରି ବାଟସାରା ଅସୌଜନ୍ୟ ଆଚରଣ କରି କରି ସପ୍ତାହେ ମାତ୍ର ସୌଜନ୍ୟ ଆଚରଶ 
କରାଯାଏ । ଆପରି ଅଭିଯୋଗ ଶୁଣିବା ପାଇଁ, ଶୁଣି ଗମ୍ଭୀର ବିଚାର କରି ଶୀପ୍ର ନିଷ୍ରି 
କରିଦେବାପାଇଁ ଆଫିସରମାନେ ତପ୍ବର ହେଲେ, ହିଂସାମ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କେବେ ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିବ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ହିଂସାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ କୌଣସିଆଡ଼େ କ୍ଷେତ୍ର ପାଇବେ ନାହିଁ। 

ଶେଷରେ ସବୁ ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କରି ଜଣାଯାଏ ଯେ ଭାରତୀୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ହିଂସାତ୍ମକ ଆନ୍ଦୋଳନ କେବେ ହେଲେ ଜନକଲ୍ୟାଣ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବ ନାହିଁ। 
ହିଂସାମମକ ଆନ୍ଦୋଳନ କେବଳ ନିରର୍ଥକ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଛି ଶାସନ 
ସହିତ ସାଧାରଣ ଜନତାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସମ୍ପର୍କ ଅଭାବରୁ । ସାଧାରଣ ଜନତା ଆପଭି ଅଭିଯୋଗ 
ଶୁଣି ବିଚାର କରିବା ହେଉଛି ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଶାସନର ଯୋଗସୃତ୍ର।'ଏ ଯୋଗସୂତ୍ର 
ସ୍ଥାପନ କରିବାର ଦାୟିତ୍ଵ ଅଫିସରମାନଙ୍କ ଉପରେ। ସାଧାରଣ ଜନତାର ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଦେଇ ନୀତି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ହେଉଛି ଲୋକପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କ କର୍ଭବ୍ଯ। ରାଜନୈତିକ 
ସ୍ତରରେ ଯେତେ ବାଦ ବିବାଦ ଲାଗୁ ପଛକେ ଶାସନ ସ୍ତରରେ ଆଇନ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଚାଲିଥ୍‌ଲେ ଦେଶରେ ଅରାଜକତା ବା ବିରାଟ ବିଭ୍ରାଟ କେବେ ହେବନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ 
ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ସ୍ତରରେ ରହି ସେମାନଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଂସ୍କାର ଦିଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାପାଇଁ ବହୁ ସଂଖକ ନିଷ୍ଠାପର କର୍ମୀ ଆଦଶ୍ୟକ। 
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ପୁରାଣ ପତ୍ତା 
ଗୋବିନ୍ଦ ତ୍ରିପାଠୀ 


ଭଲା ମତେ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଲ, ଏଇ ଯେ ଧର୍ମ ଧର୍ମ ବୋଲି ଗୋଟାଏ ହୃରି ପଡ଼ିଚି 
ଚାରିଆଡ଼େ, ୟା'ର ଆମ ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଉପରେ କି କାମ ? ଚଙିଲ୍‌ କହି ବୁଲୁଚନ୍ତି- 
କିରସ୍ତାନ ଧର୍ମର ସମସ୍ତେ ଏକାଠି ହୋଇଯାଇ ଅକିରସ୍ତାନକୁ ମାରି ପକାଅ, ନ ହେଲେ 
ଗୋଲାମ ବନେଇ ରଖ । ଜିନା ସାହେବ କହିଲେ- ଏ ହିନ୍ଦୁ କାଫେରଗୁଡ଼ାଙ୍କୁ କୁର୍ବାନୀ ନ 
ଦେଲେ ମୁସଲମାନ ଧର୍ମର ଦେବତା ରାଗି ଯାଇ ଖୁନ୍ନ ହୋଇଯିବେ । ବୀର ସବରକର 
କହିଲେ- ଏ ମୁସଲମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଚାରରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଟା ଡୁବିଗଲା, ଆସ ସମସ୍ତେ ଲାଗିପଡ଼ି 
ୟାକୁ ଟେକି ଧର। ତୁମେ କ”ଣ ଭାବୁଚ କେଜାଣି ¬ ମୁଁ ତ ଯାହା ଦେଖୁଚି ସେଥ୍ରୁ ମୁଁ ଏଇଆ 
ବୁଝୁଚି ଯେ, ଏ ଯୁ ଧର୍ମ, ଏ କେବଳ ଅଧର୍ମ କରିବାର ଗୋଟିଏ ଛଳ | ମତେ ମଦ ମାଉଁସ 
ଖାଇବାକୁ ହେବ । କହିଲି ମା” କାଳୀ ଏ ସବୁ ଖାଉଥୁଲେ । ମାନିଗଲି । ଆଉ ମନଇଚ୍ଛା ମଦ 
ମାର୍ଉଭସ ଚଳେଇଲି ମା'ଙ୍କ ଆଗରେ ତାଳିଟି ମାରିଦେଇ । ମୋର ମନହେଲା ଭାଙ୍ଗ ପିଇ ମସ୍ତ 
ହେବା ପାଇଁ, ଆସିଗଲେ ଭୋଳାନାଥ ମହାଦେବ- ୟେ ଭାଙ୍ଗ ଖା'ନ୍ତି, ଚିଲମ ଟାଣନ୍ତି ! 
ଅତଏବ ଯେତେ ବାବାଜୀ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସମସ୍ତଙ୍କ ହାତରେ ଚିଲମ ନ ହେଲେ ଭାଙ୍ଗର ନିଗୁଦି 
ଟେଳା । ମୋର ପାଞ୍ଚଟା ମାଇକିନିଆ ନେଇ ନାଚିବାକୁ ମନ ହେଲା, ଆସିଗଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ - 
ୟାଙ୍କର ଷୋଳ ସହସ୍ର ଗୋପୀଙ୍କି ନେଇ, ହେଇ ହେଇ ନିଜ ମାଇଁ ରାଧାଙ୍କ ନେଇ ବୃନ୍ଦାବନରେ 
କେତେ କେଳି କରିଥୁଲେ । ଆଉ ମୁଁ ବା ଦି ଚାରିଟା ମାକିନିଆଙ୍କୁ ନେଇ ଟିକିଏ ପ୍ରେମ ଲଗେଇ 
ଦେଲି ତ, ଖରାପ କଂଣଟେ ହେଇଗଲା ? ଭାଇ ଭାଇରେ ଲହୁଲୁହାଣ ହେଲେ କୈଫିୟତ 
ପାଣ୍ଡବ ଓ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର । ଦେଶ ଦେଶ ଭିତରେ ମାରପିଟ ଲାଗି ରକ୍ତର ନଦୀ ବହିବ, ଲହୁହାତ 
ହେବ କୂରୁ ପାଣ୍ଡବଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧ । ଏମିତି କେତେ କଥା । ମୁଁ ବରାବର ଦେଖୁଛି, ଧର୍ମ ଅଧର୍ମକୁ 
ପୋଷିବା ପାଇଁ ରହିଚି । ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର କେବଳ ଆମ ବ୍ୟଭିଚାରଗୁଡ଼ିକୁ ସଦାଚାର ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ତିଆରି ହେଇଚି ଯେପରି । ୟେ ଧର୍ମ ଗୁଡ଼ାକ ତେବେ କ'ଣ ସତରେ ଏଇଆ, ନା 
ୟା ଭିତରେ ଆଉ କିଛି ମାଲ ମସଲା ଅଛି ? 

ଏଇ ଆମର ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ କଥା ବିଚାର କରନା ! ଶାସ୍ତ୍ର କହିଲା, ମିଛ କହିବନି, ସତ 
କହିବ । ପୁଣି ସେ ଶାସ୍ତ କହୁଚି, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦରକାର ପଡ଼ିଲା ବେଳେ ମିଛ ତ କହିଚଚ୍ତି। ପୁଣି 
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ପୁରାଣ ପଣ୍ଡା ୪୬ 


ରଖି କହିଚାଲେ-“ ସତ୍ୟଂ ବୁୟାଡ଼, ପ୍ରିୟଂ ବ୍ରୟାଡ୍ୃ ମାଂ ବ୍ରୟାତ୍ଵ ସତ୍ଯମପ୍ରିୟମ୍‌ ।”” ସତ 
କହିବ, ସୁଖ ଲାଗିବା ଭଳି କଥା କହିବ । କିନ୍ତୁ ଯୁ ସତ ସୁଖ ଲାଗିବନି ତାକୁ କହିବନି । ଭଲା 
ସତ କଥା କହିବା ଆଉ ରହିଲା କୁଠି ? ଶାସ୍ତ୍ର କହେ ଯାହା ଭଲ, ତାହାହିଁ କରିବ । ପୁଣି 
ଶାସ୍ତ୍ର କହେ ଯଦ୍ୟପି ସିଦ୍ଧ", ଲୋକବିରୁବଂ, ନାଦରଣୀୟଂ ନାଚରଣୀୟମ୍‌ ।” ଭଲ ଓ ଉଚିତ 
କାମ ହେଲେ ବି ଯେବେ ମଣିଷମାନଙ୍କ ମନକୁ ନ ପାଏ, ତା' ହେଲେ ସେ କାମ କେବେ 
କରିବନି । ଭଲା ଭଲ ଓ ଉଚିତ କାମ ହେଲେ ବି ଯେବେ ମଣିଷମାନଙ୍କ ମନକୁ ନ ପାଏ, 
ତା” ହେଲେ ସେ କାମ କେବେ କରିବନି । ଭଲା ଭଲ ଓ ଉଚିତ କାମ କରିବା ତେବେ ରହିଲା 
କୁଠି ? ତାଂ ହେଲେ ମଣିଷ କ'ଣ କରିବ ଯେ ! ତା' ହେଲେ କ'ଣ, “ନାନା ମୁନୀନାଂ 
ମତୟଶ୍ଚଭିନ୍ନା” ବୋଲି କହି ସବୁ କଥାକୁ କାଟି ଦେବା ଓ ଯାହା ଆମ ଖୁସିକୁ ଆସିଲା 
ସେଇଆ କହିବା ? ତା' ଯେବେ ହୁଏ, ତା” ହେଲେ ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି କିଆଁ ? ତା” ଅପେକ୍ଷା 
ଭଲ ହଂନ୍ତାନି, ଆରେ ଧର୍ମ କିଛି ନୁହେଁ, ମୋତେ ଏ କଥା ଭଲ ଲାଗିଲା, ମୁଁ କଲି । ମୋ 
ମନକୁ ଯାହା ଆସିଲା ମୁଁ କଲି । ତୁମ ମନକୁ ଯାହା ଆସିଲା ତୁମେ କଲ । ଏମିତି ଯେଝା 
ଇନ୍ଛାରେ ଯାଉ ଯାଉ ଯେବେ ଠୋକର୍‌ ଲାଗେ, ତେବେ ? ଲଡ଼େଇ ତ ହେବ ନିଶ୍ଚୟ, 
ତା'ପରେ ବଳ ଯାହାର ମୁଲକ ତାହାର ହବ । ଶେଷରେ କ'ଣ ଏଇ ଜଙ୍ଗଲ ରାୟରେ ଏ 
ସଂସାର ଚଳିବ ? ଯେବେ ବା ଚଳେ ତା” ହେଲେ ଏ ସଂସାର ରହିବ କେତେ ଦିନ ? 


ଏତେ ଦିନ ହେଲା ରହିଚି ବା କିପରି ? ମୋର ତ ମନେ ହୁଏ, ଏଇ ଧର୍ମଟାଇ ଏ ସମାଜକୁ 
ରଖିଚି । ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଅଧର୍ମ କରାଯାଉଚି, ତଥାପି ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ସହିଚି, କିଆଁ ? 
କିପରି ? ଯେବେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର କଥାକୁ ଦ୍ବାହି ଦେଇ ପ୍ରତିଦିନ ଗୋଟାଏ ନା 
ଗୋଟାଏ ଅଧର୍ମ କରି ଯାଉଥାଇଁ, ତେବେ ଏ ଧର୍ମ ରହିଚି କିଆତି ଓ ଏ ସମାଜକୁ ଧରି ରଖିଚି 
କିଆଡତି ? ନିଶ୍ଚୟ, ୟା ଭିତରେ କିଛ ତର୍କ ଅଛି । ଆଉ ସେ କୈଟି କଣ ଜାଣ ? ସେ ଆମର 
ଧର୍ମକୁ ନ ବୁଝିବା । ଅସଲ ଧର୍ମ ହିତୋପଦେଶରେ ନାଇଁ, କି ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତର 
ଗପରେ ନାଇଁ । ଆମେ ବୃଝୁ ଭୁଲ । ଯେ ଧର୍ମର କାହାଣୀ ଲେଖ୍‌ ଯାଇଚର୍ି ସେମାନେ 
କବି । ଆଉ ଏ କବିଗୁଡ଼ାକ ପାଗଳ କି ନା, ୟେ ଯେ ଭାବନାକୁ ରୂପ ଦେଇ ଠିଆ କରଚ୍ତି, 
ସ୍ଵଦେହ ଚିନ୍ତାରେ ଖେଳ ତାଙ୍କ ଦିହସହିଆ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ସେଇ ଗପଟାକୁ 
ଲେଖ୍‌ ପକାର୍ତି, ନୀ ଦେଇ ଓ ଜିଅନ୍ତା ମଣିଷଙ୍କର ରୂପ ଓ ନାମ ଦେଇ । ଆମ ତ ଏତେ ସେତେ 
ବୃଝୁନା, ଆମେ ଭାବୁ ସତରେ ଅବା ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ଏଇ କାଣ୍ଡ କାରଖାନା ହୋଇଥଲା 
ଯେ କବି ବା ଶାସ୍ତ୍ରକାର ତାକୁ ଲେଖ୍‌ପକାଇଛନ୍ତି । ଆମେ କି ଜାଣୁ ଭାବନା ଓ ଚିନ୍ତାର 
ଖେଳ ? ଆମେ କେମିତି ଢାଣିବୁ, ମନ ଭିତର ଭାବନା ବାହାରେ ରୂପ ଗୁଣ ନେଇ ଖେଳି 
ବୁଲି ଆସିବ ? ଏଇ ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରକାର କବି ଓ ଶାସ୍ତ୍ରପାଳକ ପ୍ରଜାଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରଥମରୁ ଗୋଟାଏ 
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୪୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରୁଲ ରହି ଯାଉଚି, ଏଇ ଆମକୁ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଭୁଆଁ ବୁଲଉଚି । ଶାସ୍ତ୍ରକାର ଲେଖ୍‌ଚଚ୍ତି 
ଗୋଟିଏ କଥା, ଆଉ ଆମେ ବୃଝୁଚୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା | 

ତୁମେ କହିବ, ଏଗୁଡ଼ାକ ଖାଲି ଗୁଲି ଖଟି ଗପ | ରାମ ରାବଣ ଓ କୃଷ୍ଣ କଂସ ଯୁଦ୍ଧ ତ 
ସତ କଥା । ପୁରାଣ-ଲେଖକ ଅବା ଟିକେ ବଢ଼େଇ ରଞ୍ଜେଇ କରି ଲେଖୁଥବେ, କିନ୍ତୁ ମୂଳ 
କଥାଟା ତ ସତ ! କିଏ ନାଇଁ କରୁଚି ? ଗପର ମୂଳ କଥାଟା ସତ ହୋଇ ପାରିଥାଏ | କିନୁ 
ସେଇ ମୂଜ କଥାର ଯୁ ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଖାଲି ଭାବନା । ମୁଁ ଜାଣେ, “ 'ଜଳଚ୍ୟାନ୍ତ 
(ଜୁଳନତ) ଉଦାହରଣ ନ ଦେଲେ ତୁମେ ମାନିବନି । ଧରିନଅ, ଏଇ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଯୋଗନିଦ୍ରା ! 
ଶାସ୍ତ୍ରକାର କଳ୍ପନା କରିଚନ୍ି ଚତୁର୍ବ। ମୂର୍ଭି । ବିଷ୍ଣୁ ଗୋଟାଏ ସହସ୍ରଫଣା ଓ ସହସ୍ର ଚକା ସାପ 
ଉପରେ କ୍ଷୀର ସମୁଦ୍ରରେ ଶୋଇ ରହିଚନ୍ତି। ମହାଲକ୍ଷ୍ମୀ ତାଙ୍କର ପାଦ ମଞ୍ଚାଳୁଛନ୍ତି ଓ ସରସ୍ଵତୀ 
ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ବସି ବୀଣା ଧରି ଧୀରେ ଧୀରେ ମଧୁର ରାଗିଣୀରେ ଆଳାପ କରୁଚନ୍ତି । ଭଲା 
ଏଇଟାରୁ ତୁମେ କଂଣ ବୁଝିଲ ? ତୁମେ ଏହା ବୁଝିଲ ନା, ଯେ ଭଗବାନ୍‌ ବିଷ୍ଣୁ ଆମରି ଭଳି 
ମଣିଷ ଦିହ ପାଇଚନ୍ତି, ଖାଲି ଆମର ଦି'ଟା ହାତ ସ୍ଥାନରେ ତାଙ୍କର ଚାରିଟା ହାତ, ତାଙ୍କର 
ଦି'ଟା ମାଇପ | ସେ ଗୋଟାଏ ସାପ ଉପରେ ଶୋଇଥୁୂଲା ବେଳେ ଦି” ମାଇପଯାକ ତାଙ୍କର 
ସେବାରେ ଲାଗିଚନ୍ତି, ଭଗବାନ ନିରାକାର, ନିର୍ବିକାର । ତାଙ୍କର ପୁଣି ଦିହ ଆସିଲା କୁଠୁ ? 
ତାଙ୍କର ପୁଣି ମାଇପ ଆସିଲା କୁଠୁ ? ଏସବୁ କେମିତି ହେଲା ? ଏଇ ପରିକଳ୍ଥନା ଯେ 
କରିଥୂଲେ, ଏଇ ଗପର କନ୍ଧନା ଭିତରେ ସେ ଗୋଟାଏ କିଛି ଫନ୍ଦି ନିଶ୍ଚୟ ଲୁଚାଇ 
ରଖିଚି । ଏ ଦି' କଥାରୁ ଗୋଟାଏ କଥା ତ ନିଶ୍ଚୟ ସତ ହେବ ? ତେବେ କୁ'ଟା ? 
ଭାଗବତକାରଙ୍କ ଭଳି ପଣ୍ଡିତଙ୍କୁ ବେଦ, ଉପନିଷଦ ଜାଣନ୍ତିନି ବୋଲି କହିଦବା ବଡ଼ ରକମ 
ଭୁଲ ହବନି ? କହିଲ ଭଲା, ତା” ହେଲେ ଆମକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ, ଏଇ ମୂର୍ଭିର 
କଳନା ଭିତରେ ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ଗୁପ୍ତ ଫନ୍ଦି ଅଛି । ସେ ଫନ୍ଦିଟା କ'ଣ ? 

ସେ ଫନ୍ଦିଟା ବୁଝିବା ଲାଗି ଆମକୁ ଆହୁରି ଟିକିଏ ତଳେଇ ବିଚାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ପ୍ରଥମ 
କଥା ଏଇ ଯେ, ଭଗବାନ୍‌ ୟାଙ୍କର ମଣିଷ ରୂପ । ଆଚ୍ଛା ମଣିଷର ଏପରି କ'ଣ ଅଛି, ଯୁଥୂରେ 
ଗୋଟାଏ ସାପର ସହସ୍ର ଫଣା ଓ ସହସ୍ର ଚକା, ଦୁଇଟା ମାଇକିନିଆ, ଗୋଟାଏ ପାଦ ତଳେ 
ଖାଲି ଧନ ସମ୍ପଭିର ମାଲିକ, ଆଉ ଗୋଟାଏ ମୁଣ୍ଡଠାରେ ଖାଲି ବିଦ୍ୟାବୁଦ୍ଧିର ମାଲିକ ? 
ଗୋଟାଏ ମଣିଷର ଉପର ଚମଡାଟାକୁ ଛାଲି ନିଅ । କ'ଣ ଦେଖୁବ- ମଖଝିଶିରା ହାଡ଼ 
ଟାଏ । ୟାରି ଉପର ପଟେ ୟାରି ଦେହରୁ ସାପ ଫଣା ଭଳି ବଙ୍କେଇ ଯାଇଚି ଶହ ଶହ ନାଡ଼ି 
ଓ ଶିରା ମୁଣ୍ଡ ଉପରକୁ । ୟାର ତଳୁ ବାହାରି ଯାଇଚି ଅଗଣିତ ନାଡ଼ି ଭୁଡ଼ି ଅନ୍ତ ପେଟ 
ଭିତରକୁ । ଏଇ ଜି ଠିଢ଼ ସେଇ ସହସ୍ର ଫଣା ବାସୁକୀ ସାପର ଆକାର ? ତୃମେଇ ଭାବି 
ଦେଖ, ମୁଁ ଯାହା କହୁଚି ସେଇଟା ସତ କି ମିଛି । ଏଇ ସାପ ଉପରେ ଭଲା କିଏ ଅଛି ? 
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ପୁରାଣ ପଣ୍ଡା ୪୮ 


ମଣିଷର ଏଇ ମଝି ଶିରା ହାଡ଼ ଓ ଶିରା ନାଡ଼ି ଭୁଡ଼ି ଭଲା କାହାକୁ ଧରି ରଖୁଚି ? ମଣିଷର 
ଆତ୍ମା ବା ଜୀବନକୁ, ନା ? ଏଇ ଯେ ଆମ୍ମା ଓ ଜୀବନ ୟେ ଅରୂପ, ନିରାକାର, ନିର୍ବିକାର, 
କ”ଣ ପବନ ଟିକିଏ, କି ଆଲୁଅ ଟିକିଏ କି ନିଆଁଗୁଲ ଟିକିଏ କେହି କେଵେ ଦେଖିନି । କେହି 
କେବେ ବୃଝିନି । ଏ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି କଳନା କରି ପାରିନି, ଏ ଜିନିଷଟା 
କ'ଣ, ଯାହା ମାଟି ପିଣୁଳାର ଏ ଦେହଟାରେ ଏତେ ଶକ୍ତି, ଏତେ ଚେତନା, ଏତେ ଛଳଛଳ, 
ଛନ ଛନ, ଜକ ଜକ ତେଜ ଆଣିଦିଏ । ଆଚ୍ଛା, ଏଇ ଯେ ମଣିଷର ରୂପ ଓ ଜୀବନ ୟେ ଭଲା 
ଚଳେ କିମିତି ? ୟାର ନାମ କ'ଣ ? ୟାର କାମ ତୁମେ ଦେଖୁଚ, ରୋଜଗାର କରି ପେଟ 
ପୋଷିବା, ଧନ ଅର୍ଜିବା, ନ ହେଲେ ପାଠଶାଠ ପଢ଼ି ପଶ୍ରିତେଇ କରିବା ଓ ଚଳିବା । ରୋଜଗାର 
କରିବାର ଶକ୍ତି ଗୋଡ଼ ଦି'ଟାରେ । ତୁମେ କହିବ ଭୁଲ, ରୋଜଗାର କରିବାର ଶକ୍ତି ବାହା 
ଦି'ଟାରେ ତ । ଆହ୍ଛା ମୁଁ ତୁମର ଗୋଡ଼ ଦୁଇଟା କାଟି ଦେଉଚି । ଯାଅ ତ ବାହା ପିଟି ପଇସା 
ରୋଜଗାର କର । ଅସଲ କଥା ହେଉଚି, ଗୋଡ଼ ଦି'ଟା ନଥୂଲେ, ପଇସା ରୋଜଗାର କରିବା, 
ଧନୀ ହବା ଅସମ୍ଭବ । ଅତଏବ ମଣିଷର ଏ ଦେହଟା ରହୁଚି କାହା ଉପରେ ? ଖାଲି 
କ୍ଷୀର ଗୁଡ଼ାକ ଉପରେ ନୁହେଁ ? ପିଲାଦିନେ ତ ଦୁଧ ଖାଇ ବଞ୍ୁଥଲି । ବଡ଼ ହେଲି, ଭାତ 
ଡାଲି ମାଛ ମାଂସ ଖାଇଲି । କିନ୍ତୁ ଯାହା ମୁଁ ଖାଏ ନା କାହିଁକି, ସବୁ ପେଟ ଭିତରକୁ ଗଲେ 
ଯାଏ ପାଲଟି କ୍ଷୀର । ଆଉ ସେଇ କ୍ଷୀରଟିକ ହିଁ ମୋର ଢୀବନ ରକ୍ଷା କରେ । ଅତଏବ ତୁମେ 
ଦେଖୁଚ ଶାସ୍ତ୍ରକାରଙ୍କର ଏଇ ଯେ କନ୍ପନାରୁ ମୂରି, “ ଯୋଗନିଦ୍ରାରେ ଭଗବାନ୍‌ '- ଏ କେବଳ 
ଏଇ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର କଳ୍ପନା । ଖାଲି ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନ ବି ନୁହେଁ, ଏହିପରି ଭାବରେ ବିଶ୍େଷଣ 
କରି ଦେଖୁଲେ, ତୁମେ ବୁଝିବ ଯେ ଏଇ ଯେ ନାରାୟଣ ମୂର୍ି ୟେ ସବୁଥୂରେ । ଗାଇ୍ତ ଗୋରୁ, 
ସାପ ବେଙ୍ଗ, ଗଛ ଲଟା ସବୁଥୂରେ । ମଣିଷ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଉଭିଦ ଇତ୍ୟାଦି ଯାବତୀୟ ସଜୀବ 
ସୃଷ୍ଟି ଭିତରେ ଏଇ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର କଥା ସାଧାରଣ । ସେହି ହେତୁରୁ ପଶ୍ତିତ ଶାସ୍ତକାର 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ରୂପଟି ଦେଖୁପାରି ଥୁଲେ । ତାମାନେ ? ମୁଁ କ'ଣ କହିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ, 
ମୁଁ ଭଗବାନ ? ଏଇ ଯେ ଗାଇଟା, ୟେ ଭଗବାନ ? ଏଇ ଯେ ଜିଆପୋକଟା ଏଇ ବି 
ଭଗବାନ ? 


ମୁଁ ଖାଲି ଏଇଆ କହିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ, ଆମ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ମୂଳ କଥା ଓ ମୂଳ ମନ୍ତ୍ର ଏଇ- 
ଭଗବାନ ସବୁଥୂରେ ଓ ସବୁ ଭଗବାନ୍ନ ଙ୍କ ଭିତରେ । “'ସୋଃହଂ”? - ସେ ମୁଁ - ମୁଁ 
ଭଗବାନ୍‌ । ବେଦାନ୍ତସାର ଭଗବଦ୍ଧ ଗୀତାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ ଦେଖୁଲେ ଅର୍ଜନ । ସେ 
କଣ ? ବିଶ୍ଵରୂପ । ଏଇ ସମୁଦାୟ ବିଶ୍ନର ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ନେଇ ଯେବେ ଗୋଟିଏ ରୂପ 
କଳନା କରାଯାଏ, ତା” ହେଲେ ସେହି ରୂପଟି ହିଁ ହବ ଭଗବାନ୍ନଙ୍କର ରୂପ । କବି 
ଯେଡେବେଳେ ଯୋଗନିଦ୍ରାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଏଇ ରୂପଟି କଳନା କରି ଲେଖ୍ଗଲେ, 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୪୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେତେବେଳେ ସେ ଏକଥା କହି ନାହାନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନ ବୋଲି କୁଣିସି ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ମଣିଷ 
ଅଛନ୍ତି । ସେ ଖାଲି ଛଳେଇ କରି କହିଚଚି ଯେ, ପ୍ରତି ସୃଷ୍ଟ ଜୀବ ଭିତରେ ଭଗବାନଙ୍କର କଳା 
ଅଛି । ଶୋଇ ରହିଛି । ତାକୁ ଉଠେଇବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଚେତେଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଯେତେବେଳେ 
ପାପର ବା ଦୁଃଖର ଅସୁର ସୈନ୍ୟ ଆସି ତୁମକୁ ତଡ଼ି ଦବାକୁ, ମାରି ଦବାକୁ ବସିବେ, ଉଠେଇ 
ପାରିବ ତ - ଚେତେଇ ପାରିବ ତ, ତୁମର ସବୁ କଷ୍ଟ ଦୂର ହୋଇଯିବ, ଅସୁରବଂଶ 
ମରିଯିବେ ! ନ ପାରିବ ତ, ବେଶ୍‌ ଅସୁର ବଂଶ ମାତିଯିବେ, ମାତି ରହିବେ । ତୁମ ନିଜ 
ଭିତରେ ମହାଶକ୍ତି ଶୋଇ ରହିଚନ୍ତି, ସେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଉଠିଲେ, ତୁମେ ଏକା ଏକା ଜଗତ 
ଜିଣିପାରିବ । ସେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ନ ହେବାଯାଏ, ତୁମେ ବଞ୍ଚିରହିବା ଛଡ଼ା କିଛି କରି ପାରିବନି । 
ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ମୂଳ ଏଇ ¬ ବିଶ୍ଵସଂସାର ଭଗବାନ ଓ ଭଗବାନ୍‌ ହିଁ ବିଶ୍ଵସଂସାର । ଏଇ ନୀତି 
ଉପରେ ତାଙ୍କର ସବୁ କଥା ରଖାଯାଇଚି । ଏଇ କଥାଟି ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ଲାଗି ତାଙ୍କର 
ଦଶାବତାର ସେମାନେ କରିଚନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର ଦଶାବତାର ବିଶ୍ବସୃଷ୍ଟିର କ୍ରମିକ ବିକାଶର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଚିତ୍ର । ଡାରୱୱନ୍ନଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଆଇନୁଷ୍ଟାଇନ୍‌ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ 
କହି ଆସିଚନ୍ତି ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ଆଗରୁ ଏ ବିଶ୍ଵସଂସାର ଥୁଲା ଗୋଟାଏ ତରଳ ପଦାର୍ଥ | ଏଥୁରେ 
ପ୍ରଥମେ ଜନ୍ଧିଲେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବୀଜାଣୁ । ୟେ ବଢ଼ି ବଡ଼ି ହେଲେ ମସ୍ସ୍ଯ ଜାତୀୟ ଜୀବ । 
ଏଇମାନଙ୍କର କଣ୍ଟା, ସଢ଼ା ମାଉଁସ ମେଦାସୁର ମେଦରୁ କ୍ରମେ ମାଟି ତିଆରି ହେଲା | 
ପ୍ରଥମ ଯେ ମାଟି, ସେ ହେଲା ପଙ୍କୁଆ । ଏଇ ପାଣିମିଶା ପଙ୍କରେ ରହିବା ଭଳି ଜୀବ ତାଂ 
ପରେ ତିଆରି ହେଲେ ଯେପରି କଇଁଚ, ଜୋକ, ଉଭୟଚର | ୟେ ପଙ୍କ ପୁଣି ଏଇମାନଙ୍କ 
ମେଦରେ ମିଶି ହେଲା କାଦୁଅ, ସନ୍ତରା ଭୂଇଁ । ସେଥୂରେ ଜନ୍ମିଲେ ବାରହା ଜାତୀୟ ଜୀବ, 
ଯେ କି ପଙ୍କ କାଦୁଅ, ସନ୍ତରା ଭୂଇଁରୁ ତାଙ୍କର ଖାଦ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିପାରେ | ୟେ କାଦୁଅ ଟାଣ 
ହେଲା । ଟାଣ ଭୂଇଁରୁ ଜୀବଜନ୍ତୁ ଜନ୍ମ ହେଲେ । ଏମାନଙ୍କର ପରିଣତି ହେଲା ବଣ ମଣିଷରେ- 
ଅଧାପଶୁ, ଅଧା ମଣିଷ, ଦିହଟା ମଣିଷ କିନୁୁ ବୁଦ୍ିି ଓ ବିଚାର ପଶୁର - ନର ଓ ସିଂହ । ଏହି 
ଠାରୁ ପଶୁ ଜାତିର କ୍ରମ ବିକାଶ ଶେଷ ହେଲା ଓ ମଣିଷ ଜାତିର ବିକାଶ ହେଲା । ଏଇ ମଣିଷ 
ଆକୃତିରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସୃଷ୍ଟ ଜୀବମାନଙ୍କ ଠାରୁ ବାମନ ଭଳି ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା, ନିଜର ବାହୁ ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ବଳରେ ଏ ସଂସାରକୁ ଦଖଲ କରି ବସିଲେ । ତା'ପରେ ହେଲା ମନୁଷ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମବିକାଶ । ଆଦି ସଭ୍ୟତାରେ ବଳ ଯାହାର ମୂଲକ ତାହାର ନୀତି ଥୂଲା । ଯେ ଯୋଦ୍ଧା, 
ଯେ ଶାରୀରିକ ବଳବାନ୍‌ ସେ ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଉପରେ ପ୍ରଭୂତ୍ଵ କରି ଅତ୍ୟାଚାରୀ ହୋଇ 
ବସିଲା । ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଲାଗି ଏଇ ଯୋଦ୍ଧ ବଜର, ଏହି ପାଶବିକ ପ୍ରଭାବର ଦମନ 
ଦରକାର ହୋଇଉଠିଲା । ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନେ ଥଲେ ପାଶବିକ ବଜର ପୂଜାରୀ । ଆର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତା 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦମନ କଲା | ପାଶବିକ ବଳ ବୁଦି, ବିବେକ ଓ ବିଚାରର ବଳ ଆଗରେ ପ୍ରତିହତ 
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ପୂରାଣ ପଣ୍ଡା ୫0 


ହେଲା। ତା'ପରେ ଲାଗିଗଲା ସବୁ ଦେଶରେ ଏଇ ଆର୍ଯ୍ୟ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସଂଘର୍ଷ। ଆର୍ଯ୍ୟ ଅନାର୍ଯ୍ୟର 
ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ଯେ ରାବଣ ଭଳି ବର୍ଣ୍ସଙ୍କର ଜାତି ଜନ୍ମ ଲଭିଲା ସେ ପ୍ରକୃତିରେ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆର୍ଯ୍ୟର ସଂସ୍କୃତି ପାଇଥ୍‌ଲେ ଓ ସେହି ସଂସ୍କୃତିର ସାହାଯ୍ୟରେ ପୁଣି ପାଶବିକ ବଳର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥୂଲେ । ଏହାର ଶେଷ ହେଲା ମହାସମରରେ । ଆର୍ଯ୍ୟ ଜୟୀ 
ହେଲା । ପୃଥୂବୀରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା । ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ବାରବୁଲା ହୋଇ 
ରହିଥୂଲେ। ଯୁଦ୍ଧ ବିଗ୍ରହରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହିଥୂଲେ । ଶାନ୍ତି ଆସିବା ପରେ ପରେ, ସେମାନେ ଥାଇରି 
ହେଲେ । ସେମାନଙ୍କର ବଂଶବୃଦ୍ଧି ହେଲା, ବଂଶବୃଦି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭରଣପୋଷଣର ଦାଯୟିତ୍ସ 
ଆସି ପଡ଼ିଲା । ଚାଷ ନକଲେ, ଭୂମିରୁ ସଂଘବଦ୍ଧ ଭାବରେ ଉତ୍ପାଦନ ଆରମ୍ଭ ନକଲେ କେବଳ 
ଜଙ୍ଗଲର ସ୍ଵତଃ ଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ଆଉ ଚଳି ହେଲାନି । ସେହି ହେତୃ 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ହଳ ଧଇଲେ, ଗୋରୁ ପାଳିଲେ, ସୁଖରେ ରହିଲେ, ଶାନ୍ତିରେ ରହିଲେ । ସୁଖ 
ଶାନ୍ତିର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବିଭୀଷିକା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ବିଜାସ, ବ୍ୟସନ, ଧର୍ମାରୋଧ ବିକାଶରେ 
ବାଧା ଆସିଗଲା । ସେଥୂପାଇଁ ତ୍ୟାଗ ଓ ସନ୍ଧ୍ୟାସର ଦୀକ୍ଷା ପ୍ରଚାର କରିବା ଦରକାର 
ପଡ଼ିଲା । ଏଇତ ମାନବୀୟ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ । ଭାରତର ଆର୍ଯ୍ୟ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ସଭ୍ୟତା 
ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ସବୁ ଦେଶରେ ହେଇ ଯାଇଚି । କେଲ୍‌ଟ୍‌ ଓ ଟିଉଟନ, ଗଲ୍‌ ଓ ରୋମାନ, 
ସ୍ଥାଭ୍‌ ଓ ଗ୍ରିକୃଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେ ରାମ ରାବଣ ଯୁଦ୍ଧ ଚାଲିଥୂଲା, ସେ ଭାରତୀୟ ରାମ -ରାବଣ 
ଯୁଦ୍ଧଠାରୁ କମ୍‌ ଭୀଷଣ ନଥୁଲା । ପାଶବିକ ବଳକୁ ସଂହତ କରି ଧର୍ମର ବଢ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାପାଇଁ ଡୁଇଦ୍ରମାନଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ରାଜାଙ୍କର ଯେ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ସଂଘର୍ଷ ହୋଇଥଲା, ସେ 
ପରଶୁରାମଙ୍କ ନିକ୍ଷତ୍ରୀୟ ଅଭିଯାନଠାରୁ ହୀନ ନୁହେଁ । ଏହିସବୁ ସଂଘର୍ଷ ପରେ ଯେତେବେଳେ 
ବ୍ଵିଟିଶ - ରୋମୀୟ ବା ଗ୍ରୀକ ସଭ୍ୟତାରେ ଅଶାନ୍ତି ଆସିଗଲା, ତାକୁ ସୁଧାରିବା ପାଇଁ ଜଣେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଢ୍ରଣେ ମହମ୍ମଦ, ଢଣେ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ଭଳି ଜନ୍ମ ଲଭିବା ଦରକାର ହୋଇପଡ଼ିଲା । 
ଅତଏବ ତୁମେ ଦେଖିଲ ଆମର ଦଶାବତାର କେବଳ ସୃଷ୍ଟିର ଓ ମାନବୀୟ ସଭ୍ୟତାର 
କ୍ରମବିକାଶ । ଭଗବାନ ମାନବଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମଗୁରୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବତାର 
କ୍ରମବିକାଶ । ଭଗବାନ ମାନବଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମନୁଷ୍ୟର ଧର୍ମଗୁରୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବତାର 
ନେଇଚଚନ୍ତି । ୟାର ମାନେ କ'ଣ ? ଏଇଆ ନା, ଯେ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ, ସୃଷ୍ଟିର କ୍ରମବର୍ବନ 
ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର । ତା'ହେଲେ ତୁମର ଭଗବାନ୍‌ କିଏ ବୁଝିଲ ତ ? 

ଆମ ଧର୍ମ ଉପାଖ୍ୟାନମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଉପାଖ୍ୟାନଟି ସବୁଠୁ ବେଶୀ ସୁନ୍ଦର 
(ଓ ଉପଭୋଗ୍ୟ । କୃଷ୍ଣଙ୍କର ସମୁଦାୟ ଜୀବନଟିକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ ଏହା 
ତିନି ପ୍ରଧାନ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ । ପ୍ରଥମ ଭାଗ ଗୋପ ଢୀବନ, ଦ୍ବିତୀୟ ମଥୁରା ଜୀବନ ଓ 
ତୃତୀୟ ଦ୍ଵାରିକା ଜୀବନ ! ଗୋପଲୀଳା ଶେଷ କରି ମଥୁରାକୁ ଚାଲିଗଲା ପରେ କୃଷ୍ଣ ଆଉ 
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୫୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗୋପକୁ କେବେ ଲେଉଟି ନାହାନ୍ତି କି ଗୋପପୁର ସହିତ କିଛି ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ନାହାନ୍ତି ! 
ଗୋପ ଓ ମଥୁରା ଭିତରେ ଏକମାତ୍ର ସମ୍ପର୍କ ଯେ, କୃଷ୍ଣ ମଥୁରାରେ ଜନ୍ମ ଲଭି ଗୋପକୁ 
ଯାଇଥୂ୍‌ଲେ ଓ ଗୋପରୁ ପୁଣି ମଥୁରାକୁ ଫେରି ଆସିଥ୍୍‌ଲେ । ଭଲା ଏ କେଉଁଠି ସମ୍ଭବ 
ହୋଇପାରିଛି ¬ ଯେଉଁ ଢାଗାରେ ପିଲାଦିନରେ ଏତେ ଖେଜ ହୁନ୍ଦର, ବଡ଼ ଦିନେ ସେଇ 
ଜାଗାକୁ ଏକା ବେଳକେ ଭୁଲି ହୋଇଯିବ ? ଥରେ ହେଲେ ଦିନକ ପାଇଁ କି ହେଲେ ସେ 
ଗୋପକୁ ଫେରି ନ ଥାନ୍ତେ, ତା' କଥା ଭାବି ନ ଥାନ୍ତେ ? ମନେ ହୁଏ, ଯେପରି ଗୋପର 
କୃଷ୍ଣ ଅନ୍ୟ ଢ୍ରାଗାର କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଠାରୁ ଏକାବେଳକେ ଅଲଗା, ନୁହେଁ ? ମଥୁରାରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆମେ କିଛି ଶୁଣିବାକୁ ପାଉନି, କଂସକୁ ମାଇଲେ, ସେଇଠି ରାଜା ହେଲେ । ସେହିଠାରେ 
ଯେପରି ସେ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷ । ମଥୁରାଟା ଯେପରି ଖାଲି ଗୋପଲୀଳାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ 
ସ୍ଵରୂପ କରି ରଖାଯାଇଟି । ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । ତା'ପରେ ସେ ଯେ କାହିଁକି ଦ୍ଵାରିକାକୁ 
ପକେଇଲେ ତା'ର କୌଣସି ବିଶ୍ବାସଯୋଗ୍ୟ କାରଣ ନାଇଁ । ମଥୁରାରୁ ବୃନ୍ଦାବନ ଯିବା 
ଆସିବା ସମ୍ଭବ, ଦୂରତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ । କିନ୍ତୁ ଦ୍ଵାରିକା ? ପ୍ରବାସ ତୀର୍ଥ ? ସେଠି କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଥୁଲା 
କଣ ? ଯାଦବ ରାଜ୍ୟ ଯେ ଏତେ ଦୂର ବିସ୍ତୃତ ଥୂଲା, ତା' ଆମ୍ଭେମାନେ ଏଇ ପ୍ରଥମ 
ଶୁଣୁ । ମଥୁରାରୁ ଦ୍ଵାରିକା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେବେ ଯାଦବମାନଙ୍କ ଅଚ୍ତିୟାରରେ ଥୁଲା, ତା' ହେଲେ 
କୌରବ ପାଣ୍ଡବମାନେ ଥୁଲେ କୁଠି ? ଡାଙ୍କର କୁ ରାଜ୍ୟଟା ଥୁଲା ତାଂହେଲେ ? ? 
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—~ 


ନାରୀ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି 
କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ 


ଏ ପ୍ରବନ୍ଧ ଆରମ୍ଭ କରିବା ବେଳେ ଲେଖକର ପୂରାପୂରି ଚୈତନ୍ୟ ଅଛି ଯେ, ସେ ନାରୀ 
ନୁହେଁ, ପୁରୁଷ । ନାରୀ ବିଷୟରେ ଭାବିବା ବେଳେ କିମ୍ବା କହିବା ବେଳେ ଆଜି ଅନେକ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ଏହିପରି ଲିଙ୍ଗଜ୍ଞାନ ଜନ୍ମିଥାଏ । କାରଣ ପୁରୁଷର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ ପାଇଁ ନାରୀ 
କେବଳ ଚାବିକାଠି କାନିରେ ନ ବାନ୍ଧି ରୀତିମତ ଚାବୁକ ସାହାଯ୍ୟରେ ତାହାର ଚୈତନ୍ୟ 
ଉଦୟକରି ଦେଉଅଛି । ˆ ଅବଶ୍ୟ ଚାବୁକଟାହିଁ ନାରୀର ଏକମାତ୍ର ଅସ୍ତ୍ର ହୋଇନାହିଁ । ନିଜ 
ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ସେ ଆଜି ଏତେ ବେଶୀ ସମର୍ଥ ହୋଇପଡ଼ିଛି ଯେ ଗୋଟାଏ 
ଦେଶର ଲୋକ ଅନ୍ୟ ଦେଶର ଭଲମନ୍ଦ ପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦେବା ଯେମିତି ହାସ୍ୟକର, ନାରୀ 
ବିଷୟରେ ପୁରୁଷର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କିଛି କହିବା ଅନଧଵକାର ବୋଲି ବୋଧହୁଏ । 

ଜାରଣ ଆଜିକାଲି ‘ଅଧୂକାର'ର ଯୁଗରେ ପୃଥ୍‌ବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସମ୍ପଦାୟ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସହଜ ସଭା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ବ୍ୟଗ୍ର । ସେଥୁପାଇଁ ନାରୀ ଆଜି 
ପୁରୁଷର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ତଳେ ନିଜ ସତ୍ତାକୁ ହଜାଇ ଦେବାକୁ ଘୃଣାକରେ ! ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ତାହାର 
ଚାରିପାଖରେ ଅବସ୍ଥା ଦେଖି ସତ୍ଯ - ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭକରି ନାରୀର ଯେଉଁ ସତୀତୃକୁ 
ଆଜିଯାଏ ଜଗାରଖା କରି ଆସିଥୁଲା, ତାହା ବଦଳରେ ତାହାର ସଭାକୃହିଁ ବଡ଼ ସ୍ଥାନ 
ଦେବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇଅଛି । ନାରୀ ଏବଂ ପୁରୁଷର ଯଥାର୍ଥ ସ୍ଥାନ କେଉଁଠାରେ, ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଏବଂ ସମାଜର ସବୁକ୍ଷେତ୍ରର, ଏ ଦୁହିଁଙ୍କର ସହଜଦାବୀ କେତେ ଦୂର, ଦେଣା ପାଉଣା 
କ'ଣ, ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟ ଠିକ ବୁଝିବାପାଇଁ ପୁରୁଷ ପରି ନାରୀ ମଧ୍ୟ ନିଜକୁ ଯୋଗ୍ୟବୋଲି 
ବିବେଚନା କରୁଛି । ସୁତରାଂ ନାରୀ ବିଷୟରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପୁରୁଷ ଯାହାକିଛି ନିଜ 
ପକ୍ଷରୁହିଁ କରିପାରେ । ସେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ବିଚାର ଓ ବିବେଚନା ବୋଲି 
ଗୃହୀତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ଲଜ୍ଜାକଲେ ତାହାକୁ ମୁଖ ବନ୍ଦକରି ରହିବାକୁ ହେବ । 
କାରଣ ନାରୀ ସହିତ ପୁରୁଷର ଯେଉଁ ସମ୍ପର୍କ ସେଥ୍‌ରେ ଆଉ କିଛି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନଥାଉ 
ପଛେ ଲଜ୍ଜା ଟିକିଏ ଅଛି । 

ସବାଆଗ ଏହି ସମ୍ପର୍କଟା କେମିତି ଥୁଲା, ଜଙ୍ଗଲି ଜାତିମାନଙ୍କୁ ଚାହିଁ ତାହାର ଗୋଟିଏ 
ପରିଷ୍କାର ଧାରଣା ଆମେ କରିପାରୁ । ପିଲାଠାରୁ ଯୁବାଅବସ୍ଥା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସିଧାସଳଖ ଗତି- 
* $uffragette ଦଳର ନାରୀମାନେ ଏହିପରି ହିଂସାମ୍୍ମୂଳକ ଉପାୟରେ ନାରୀଦ୍ରୋହୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର 
ମତ ବଦଳାଇଥାନି । 
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୫୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଧ୍ଵ-କାହାରି ଉପସ୍ଥିତିରେ କେହି ସଚେତନ ନୁହେଁ - ଯୁବତୀକୁ ଦେଖିଲେ ଦୁଇଗୁଣ 
ଉତ୍ସାହରେ ଯୁବକର ବକ୍ଧୃତା ଆରମ୍ଭ ହୁଏନାହିଁ, କିମ୍ବା ସେହି ଚପଳ ପ୍ରଳାପକୁ ଶୁଣିବାପାଇଁ 
ଯୁବତୀ କାନଡେରି ବସେ ନାହିଁ । ରାତି ପାହିଲେ ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜ କାମରେ ବ୍ୟସ୍ତ 
- ନାରୀ ପୁରୁଷର ମନ ନେବାପାଇଁ ସବୁକାମ ଛାଡ଼ି ଖାଲି ପ୍ରସାଧନରେ ସମୟ କାଟେ 
ନାହିଁ, କିମ୍ବା ପ୍ରେମପାଗଳ ପୁରୁଷ ହଠାତ୍ବ କବିତା ଲେଖିବାକୁ ବସି ୟୁନିଭରସିଟି ପରୀକ୍ଷାରେ 
ଫେଲ ହୁଏ ନାହିଁ । କାମ ସରିଲେ ହସି କୌତୁକରେ ଫେରନ୍ତି, ଭୋକହେଲେ ମନବୋଧ 
କରି ଖାନ୍ତି, ନାଚନ୍ତି ଖେଳନ୍ତି, ରାତିହେଲେ ନିଘମ ନିଦରେ ଶୋଇଯାଆନ୍ତି । ଗୀତ 
ଗାଇବାକୁ ମନ ହେଲେ ବିଲ ପାହାଡ଼ କାବ୍ୟଯୟମୟ କରିଦିଅନ୍ତି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼କଥା, 
ଘରକରଣା ମଜବୁତିଆ କାମିକା ଝିଅଙ୍କୁ ବେଶି ଆଦର କରନ୍ତି, ସଡୀତ୍ଵ ବୋଲି କୌଣସି 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବୁଝନ୍ତି ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ଦିନୁ ଝିଅଗୁଡ଼ାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ଓଢ଼ଣାଟାଣି 
ପୁଅଗୁଡ଼ାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକୁ ବିକୃତ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସତୀତ୍ଵ ଜିନିଷଟାକୁ ଚିରକାଳ ଯନ୍ନରେ ଲୁଚାଇ 
ରଖି ଶେଷରେ ଅଗ୍ନିକୃଣ୍ଡରେ ବିସର୍ଜନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

କ୍ରମେ ଏହି ଅବସ୍ଥା ବଦଳିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା । ଦେହର ଯେଉଁ ଅଂଶ ସବୁ ଆବୃତ 
ହେଲେ ଜଣକର ଅନ୍ୟ ଉପରେ ବେଶୀ ନଜର ପଡ଼ିବ ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ ଅଂଶଗୁଡ଼ିକରେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ଶରୀର ବିଜ୍ଞାନର ସାମଞ୍ଚସ୍ୟ ନାହିଁ, ସେହି ଅଂଶତକ ତାହାର ଆଲୁଅରୁ ଲୁଚି 
ରହିଲା । ଶେଷରେ ସମସ୍ତ ଦେହ ଏବଂ ହାତ, ଗୋଡ଼, ନାକ, କାନ, ଓ ଆଖି । ମୁସଲମାନ 
ମହିଳାମାନେ ରେଳରେ ଯିବାବେଳେ କାହାରି କାହାରି ଏ ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖିଥ୍ବାର ମନେଥ୍‌ବ | 
କୃତ୍ରିମତାର ଚୂଡ଼ାଚକୁ ଯାଇ ଏବେ ପୁଣି ମଣିଷ ମନ ସେହି ପ୍ରାକୃତିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ଫେରିଛି । 
ବୁଢ଼ାମାନେ ଯେମିତି ନିଜର ପିଲାଦିନର କଥାକୁ ବେଶୀ ସ୍ବେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ 
ତାହାପ୍ରତି ଅଧଵକ ପକ୍ଷପାତ କରିଥାନ୍ତି, ଜର୍ମାନୀର ନ୍ୟୁଡିଷ୍ଠଦଳକୁ * ସେହିରୂପେ ଭାବ- 
ପ୍ରବଣତା ହୁଏତ ଗ୍ରାସକରି ପାରିଥାଏ । କାରଣ ବର୍ରମାନକୁ ଏକାବେଳକେ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରି 
ଇତ୍ତ୍ ଏବଂ ଆଡ଼ାମ୍‌ଙ୍କ ଆଦିମଯୁଗକୁ ଏମାନେ ଫେରିଯିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ଦେହକୁ 
ଲୁଚାଇ ରଖିବା କିମ୍ବା ପୂରାପୂରି ଖୋଲି ଦେଖାଇବା ¬ ଏଇ ଦୁଇଟା ଚରମ ସୀମା ଭିତରୁ 
ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାହ୍ଯ କିମ୍ବା ଆଉ ଗୋଟିଏ ମଝିଆପନଛ୍ଥା ଧରିବାକୁ ହେବ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଆଖପାଖର ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିଚାର କରିବା ଦରକାର । 

ଏହି ଦିଚାର କରିବାକୁ ଗଲାବେଳେ ସବୁଠାରୁ ଆଗ ହୋଇ ମନେପଡ଼େ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ । 
ଉତ୍ତୟ ନାରୀ ପୁରୁଷର ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଉପରେହିଁ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ନିର୍ଭର କରେ । ସୁତରାଂ 
ଂ ଗତ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଜର୍ମାନୀରେ ଏହି ଦଳର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ବର୍ଭମାନ ନାନା ଦେଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇପଡ଼ିଛି । ଏହାର ନିର୍ଣୟ ଅନୁସାରେ ଉଭୟ ନାରୀ ପୁରୁଷ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଲଗ୍ନ ହୋଇ ପରସ୍ପର 
ସଙ୍ଗେ ମିଳିତ ହୃଅଚି ବର୍ତମାନ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ନିଉଡିଷ୍ଟ ଚୁବ ଓ ନିଉଡିଷ୍ଟ କଲୋନି ପ୍ରଭୃତି କୃତ୍ରିମତାର 
ଚରମ ପ୍ରତିବାଦ ରୂପେ ତିଆରି ହୋଇଛି । 
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ନାରୀ ଏବଂ ସୃଷ୍ତି ସ୍ଥିତି ୫୪ 


ଏହି ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପାଇବାପାଇଁ କେତେଟା କାଳ୍ପନିକ ପ୍ରଥା ଓ ପ୍ରବାଦକୁ ଯଦି ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିବାକୁ ହୁଏ 
ସମୂହର ଉନ୍ନତି ଲାଗି ବ୍ୟକ୍ତି, ସମାଜ କିମ୍ବା ଧର୍ମ ବିଶେଷରେ ମତାମତକୁ ଯଦି ଉପେକ୍ଷା 
କରିବାକୁ ହୁଏ, ସେଥ୍‌ରେ ଲୋକାପବାଦର ଭୟ ଥୁଲେହେଁ, ଲୋକ ସମାଜର 
ମଙ୍ଗଳବାଞ୍ଚନୀୟ ପରିତୃପ୍ତି ଅଛି । ଦେହ ଏବଂ ମନରେ ନାରୀ ପୂରୁଷ ଦୁହେଁଯାକ କିପରି 
ଭବିଷ୍ୟତ ବଂଶଧରମାନଙ୍କର ଜୀବନ ସୁଖମୟ ହେବ, ଏଥୂପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦେବାକୁ ଅପୁତ୍ରିକ 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ କିମ୍ଭା ସଂସାର ତ୍ୟାଗୀ ବୁଦ୍ଧଦେବଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯେଉଁମାନେ 
ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚିତ ତାହାର ଦୁଃଖ ଅଭାବ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ନୁହନ୍ତି, 
ଆମ୍ମୋନନତି ପାଇଁ ସେମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ ଚିନ୍ତାକରି ଯାଇଅଛନ୍ତି, ତାହା ପ୍ରତି ଯଥାଯୋଗ୍ୟ 
ସମ୍ମାନ ଦେଖାଇବାକୁ କେହି ଆପରି କରି ନପାରେ, କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁଠାରେ ମଣିଷର ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ 
ଉପରେ ଆପଦ ଆସି ପହଞ୍ଚେ ସେଠାରେ ଯଦି ଆପ୍ରବାକ୍ୟ ସ୍ମରଣକରି କୌଣସି ବିଶେଷ 
ସୁଫଳର ଆଶା ନଥାଏ, ତାହାହେଲେ ‘ନୂତନ ପଞ୍ଜକା'କୁ ପୁରାତନ ପୋଥୂ ଭିତରେ ଥୋଇ 
ପୂଜା କରିବାକୁ ହେବ ! ଦେହ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଯେଉଁମାନେ ବହୁଚିନ୍ତା ବହୁ ଗବେଷଣା 
ଓ ବହୁ ପରୀକ୍ଷାକରି ହାତେ ହାତେ ସୁଫଳ ଦେଖାଇ ଦେଇଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଆମର ଆଖି ଆଗରେ ପୁଷ୍ଟ ବଳିଷ୍ଠ ଜାତିମାନେ ତିଆରି 
ହେଉଛନ୍ତି, ˆସମାନଙ୍କ କଥାକୁ ଟିକିଏ କାନ ଦେବାକୁ ହେବ । 

ଅବଶ୍ୟ ସବା ଆଗ ଦେଖିବାକୁ ହେବ ଯେ, ନାରୀ ପୁରୁଷର ବର୍ଭମାନ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରକୃତି 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର କି ନୁହେଁ । ନୀତି, ନିୟମ, ଚରିତ୍ର ଓ ସତୀତ୍ସ ପ୍ରଭୃତି ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ 
ତଳର ଯେଉଁସବୁ ପୁରୁଣା ପଦ୍ଧତି ଓ ପୁରୁଣା ଶବ୍ଦ ମଣିଷ ଜାତିର ମନ ଭିତରେ ଟସର 
ପୋକପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଅର୍ଥ ଓ ଅନର୍ଥର ଢାଲ ତିଆରି କରି ତାହା ଭିତରେ ଆତ୍ମ ଗୋପନ 
କରିଛି, ଏହିସବୁ ଢାଲ ଛିଣ୍ଡାଇ ସେ ପୋକକୁ ପଦାକୁ ଆଣି ନିରପେକ୍ଷ ପରୀକ୍ଷା କରିବା 
ଅବଶ୍ୟ ଦୁଃସାଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଅସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । ପରସ୍ପର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅଧୁକ ଆକର୍ଷଣ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କିମ୍ବା ଦେହକୁ ସୁରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଅଥବା ଅନ୍ଯ ଯେକୌଣସି 
କାରଣରୁ, ନାରୀ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ଯେଉଁ ଦିନ କୃତ୍ରିମତାର ଘୋଡ଼ଣୀ ଦ୍ଵାରା ଦେହକୁ 
ଲୁଚାଇବାକୁ ଗଲେ ସେହିଠାରୁ ହିଁ ତାଙ୍କର କୃତ୍ରିମ ଚେଷ୍ଟାର ସମାପ୍ତି ହେଲା ନାହିଁ । ଧର୍ମ, 
ଅର୍ଥ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ପ୍ରଭୃତିର ଉଦ୍ଭବ ହୋଇ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବ ଓ ସଘଂତରେ ନାରୀ 
ପୁରୁଷର ସମ୍ବନ୍ଧଟା କ୍ରମେ ଜଟିଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ଦେହର କେତେକ ବିଶେଷ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଓ ବିଶେଷ ଗଠନ ହେତୁରୁ ନାରୀପୁରୁଷ ଅପେକ୍ଷା ସ୍ଵଭାବତଃ ଦୁର୍ବଳ ହେଲେ ହେଁ ତାହାକୁ 
ସାଧ୍ଧୀ ପତିବ୍ରତା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନାନା ବେଷ୍ଟନୀ ଭିତରେ ରଖି ଅଧ୍ୂକ ଦୁର୍ବଳ କରି 
ଦିଆଗଲା ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନଙ୍କ ପରି ବୌଦ୍ଧ ଖ୍ରୀଝ୍ବିଆନ୍ନ ମଧ୍ୟ ଅଛବେଶୀ ଏହି ଜବର 
ନୈତିକତା ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । 

ଏହି କୃତ୍ରିମ ବନ୍ଧନୀ ଭିତରେ ଲୁଚି ରହି ନାରୀ କ୍ରମେ ଗୋଟାଏ ଅଦଭୁତ ରହସ୍ୟମୟ 
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୫୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବସ୍ତୁ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ପୁରୁଷ ତାହାକୁ କେତେବେଳେ ଦେବୀ ରୂପରେ ବନ୍ଦନା 
କରିଚି, କିନୁ ତାହାର ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵରୂପଟି ଦେଖିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । କାରଣ 
ଦୁହିଁଙ୍କ ଭିତରେ “କେଦାର ଗୌରୀ”ର ଯେଉଁ ଅଭେଦ୍ୟ ପ୍ରାଚୀର ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେଲା 
ସେଥୁରେ କବିତା ଲେଖି ତୃପ୍ତିଲାଭ କରିବା କିମ୍ବା ବୈରାଗ୍ୟ ଗ୍ରହଣକରି ହିମାଳୟ ପ୍ରସ୍ଥାପନ 
କରିବା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ନାହିଁ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପୃଥ୍ବୀର ସକଳ ଭାଷାରେ କୁଚକୁତ ପ୍ରେମ 
କବିତା ରଚିତ ହୋଇ ନାରୀର ରୂପ ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଅଛି, ଏବଂ ଦୁହଁଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧର ଦୂରତାକୁ 
ଅଧ୍ୂବକ ଉତ୍ସାହ ଦିଆହୋଇଛି । ଯଥାର୍ଥରେ ଆଜି ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଦାନ୍ତେଙ୍କର ଭିଜନ୍ବ କିମ୍ବା 
କାଳିଦାସଙ୍କର ମେଘ ଦୃତରେ ବିଏଟ୍ରିସ ଏବଂ ଯକ୍ଷପନ୍ୀ କେବଳ କଳ୍ପନାର ଗୋଟାଏ ଖୋଳ 
ପିନି ଦୃଷ୍ଠାପ୍ଯ ହୋଇପଡ଼ିଛନ୍ତି । ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଜୀବନର ଦାରୁଣ ବ୍ଯର୍ଥତାକୁ ଅଧୁକ ପରିସ୍ତଟ 
କରିଛନ୍ତି । * 

ଏହିପରି କଳ୍ପନାର ଗୋଟାଏ ଅଶରୀରୀ ଆଲୋକ ଭିତରେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଜଣେ 
ଅନ୍ୟକୁ ନିରୀକ୍ଷଣ କରିଛି । ସୁତରାଂ ଯେତେଦେଳେ ଟିକିଏ ବେଶୀ ନିକଟବର୍ରୀ 
ସେତେବେଳେ ସ୍ତ୍ରୀଠାରୁ ଦୂରତ୍ର ସତ୍ନ୍ଧ ଟିକକ ତୁଟିଯାଇ, ସେ ହୋଇଛି ଏକ ଚରାତିକା 
ବାଘିନୀ” ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଛାଡ଼ି ପୁରୁଷର ଖାଲି ନିଜ ପେଟଟି ଭର୍ଭି କରିବାର ସୁବିଧା ଅ୍ବାରୁ 
ସେ ପାଲଟିଚନ୍ତି ଭର୍ିହରି । ଏହି ଦୂରତ୍ବ ସ୍ଥାପନରେ ଆମର କାଳ୍ପନିକ ଜୀବନର ଉନ୍ନତି 
ଓ ବୃଵ୍ଧି ଏତେ ବେଶୀ ସାଧୂତ ହୋଇପଡ଼ିଚି ଯେ, ଶେଷରେ ତାହା ¬ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର 
ବ୍ୟର୍ଥତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଏ ବ୍ୟର୍ଥତା ପାଇଁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ଓ ନୀତିର ଭରି 
ଅନେକ ପରିମାଣରେ ଦାୟୀ । ସଞ୍ଚମ ଓ ଅବରୋଧ ଭିତରେ ନାରୀ ପୁରୁଷର ସଂବନ୍ଧକୁ 
ଯେତେ କସି କସି ଆମେ ବାନ୍ଧିବାକୁ ଯାଇଛୁ ତାହାର ଫଳ କେବଳ ବିଫଳତଡାରେ ହିଁ ଆମକୁ 
ଉପହାସ କରିଚି । ଭାରତ ବର୍ଷରେ ଯେତେବେଳେ ସଞ୍ଚମର ଚଙ୍ଟା ବେଶୀ ହୋଇପଡ଼ିଛି, 
ସେତେବେଳେ ନିରୁପାୟ ହୋଇ ବେଶ୍ୟାର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼ିଛି । 

ଭାରତୀୟ ସଞ୍ଜମ ଯେପରି ହିମାଜୟର ଅଭିମୁଖୀ, ଭାରତୀୟ ପ୍ରେମ ସେହିପରି 
ବେଶ୍ୟାଳୟର ଅଭିସାରୀ ହୋଇଚି । କିନ୍ତୁ ସଞ୍ଜମର ଉର୍ବରତା କେବଳ ଉର୍ବଶୀ ମେନକାଙ୍କ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ, ହିମାଳୟ ଶୃଙ୍ଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଳାୟନ କରି ମଧ୍ୟ ଆମେ 
ରଷ୍ୟଶୃଙ୍ଗ ଉଦ୍ଭବ କରିବାର କୀର୍ରି ଅର୍ଜନ କରିଛୁ । ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରେମର ଅଭିନୟ 
ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଚି, ସେଠାରେ ବେଷ୍ୟାପ୍ରୀତିର ଭଲ ନାହିଁ କଳ୍ଥନା କରାଯାଇଚି । * ଅଥବା 


° ଆଜି କିନ୍ତୁ ରୁଷିଆର ସୋହେଟ୍‌ ଶାସନ ତନ୍ତ୍ରରେ ଜୀବନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାଗ ପରି ନାରୀପୁରୁଷର 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସତ୍ୟ ଓ ସହଜ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା ଲାଗିଅଛି । ତାହାର ଗୋଟାଏ ପ୍ରମାଣ ରୋମାଣ୍ଡିକ 
ପ୍ରେମକବିତା ପଢ଼ିବାକୁ ବା ଲେଖୁବାକୁ ମନ ! ଅତ୍ୟଧୂକ ନାରୀ ପ୍ରୀତିର ବଶବର୍ରୀ ହେବା ଦୋଷରୁ 
ତୁଵସୀ ଦାସ ଘୋରତର ନାରୀ ନିନ୍ଦୁକ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି 
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ନାରୀ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି 8୬ 


ରଷ୍ୟାଶ୍ରମର ପବିତ୍ର ବେଷ୍ଟନୀ ରଚନା କରି ବେଶ୍ୟାକନ୍ୟାର ପ୍ରେମକୁ ସୌକୁମାରର ଚଚିତ୍ର 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଚି । * ଧର୍ମ ଚିନ୍ତା ଉଦୟ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଚିନ୍ତାମଣି'ର ଆଶ୍ରୟ * ନେବାକୁ 
ପଡ଼ିଚି । ଯେତେ ମହାକାବ୍ୟ ରଚନା କରି ନିଜକୁ ଘୋଡ଼ାଇବାକୁ ଯାନ୍ତୁ ପଛେ କାଳିଦାସଙ୍କର 
ବେଶ୍ୟାପ୍ରୀତି ଅପବାଦଟା ଆଢି ସୁଦ୍ଧା ଘୋଡ଼ାଇ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ପ୍ରେମର ବାସ୍ତବ 
ଦିଗଟାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସିବି ଅର୍ଚିଥୂଲେ ହେଁ ଶେଷରେ ବେଶ୍ୟାର ସ୍ତୁତି ନ 
କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଞ୍ଜକବି ତୃପ୍ତିଲାଭ କରି ନାହାନ୍ତି । 

ଯେଉଁ କବିମାନେ ଏତେ ବେଶୀ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇପାରି ନାହାନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜ ପ୍ରବୃରିର 
ପରିତୋଷ ପାଇଁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଅଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଭାରତବର୍ଷର 
ପୁରୁଣା କାବ୍ୟପୁରାଣଗୁଡ଼ିକ ଏହି ଦେବ ପ୍ରେମର ଛଳନାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ । ଅବଶ୍ୟ ଯେଉଁଠାରେ 
କବି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନ ସେଠାରେ ସେ ଦେବତାଙ୍କ ଛଦ୍ଧବେଶ ଭିତରେ ମାନବକୁ ହିଁ ବଡ଼ 
ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । ଦେବଦେବୀମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାକଳାପ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା ଅଦଵଭୂତ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ପରି ସେମାନଙ୍କ ଦେହର ବିଶେଷ ବିଶେଷ ଅଂଶର ବିଶେଷ ବିଶେଷ 
ଲକ୍ଷଣ ଥୁବା ଯେ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତାହାର ପ୍ରମାଣ ସ୍ଵରୂପ ରଚିତ ହୋଇଚି କୁମାର 
ସମ୍ଭବ” । ଅବଶ୍ୟ ଏ ଧରଣର ବର୍ଣ୍ଣନାର ପ୍ରତିବାଦ ଯେ ହୋଇନାହିଁ ତାହା ନୁହେଁ । କାରଣ 
କାଳିଦାସ ଅନ୍ତଦିନର ମଣିଷ ଏବଂ ଯୋଗୀ ରଷିର ଉପାଧ୍‌ ଲାଭ କରିବାପାଇଁ ସେ ବିଶେଷ 
ଯନ୍ନ ନେଇ ନାହାନ୍ତି । ତଥାପି ସ୍ମତି ସଂହିତାର କଠୋର ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ରହି ଭାରତୀୟ 
ପ୍ରେମ ଯେ ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଗତିରେ ଚାଳିତ ହୋଇଚି, ଏଥୁରେ ବିଶ୍ଧାସ କରିବାର ପ୍ରମାଣ 
ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତିରେ ଏ ଦେଶର ପ୍ରେମିକା ହୋଇଚନ୍ତି ବେଶ୍ୟା, ନ ହେଲେ ବିଧବା । କିଂବା 
ଦେବ ଦେବୀଙ୍କର ବାହାନା କରି ଏକାବେଳକେ ଷୋଳହଜାର ସଦ୍ୟ ବିଧବା ! ନ ହେଲେ 
ଅଭାବ ପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ତଳ ଜାତିର ନାରୀମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଅବରୋଧ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ଘେନି ପରକୀୟା ପ୍ରୀତିର ଅବତାରଣ ହୋଇଛି । * ଏହିସବୁ ସଂବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକର ଗଭୀର 
ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ମ ଯାହା ଅଛି, ଜଗତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଂବନ୍ଧ ଉପରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ନାନା 
ଅର୍ଥ ଆରୋପ କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ନାରୀର ଅବରୋଧ ଓ ପୁରୁଷର ଜବରଦସ୍ତି ସଞ୍ଜମ 
ଯେ ଏଥୁପାଇଁ ବହୁତ ଅଂଶରେ ଦାୟୀ, ତାହା ସଞ୍ଜମ ଓ ସାଧନାର କେନ୍ଦ୍ରସଳ ସବୁ 
ତୀର୍ଥସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଗୋଟିଏ ଥର ଆଖି ବୁଲାଇ ଦେଲେ ହିଁ ବୁଝାଯାଏ । 

ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ରୂପେ କଠୋର ସଞ୍ଜମ ଓ ନୈତିକତାର 
ଅଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ଅସଂଖ୍ୟ ଗୋପନ ବ୍ୟଭିଚାରର ବିବରଣୀ ଶୁଣାଯାଏ । ମଧ୍ୟ ଯୁଗରେ 


* ମୃଳ୍ କଟିକର ପ୍ରେମାତୁର ଯୁବକଙ୍କର ବେଷ୍ୟାପ୍ରେମ 
” କଣ୍ଠମୁନିଙ୍କ ଆଶ୍ରମରେ ଶକୁନ୍ତଳା । 

“ ବିଶ୍ବମଙ୍ଗଳର ପ୍ରେମିକା ବେଶ୍ଯା । 

° ଚଣ୍ଡୀଦାସ ଓ ରାମୀ 
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୫୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


(Middle ages) ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍ନ ସେଣ୍ଟମାନେ ଗାଧୋଇବା କିମ୍ବା ଦେହ ହାତ ପରିଷ୍କାର 
ରଖିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଧର୍ମ ବିରୁଦ୍ଧ ବୋଲି ମନେ କରୁଥଲେ । * ହିନ୍ଦୁର ଦେବଦାସୀ କିମ୍ବା 
ମାତାମାନଙ୍କ ପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର ନନନମାନଙ୍କୁ କେବଳ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଭୋଗ୍ୟ ପବିତ୍ର 
ବସ୍ତୁ ରୂପେ ଜ୍ଞାନ କରୁଥିଲେ । ନନଵମାନଙ୍କର ମଠଗୁଡ଼ିକରେ (NuNe) ଯେଉଁ ସବୁ 
କଡ଼ା ନିୟମ ଜାରି କରାଯାଇଥୂଲା, ସେଥ୍‌ରେ ସେମାନେ ପୁରୁଷର ଛାଇ ମଧ୍ୟ ଦେଖିବାକୁ 
ପାଉ ନଥୂଲେ ଏବଂ ତାହା ଶୁଣି ଆଜିକାଲି ସ୍ତୁଲ କଲେଜର ବାଜିକାମାନେ ବୋଡିଂ ହତାରେ 
ଅବରୁଦ୍ଧ ଥାଇ ସୁଦ୍ଧା ନିଜକୁ ଖୁବ ବେଶୀ ଭାଗ୍ୟବତୀ ମନେ କରିବେ । ଅଥଚ ଏହି ନିୟମ 
ବନ୍ଧନ ଯେତିକି କଠିନ ହୋଇଛି, ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ବରଂ ଅଧକ ପ୍ରବଳ ହୋଇଉଠିଚି । 
ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କ ପରି ସେଣ୍ଟ ଆବ୍ରାହମ ଯେପରି ବିବାହର ବାସର ରାତ୍ରୀରୁ ସ୍ତ୍ରୀକୁ 
ଛାଡ଼ି ପଜାୟନ କରିଅଛନ୍ତି, ଅନେକ ସନାତନ ପଣ୍ଡା ପୂଜକଙ୍କ ପରି ସେଣ୍ଟ ଅଗଷ୍ଟିନ ମଧ୍ୟ 
ସତର ଗୋଟିଏ ଜାରଜ ସନ୍ତାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନେକ ମଠାଧୀଶଙ୍କପରି ସେଣ୍ଟ 
ପେଲାଗୋଙ୍କ ଅଧୀନରେ ୭୦ ଗୋଟି ରକ୍ଷିତା ସ୍ତ୍ରୀ ଥ୍ବାର .ପ୍ରମାଣ ମିଳିଚି । ରଷ୍ୟଶୃଙ୍ଗ 
ଉଦ୍ଭବ କରିବାର ପ୍ରଖର କଳ୍ପନା ଜାତ ହୋଇନଥୂଲେ ହେଁ ଅନେକ ବିଶପ୍‌ ନିଜ ନିଜର 
କନ୍ୟା ଓ ଭଗିନୀମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଯୌନ ସମ୍ପର୍କ ରଖିବାର ସହଜ ପନଛ୍ଞା ଉଦ୍ଭାବନ କରିଚନ୍ତି, 
ନନେରୀ କିମ୍ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟବଧୂମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର ମଠଗୁଡ଼ିକରୁ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ଶିଶୁ କଙ୍କାଳ 
ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଅଛି ତାହା ପ୍ରାନୃତାତ୍ସିକମାନଙ୍କ ଗବେଷଣା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସାହାଯ୍ଯ 
କରିଚି । 

ଏହିସବୁ ନିୟମର ଫଳାଫଳ ଆଜି ଯେପରି ଦେଖାଯାଏ ତାହାର ପ୍ରଚଳନ ସମୟରେ 
ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଦେଖାଯାଇଥୂଲା । କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ନିୟମ ଏବଂ ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ 
ଭିତରେ ହିଁ ଟଣା ଭିଡ଼ା ଚାଲିଥୁଲା । ବ୍ୟଭିଚାର ପ୍ରବଳ ହେବାର ଦେଖି ନିୟମକୁ ଆହୁରି 
କଠୋର ହେବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନୁ ବିଶପ୍‌ମାନଙ୍କୁ ମା ଭଉଣୀମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ରହିବାକୁ ବାରଣ କରାଗଲା । ହିନ୍ଦୁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କୁ ଜଙ୍ଗଲ କିମ୍ବା ମଠର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ 
ହେଲା । ସବୁ ଧର୍ମରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରାଗଲା | ନାରୀନରକର ଦ୍ଵାର, ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣର 
ସନ୍ତାନ ହେଲେବି ଶୂଦ୍ର ଧର୍ମରେ ତାହାର ଅଧୂକାର ନାହିଁ, ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ପରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ 
ପାଦ୍ରୀ ( ୮ather) ମଧ୍ୟ ଠିକ ଏହି କଥାକୁ ତା'ର ସ୍ଵରରେ ଘୋଷଣା କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ | 
* କାରଣ ସବୁ ଦେଶର ଧର୍ମ ଗୁରୁମାନେ ଘଟଣା କ୍ରମେ ପୁରୁଷ ହୋଇ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଅଛନ୍ତି 
ଏବଂ ନାରୀ ହିଁ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଏ ବୋଲି ତାହାକୁ ଏତେଦୂର 
ହୀନଦ୍ରଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଚନ୍ତି ଯେ, ସେଥୂରୁ ମନେ ହୁଏ ସେମାନେ ନାରୀଠାରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ବାର 
ମଧ୍ୟ ଭୁଲିଯାଇଛନ୍ତି । 


* “The Purity of the body and its garments means the Impurity of the 
soul"-Paul 
° ଆକାଶଗାମୀ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଥରେ ମାତ୍ର ଚାହିଁ ଦେଇଥ୍‌ବା ଅପରାଧରେ ଅହଲ୍ୟାଙ୍କୁ ସ୍ବାମୀ ଅଭିଶାପରେ 


ଅନେକ . ଯୁଗ ପଥର ହୋଇ ପଡ଼ି ରହିଥ୍‌ବାର ଉପାକ୍ଷାନଟି ଅନେକ ଜାଣନ୍ତି । 
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ନାରୀ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି 8୮ 


ସେଥ୍ପାଇଁ ନାରୀ ହୋଇଛି ଗୋଟାଏ ବିଷଧର ଅହି, ନ ହେଲେ ପାଷାଣର ଅହଲ୍ୟା । 
* କେହି ତାକୁ ଭୟକରି ଦୂରରେ ରହିଛି, ଆଉ କିଏ ତାକୁ ଦେବୀ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପଥର 
କରି ରଖିଚି, ଯେ ଦୂରରେ ରହିଚି ସେ ତାକୁ ଦେଇଚି ଘୃଣା ଓ ଅଭିସମ୍ପାତ, ଯେ ଜଡ଼ କରିଚି 
ସେ ତାହାର ଆଉ କିଛି କରିବାକୁ ବାକୀ ରଖିନାହିଁ । ଏହି ଭାବରେ ନାରୀ ପୁରୁଷଠାରୁ ଯେଉଁ 
ନିଗ୍ରହ ପାଇଚି ତାହା କୌଣସି ନିଗ୍ରୋଦାସ ପ୍ରତି ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନୂମାନଙ୍କର ବ୍ୟବହାରଠାରୁ ଉଣା 
ନୁହେଁ । ଯେଉଁଠାରେ ସେ ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷକୁ ଅତର୍କିତରେ ଚାହିଁ ଦେଇଚି, ସେଠାରୁ ତାହାର 
ଆଖିବନ୍ଦ, ଯେଉଁଠାରେ କେହି ପୁରୁଷ ତାହାକୁ ଛୁଇଁ ଦେଇଚି ତେବେ ତାହାର ଅଗ୍ନି 
ପରୀକ୍ଷା । ମୋଟ ଉପରେ ନାରୀକୁ ମୂର୍ଖ, ଅବିବେକ, ମୂକ ଓ ଜଡ଼ କରି ରଖିବା ବ୍ୟତୀତ 
ତାହାର ପବିତ୍ରତାର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ପୁରୁଷ ଆଉ କିଛି ସଦ୍ଧ ଉପାୟ ଖୋଜି ପାଇନାହିଁ । ନାରୀ 
ମଧ୍ୟ ତାହାର ଏହି ଦଶାକୁ କେତେବେଳେ ଆଶୀର୍ବାଦ ମନେକରି ପୁରୁଷ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ପ୍ରୀତିର 
ଅତି ନିର୍ବୋଧ ପରିଚୟ ଦେଇଚି କିମ୍ବା ଦୈବର ଅଭିଶାପ ଭାବି ତୁନି ରହିଚି । ଇଉରୋପରେ 
ଫରାସୀ ବିପ୍ନବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନାରୀର ପୂର୍ବଦଶା ବଦଳି ନଥ୍ଲା ଏବଂ ଉତ୍ତରାଧ୍‌କାର ସୂତ୍ରରେ 
ତାହାର ଦାବୀ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ ନଥୁଲା । ଫରାସୀ ବିପ୍ନବର ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବୁକମାନେ ହିଁ 
ତାହାକୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସମାଜରେ ପୁରୁଷଠାରୁ କୌଣସି ଅଂଶରେ ହୀନ ନୁହେଁ ବୋଲି ପରିଚିତ 
କରାଇଲେ । ଗଲା ମହାଯୁଦ୍ଧଠାରୁ ହିଁ କୋମଲପାଶାଙ୍କ କୃପାରୁ ତୁର୍କୀର ମୁସଲମାନ ରମଣୀ 
ନିଜକୁ ମଣିଷ ବୋଲି ଆବିଷ୍ଠାର କଲା । ଆମେରିକାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅବଶ୍ୟ ବହୁ ଆଗରୁ ଟିକିଏ 
ଫରକ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍‌ବାପରି ବୋଧ ହୁଏ । ଦେଶ ଛାଡ଼ି ବିଦେଶକୁ ଗଲେ ଉଭଭୟନାରୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ୟ ଯେପରି ଟିକିଏ ବେଶୀ ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ, ଆମେରିକାରେ ବୋଧହୁଏ 
ତାହାହିଁ ହୋଇଅଛି ଏବଂ ତାହାରି ଆଦର୍ଶରେ ଜାପାନ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ତିଆରି କରି ନେଇଚି । 
ଆମେରିକାରେ କମ୍ପାନିୟନେଟ୍‌ ମ୍ୟାରେଜ୍‌ (Companionate Marriage) ପରି 
ଯେମିତି ସ୍ଵାଧୀନ ବିବାହ ପ୍ରଥାର ପ୍ରସ୍ତାବ କରାଯାଇଛି । ଏବଂ ବାଇସ୍କୋପର ଅଭିନେତ୍ରୀ 
ହେବା ପାଇଁ ସେଠାର ଝିଅମାନେ ଯେଉଁ ପରିମାଣରେ ବାଇ ହୋଇ ପଡ଼ିଚନ୍ତି କିମ୍ବା ଯେଉଁ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମଟରକାର ଅଛି (ଅନେକ ଝିଅଙ୍କର ଅନ୍ତତଃ ଖଣ୍ଡେ ମଟର ଗାଡ଼ି ଥ୍ବାର 
ଜଣାଯାଏ ସେମାନେ ତାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ନିଜର ପ୍ରେମିକଙ୍କୁ ଦୂର ସ୍ଥାନକୁ ଘେନିଯାଇ 


“Women was represented as the door of hell, as the mother of all 
human ills. she should be ashemed of the very thought that she is a 
women." 
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୫୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରେମାଳାପଟାକୁ ଆହୁରି ଅନେକ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଗେଇ ନେବାରେ ଯେମିତି ତୁଟିକରୁ 
ନାହାରଚ୍ତି, ଜାପାନର ଝିଅମାନେ ମଧ୍ଯ ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ବେଷ୍ୟାବୃତ୍ତି ଦ୍ଧାରୀ ଯୌନ- 
ଚ୍ରୀବନର ଅଭିଜ୍ଞତା ସଙ୍ଗେ କିଛି ବିବାହ ଯୌତୁକ ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିବାକୁ ଯାଇ ଏ ପ୍ରଥାଟିକୁ 
ସମାଜର ଗୋଟାଏ ରୀତିମତ ଅନୁ ଷ୍ଠାନ କରି ପକାଇଛନ୍ତି । ସୋହେଟ୍‌ ରୁଷିଆରେ କି ପୁରୁଷ 
କି ନାରୀ ପ୍ରତେକଙ୍କୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର କଲ୍ୟାଣ ଦିଗରୁ ହିଁ ବିବେଚନା କରାଯାଉଛି । ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷରେ 
ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିତି କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିର ଉପକାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । ରାଷ୍ଟ୍ର ହିଁ ଏହି ବ୍ୟ୍ଚିର ଜୀବନ୍ତ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ରାଜ୍ୟର ଶିଶୁମାନଙ୍କର ପାଳନ ଭାର ଏହା ନିଜ୍ଚ ହାତକୁ ନେବା ହିଁ କର୍ରବ୍ୟ ମନେ 
କରି ଏକ ବିରାଟ ପରୀକ୍ଷାର ଆରମ୍ଭ କରିଚି । ତାହା ଫଳରେ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମର ତା'ନାମ ଗନ୍ଧ 
ଲୋପ ପାଇଛି, ବର୍ଣ୍ଣଶଙ୍କରଙ୍କୁ ଖୋଚି ବାହାର କରିବା ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି, ନିରୋଗ 
ସୁପୁଷ୍ଟ ଶିଶୁର ହିଁ ଆଦର ବଢ଼ିଛି । ପ୍ରେମ ବୋଲି ଗୋଟାଏ ଏତେ ବଡ଼ ପୁରୁଣା ଜିନିଷ ଏବଂ 
ଯୁବକ ଯୁବତୀଙ୍କର ଏମିତି ଏକ ପ୍ରାଣାଧୂକ ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁର ଆଜି ସେଠାରେ ମନସ୍ତତ୍ଵ ସଙ୍ଗେ 
ବିଶେଷ ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ, ଦେହ ତର୍ବ ଭିତରେ ହିଁ ତାହା ଆବଵ୍ଧ । 
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ସତୀତ୍ସର ନବ ଦର୍ଶନ 
ସଗଳା ଦେବୀ 


ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଏ ଯୁଗକୁ ସାଧାରଣତଃ ବିଜ୍ଞାନର ଯୁଗ କହନ୍ତି । ଏ ଯୁଗର ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ଅତୀତ କାଳଠାରୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି ବୋଲି ମନେ କରିବାର ହେଡୁ ନାହିଁ 
ପ୍ରାଗ୍‌ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଯୁଗରେ ସମାଜର ନାରୀ ଯେତେବେଳେ ଜଙ୍ଗଲର ଗୁହାରେ ରହି ପୁରୁଷ- 
ଆହୁତ ଶିକାର ଜନ୍ତର କଞ୍ଚାମାଂସ ଖାଇ ନଦୀ-ଝରଣା ପାଣି, ଫଳମୂଳ, ପତ୍ର ଖାଇ ଉଲଗ୍ନ 
ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଥୂଲା, ସେହି ଆଦିମ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ନାରୀ ଏ ଯୁଗ ନାରୀ ଭଳି ପୁରୁଷ 
କକ ପାଳିତା ଓ ରକ୍ଷିତା ହେଉଥୁଲା । ସେ କାଳରେ ନାରୀ ଧର୍ଷଣ, ଅପହରଣ, ଲାଞ୍ଚନା 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳନ ଥୁଲା । ସେହି କାରଣରୁ ବଳିଷ୍ଠ ଶୌର୍ଯ୍ୟବାନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ବ୍ୟଷ୍ଟିକୁ 
ଆଶ୍ରୟ କରି ବଞ୍ଚୁଥୁଲା ନାରୀ । ବିଜ୍ଞାନର ଆବିଷ୍କୃତ ଯନ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ପ ରସାୟନ ପଦାର୍ଥ ବିଦ୍ୟା, 
ଶରୀର ବିଦ୍ୟାର ଶାଖାପ୍ରଶାଖା, ପୁଣି ସାହିତ୍ୟ କଳା, ଇତିହାସ ଯେଉଁ କାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ 
ସମାଜ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆବରଣ ଉନ୍ମୋଚିତ କରି ଦେଇଛି, ସେହିକାଳରୁ ମନୁଷ୍ୟର ଜ୍ଞାନବୁଦ୍ଧି ତାହା 
ସହିତ ପ୍ରକୃତି-ଆଶ୍ରୟୀ ବର୍ବର ଯୋଗସୂତ୍ର ଛିନନକରି ଦେଇଥୂଲା । ଆଜି ମନୁଷ୍ଯ ଦୂର 
ପନେୟ ପ୍ରାକୃତିକ ବାଧାକୁ ତାର ଉତ୍ତାବନୀ ଶକ୍ତିଦ୍ଧାରା କରାୟତ କରି ପାରିଛି । ପ୍ରକୃତିର 
ଶର୍ତି ଭଣ୍ଡାର ଉପରେ ମନୁଷ୍ଯର ଆଜି ପ୍ରଭୂତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 

ବିଗତ ଶତାଦ୍ଦୀମାନଙ୍କରେ ନାରୀର ଅବସ୍ଥା ଓ ଏ ଶତାହ୍ଦୀର ନାରୀମାନଙ୍କ ସହିତ 
ତୃଳନାକଲେ ପୂର୍ବ ପରମ୍ପରାର ବିଶେଷ ପରିବର୍ଭନ ସାଧୂତ ହୋଇଛି ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ 
ନାହିଁ । ନାରୀ ପ୍ରାକୃତିକ ନମନୀୟ ଦୌର୍ବଲ୍ୟ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଅଛି । ଏ ଶତାବ୍ଦୀର 
ବିଜ୍ଞାନାଲୋକିତ, ସଂସ୍କୃତ, ସଭ୍ୟଯୁଗରେ ପୁରୁଷ ଯେପରି ତାର ମୌଳିକ ପଶୁପ୍ରବୃତ୍ତ ଗୁଡ଼ିକୁ 
ପରିବର୍ଗନ କରି ନ ପାରି କେବଳ ଚିକ୍ରକଣ ସଭ୍ୟତାର ମିଥ୍ୟାମୟ ଛଦ୍ମାବରଣ ତଳେ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ବିଜ୍ଞାନର କୃତ୍ରିମ ଆଭିଜାତ୍ୟ ଉପାୟମାନ ନିୟୋଜିତ କରି ସଭ୍ୟ ବୋଲାଉଛି, 
ନାରୀର ଆଦିମବୃତ୍ତି ଦିଗରୁ ବିଚାରିଲେ ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସଭ୍ଯବୋଲି ମନେ କରୁଛି । 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସମାଜ ପ୍ରଥା, ଧର୍ମାଚାର, ନୀତିତଳେ ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରିପାରିଛି 
କାରଣ ମାନବ ସଂସ୍କୃତିର କ୍ରମବିକାଶ ଧାରାରେ ଯୁଦ୍ଧ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଉତ୍ତେଜନା, କ୍ରୀତଦାସ 
ପ୍ରଥା, ଶୋଷଣ, ଦୁର୍ବକପୀଡ଼ନ ପ୍ରଭୃତି ଅଦ୍ୟାପି ସମାଜର ସ୍ତରରେ ନିନ୍ଦିତ ହୋଇନାହିଁ । 
ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଏହାକୁ ସାମାୟିକ ବ୍ୟାହତ କରି ରଖୁଛି । ଲୋକନିନ୍ଦା ସମାଜବିଧ୍, ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି 
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୬୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଉଭୟ ମାନବ ଆଜି ନିଜକୁ ଦମନ କରି ମନୁଷ୍ୟ ସଂଜ୍ଞା ଲାଭ କରିଛି ମାତ୍ର । ଏ ଯୁଗର ନାରୀ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ତଥା ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ରଶ୍ମି ପାଇଥୂଲେ ହେଁ ଏ ପଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଆଦିମ 
କାଳର ଭାରୁତାରୁ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁନ୍ତିଲାଭ କରିନାହିଁ । ସେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିବାର ବାସନା ରଖେ ସତ୍ୟ, କିନୁ ସମାଜ ତତ୍ସବିଦ୍ରମାନଙ୍କର ଆବିଷ୍କୃତ ଯୋଗ ତମର 
ଉଦ୍ବବର୍ଗନ କଥାଟି ପାସୋରି ଯାଇଅଛି । ସେହି କାରଣରୁ ନାରୀ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର 
ନବଚେତନରା ପାଇଥୁଲେ ହେଁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଆତ୍ମକେନ୍ଦରିକ ନିଃସହାୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଭୀରୁ, 
ନମନୀୟ, ଦୁର୍ବଳା ହୋଇ ତାରଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି । ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଯୌଥ ଜୀବନର ବିକାଶ 
ତାହା ପକ୍ଷରେ ଗୋଟିଏ ଅବାସ୍ତବ ବ୍ଯବସ୍ଥା । ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣରୁ ସେ 
ପାରତାନ୍ତିକ, ପରାଧୀନ । ନାରୀ ଶତାହ୍ଦୀ ସାଧନାର ସିଦ୍ଧସାଧଵକା ହୋଇ ପାରିନାହିଁ ବୋଲି 
ଆଜି ପରାଧୀନ ଜାପାନ ଓ ଜର୍ମାନୀର ନାରୀମାନେ କ୍ରୀତଦାସୀ ଭଳି ଆମେରିକାର ବିଦେଶୀ 
ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିକ୍ରୀ ହେଉଛନ୍ତି । ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣରୁ ଏହା ଅବହମାନ କାଳରୁ 
ପ୍ରଚଳିତ । ଏ ଯୁଗରେ ଏବେ ପ୍ରତିଦେଶରେ ନାରୀଜାତିର ସଂସ୍ତ୍ୃତିକ, ନୈତିକ ଅଧଃପତନ 
ଘଟିଅଛି । ଏ କାଳର ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଜୈବିକ, ପାରିପାର୍ଣ୍ଣିକ, ପ୍ରାକୃତିକ ଆବେଷ୍ଟନର 
ନିଗଡ଼ରୁ ମୁକ୍ତିଦେଇ ପାରିନାହିଁ । ଆର୍ଥିକ ସଂଗ୍ରାମରେ ସେ ଚିରଦିନ ପୁରୁଷ ଠାରୁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ନିୟମରେ ଦୈହିକ ଶଚ୍ତିନ୍ଯନତା ହେତୁ ପଛରେ ପଡ଼ିଅଛି ଏ ଯୁଗର ବିଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକାର 
ଗୁହାବସୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିଦ୍ୟୁତାଲୋକିତ ଟାରୁହର୍ମ୍ୟ, ଅଣ୍ର୍ଣବପୋତ, ବାୟୁଯାନ, ବେତାର, 
ରାଡ଼ର, ରୋଗ ନିରୋଧକ ଥିଷଧ ଆଶ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ଶଲ୍ୟ ଚିକିତ୍ସା, ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀ ଚେତନାର 
ସ୍ଵରୂପ ଆଣି ଦେଇଅଛି । ପୂର୍ବେ ମନୁଷ୍ୟ ତାର ଶତୁ, ଦେଖିଲେ ନଖଦାନ୍ତାଗାତରେ ତାକୁ 
ରଭ୍ତାକ୍ତ କରି ଛିନ୍ନ ବିଛ୍ଛିନ କରୁଥୂଲା । ସେ କାମ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ସାର୍ଥକତା ନିମନ୍ତେ ନିର୍ମମ 
ପାଶବିକତାର ଅଭିଯାନ କରୁଥଲା କିନ୍ତୁ ନବସଭ୍ୟତାର ଦାନ ତାକୁ ଦେଇଛି ବୁଦ୍ଧି, ଯହିଁରେ 
ନାନା ଆଇନର ଆଶ୍ରୟରେ ସେ ଶତୁକୁ ସାଧୂ ପାରୁଛି ଓ ସାମାଜିକ ବିଧୂରେ ବିବାହ କରି 
ନିଜର ପଶୁତ୍ଵକୁ ସେ ସଞ୍ଜତ କରୁଛି । ନଗ୍ନ ନରହତ୍ୟା ବିଶ୍ନରେ ନିନ୍ଦିତ ହେଉଥ୍‌ବାର ମନୁଷ୍ୟ 
ଘ୍ରେଗ, ହଇଜା, ବସନ୍ତ ବୀଜାଣୁ ବିଚ୍‌ ଜଳବାୟୁ ବିଷାକ୍ତ କରି ଏବଂ ବିଷାକ୍ତ ଇଞ୍ଜେବ୍ସନ୍ନ ଦେଇ 
ଲୋକହତ୍ୟା ବା ଶତୁହତ୍ୟା କରୁଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ଶୁଭ ଅଶୁଭ ବୁବ୍ଧି ବିଚକ୍ଷଣତାରେ ଇଶ୍ଧର 
କଳ୍ନାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ଚିରନ୍ତନ ଯୋଗସୂତ୍ର ଛିନ୍ନ କରି ତାର ମୌଳିକ 
ପାଶବ ବା ଜାନ୍ତବ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ଇନ୍ଦ୍ରିବବରିର ସାର୍ଥକତା ପାଇଁ ଅସଂଖ୍ୟ ଉପାୟ ଆବିଷ୍କାର 
କରିଛି । ସେହି କାରଣରୁ ଏବେ ପାଲିସ୍‌କରା ସଭ୍ୟତା ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅବଦମିତ କରିଥୁବାରୁ 
ତାହାର ସହଜ ମୌଳିକ ବୃତ୍ତିରୁ ଜନ୍ମିଥବା ସଂସ୍କାର ଓ ସତ୍ୟତାକୁ ସେ ପୃଥଵବୀର ଧୂଳିମାଟିରେ 
ପୋତି ପକାଇ ଛହ୍ମବେଶରେ ବିଶ୍ଵ ରାଜ୍ୟପଥରେ ଗତିକରୁଛି । ତାର ମୂଲ୍ୟମଧ୍ଯ ସେ ତାର 
ପାପର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ରୂପେ ଦେଉଅଛି। ସେ ଆଜି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଯାନ୍ତିକ ହୋଇ ଯନ୍ତ୍ରସଭ୍ୟତାର ପୂଜାରୀ 
ହୋଇଅଛି, ଓ ନାନା ଦୂରାରୋଗ୍ୟ ରୋଗର ଶିକାର ହୋଇଅଛି । ଯାହା କିଛି ବୃହତ୍ତର, 
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ମହତ୍ତର, ସତ୍ୟ, ଶିବସୁନ୍ଦର ଓ ନ୍ୟାୟ, ତାହାକୁ ଜୀବନର ଚଳମାନ ସ୍ରୋତରୁ ସେ ଦୂରକୁ 
ନିକ୍ଷେପ କରିଅଛି । ବର୍ଭମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତ ନିମନ୍ତେ ତାହାର ଆଉ ବଞ୍ଚୁବାର ନୈତିକ ସମ୍ବଳ 
ବା ମନୁଷ୍ୟତାର ମୂଜଧନ କିଛି ଅବଶେଷ ନାହିଁ । ସେ ଆତ୍ମାଠାରୁ ଛିନ ହୋଇ ଅସ୍ଥିମାଂସଗତ 
ବା ଦେହସ୍ଥ ହୋଇଯାଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାନୁଭୂତି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ବାଦର ମୂଲ୍ୟଦେବାକୁ ଯାଇ ଆଧୁନିକ 
ମାନବକୁ ଯଥାର୍ଥରେ ଦେଉଳିଆ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଅଛି । 

ବ୍ୟାଙ୍କ, କଚେରି, କାରଖାନା, କଳ, ଡାକଘର, ଡାକ୍ତରଖାନା, ମାରଣାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରୟୋଗଶାଳା 
ତାର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ନିୟାମକ ଏବଂ ପ୍ରଭୁ । ଯକ୍ଷଭଳି ଧନ ଉତ୍ପାଦନର ସାଧନା ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ତାଡ଼ିତ ବୁଦ୍ଧିର ସାର୍ଥକତା ତାକୁ ଆଜି ପାଷଣ୍ଡ, ହୃଦୟହୀନ, ନିଷୁରତାର ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଦେଇଛି । 
ତାର ଇଛ୍ଦ୍ରିୟବୁରଭିର ଚରମ ସାର୍ଥକତା - ଅର୍ଥାତ ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତର ପେୟ, ଗୃହ, ଭୂମି ଓ ଅନ୍ୟ 
ଅନାବଶ୍ୟକ ବିଜାସ ଉପକରଣ ନିମନ୍ତେ ସେ ଆଜି ଅସଲ ମାନବିକ ସଭ୍ୟତା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ରୀତିମତ ବିଦ୍ରୋହ କରିଛି ଏବଂ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ବୁଵ୍ିିକୁ ପରିହାସ କରି ଜୀବନରୁ ନିର୍ବାସିତ 
କରିଛି । ଯେଉଁଠି ମନୁଷ୍ୟର ଆଳଂକରଣ ବୃଦ୍ଧି ଆତ୍ମସ୍ବାର୍ଥ ବା କ୍ଷୁଦ୍ରଜାତୀୟ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ସ୍ବାର୍ଥ 
ଓ ଜୀବିକାର ସୁରାହା ନିମନ୍ତେ ତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗରେ ହତ୍ୟା ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ କରିଛି, 
ଯେଉଁଠି ଶୋଷଣ ବାଦ ଓ ଆଇନସସଙ୍ଗତ ଡକାୟତି ଉପରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦମ୍ଭ ଶିଖରୀ ଉପରେ 
ହିଂସା, ଭର୍ଷା ଓ ପରଶ୍ରୀକାତରତାର ଗୌରବ ପତାକା ଉଡ଼ାଇ ଏ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କେତୋଟି 
ବିଶ୍ନଯୁଦ୍ଧ ଘଟାଇ ବି ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡ଼ିବାର ବୁଦ୍ଧି ବା ଉପାୟ ନାହିଁ ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ ଯୁଗରେ ନାରୀ 
ସତୀତ୍ସର ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵରାଜ ପଥରେ ନାରୀର ଯେ ଚିରନ୍ତର ରୂପ ମୃଲ୍ୟ ଥୁଲା, 
ଆଜି କେବଳ ତାହାହିଁ ତାର ସମ୍ବଳ ହୋଇ ରହିଅଛି । ନାରୀ ଆତ୍ମାର ସେହି ବରହିରାବଣ 
ପୁରୁଷର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ୟ ବୋଲି ତାହାର ଜୟଗାନ ଆଜିକା ଶିଳ୍ପ କଳା, କାବ୍ୟ, ସାହିତ୍ୟର 
ଉପଢ୍ୀବ୍ୟମାତ୍ର, କାରଣ ଯନ୍ତ୍ର ଯୁଗର ଦେହ ସର୍ବସ୍ବ ମନୁଷ୍ୟ ବାସ୍ତବତାର ଭକ୍ତ ହୋଇଛି । ସେ 
ଆଉ ନୈମିଷାରଣ୍ୟ, ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟ, ପଞ୍ଚବଟୀ, ନାଳନ୍ଦା ବା ଅଜନ୍ତାର ଗୁମ୍ପାକୁ ଫେରିବ 
ନାହିଁ । ତାର ନବ ନବ ଉତ୍ତାବନୀ ଶକ୍ତି ତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ବଳରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆହୁରି ତୀବ୍ର ଭାବରେ 
କରାୟତ୍ତ କରାଇ କ୍ରମେ କ୍ରମେ ବସ୍ତୁ ସଭ୍ୟତାର ଶେଷସୀମାରେ ଉପନୀତ କରାଇ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦୀ କରାଇବ । ସେ ବସ୍ତୁ ରାଜ୍ୟର ସର୍ବଶର୍ତିମାନ ପ୍ରଭୁ ହେବ ଗାନ୍ଧୀ, 
ରବୀନ୍ଦ୍ର ଅରବିନ୍ଦ ଏ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ଶାତ୍ରିମୟ ଆଶ୍ରମର ସହଜ ସୁଗମ ସଂଘର୍ଷହୀନ ଜୀବନର 
ସ୍ବପ୍ନ ଦେଖୁଥୂଲେ, ତାହା ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ ଜୀବନ୍ତ ସମାଧୂ ଘେନି ରହିବ। ପ୍ରକୃତି କୋଳରେ 
ସେହି ବାକ୍ୟ ସର୍ଜନା କେବଳ ଅସାର କଳ୍ପନାରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହେବ । 

ବିଗତ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅନ୍ଧ ତମସା ଏବଂ ଅତ୍ୟାଚାର ପୀଡ଼ନରୁ ଅଦ୍ଷ୍ଟବାଦ ପ୍ରଭୂତିରୁ ଯେ 
ଗରଳ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ଏ ପୃଥ୍‌ବୀରେ ନବ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀଚେତନା ଆଣିଦେଇଛି, ସେହି ଗରଳ ଆଜି 
ବିଶ୍ଵମାନବ ଜାତି ଜାତିରେ, ଦେଶ ଦେଶରେ ପାନ କରିବେ । ଫଳତଃ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ 
ନିମନ୍ତେ ବିଶ୍ନ ନାରୀ ମଧ୍ଯ ପୁଞ୍ଜୀବାଦୀ, ସାମନ୍ତବାଦୀ, ସମାଜର ରାଜା ଓ ପୁରୋହୀତଙ୍କ ଅସାର 
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୬୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କଳ୍ତନା ବିଳାସ ବୋଲି ସତୀତ୍ଵକୁ ହସରେ ଉଡ଼ାଇଦେବ । ଯେଉଁ ବିଜ୍ଞାନ ଅନ୍ଧକୁ ଦୃଷ୍ଟିଦାନ, 
ଦେହରେ କୃତ୍ରିମ ଯନ୍ତ୍ର୍ାପନ ପ୍ରଭୂତି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମର୍ଥ ହୋଇ ଆଜି ଦର୍ଶନର ଚୈତନ୍ୟ ଓ 
ପରମାଣୁବାଦ ସହିତ ସମନ୍ଵୟ କରିବାରେ ସମଥ' ହୋଇ, ଅଣୁ ଚୈତନ୍ୟର କ୍ରିୟା ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର 
ସଂଘାତ, ଅଭିଘାତ କଥା କହୁଛି । ତହଁରେ ଏ ଯୁଗରେ ବାସ୍ତବତା ଓ ପଦାର୍ଥ ବା ବସ୍ତୁ ହି ସମାଜ 
ତଥା ନାରୀ ଜୀବନରେ ସତ୍ଯ ହେବା ନିଶ୍ଚିତ । କ୍ରିୟା, ଆଚାର, ନିଷ୍ଠା, ନିୟମ, ସଞ୍ଜମ, 
ତପସ୍ୟା, ଧାନ, ଧାରଣା, ଉପବାସ, ବ୍ରତ, ପାର୍ବଣ, ସତୀତୃ, ଯତିତ଼ଵ ଏହା ସବୁ ପୁଞ୍ଜବାଦୀ 
ସମାଜର ଆନୁଷ୍ଠାନିକ କୁସଂସ୍କାର ବୋଲି ଗଣ୍ୟ ହେବ ଏବଂ ହେଉଛି ମଧ୍ଯ | ଧୂଳିମାଟିର 
ମନୁଷ୍ୟ ବୁଝି ଆକାଶକୁ ଉଠିଯିବ ନାହିଁ । ଆଜି ସତ୍ୟର ସଂଜ୍ଞା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ସେଠାରେ 
ସତୀତ୍ଵର ମୂଲ୍ୟ ସମାଜ କିପରି କେଉଁ ନୀତିରେ ଦେବ ? ଯେହେତୁ ଏ ଯୁଗରେ ପୃଥୁବୀରେ 
ସତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ, ସେହି ହେତୁ ସତୀତ୍ଵର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମଧ୍ଯ ନଥୁବା କଥା ! ସତୀତ୍ଵକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ପାରିବାରିକ, ସାମାଜିକ ବଂଶଧରାର ଶୃଙ୍ଖଳା ନିମନ୍ତେ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ନାରୀକୁ 
ନରକୁ ଭୟ ଦେଖାଇ ତାର ମଥାରେ କୁସଂସ୍କାର ସମଷ୍ଟି କରି ପୂର୍ବେ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ଓ 
ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ପରି ପ୍ରେଷଣୀ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ, ଏବେ ତାହାର ନିଗଢ଼ ବନ୍ଧ ଭାଙ୍ଗି ତୁଟି 
ଯାଇଅଛି । ବେଦ ଉପନିଷଦ ଯୁଗର ନାରୀ ଆତ୍ମସାଧ୍ବକା ଥୂଲା । ଆତ୍ମ ଉପଲବ୍ୃଧବର ସାଧନା 
ତାର ଉତ୍କର୍ଷ ସାଧନ କରିଥୂଲା |! ପୁରାଣ ଯୁଗର ନାରୀ ତପସ୍ବିନୀ, ବ୍ରତଚାରିଣୀ ଥୂଲା ସେ 
ତାର ଆଧ୍ଵଭୌତିକ ମଙ୍ଗଳ ଏବଂ ସ୍ଵାମୀପୁତ୍ର ପରିବାରଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ କାମନା ପାଇଁ ନାନା କୃୁଚ୍ଛ 
ସାଧନା କରୁଥଲା | ଏହାର ଫଳ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, ଏହା ଦ୍ଵାରା ହାରୀର ବହୁତ ଗୁଣର 
ଅନୁଶୀଳନ ହେଉଥୂଲା ଏବଂ ଆତ୍ମ ସଞ୍ଜମ ଦ୍ଵାରା ସେ ଆତ୍ମକେନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇ ଅନ୍ତରରୁ ଶିବିର 
ପ୍ରେରଣା ପାଉଥୂଲା । ଏହି କାରଣରୁ ଦୈହିକ, ମାନସିକ ପବିତ୍ରତାର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନାରୀ 
ନିକଟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରବଳ ଥୁଲା ¦ ନିଜର ଆମ୍ମସ୍ବାର୍ଥ ତାର ନଥୁଲା । ସ୍ଵାମୀ, ପୁତ୍ର, ପରିଜନ, 
ଗୁରୁଜ୍ରନଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ସେବାରେ ସେ ନିଜକୁ ନିବିଷ୍ଟ ରଖିବାକୁ ଆଗ୍ରହବତୀ ହେଉଥଲା ! ତାର 
ଅଭିରୁଚି କର୍ଁବ୍ଯ ନିକଟରେ କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଥୁୂଲା । ପରାପୂର ଇଶ୍ବରଙ୍କର 
ସର୍ବଶ୍ତିମାନ ମହିମା ଉପରେ ତାର ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆସ୍ଥା ଥୁଲା ବୋଲି ଲଘୁ ଚାପଲ୍ୟ 
ତାହା ନିକଟରେ ଆଦୃତ ହେଉ ନଥୁଲା, ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରୀତି, ଦାକ୍ଷିଣ୍ୟ, ସୌଜନ୍ୟ, ପରସେବା, 
ପରୋପକରା, ବାସଲ୍ୟ, ସତୀଙ୍କ, ଗୁରୁଭକ୍ତି, ଲଜା ଓ ବିନୟତାର ଚରିତ୍ରକୁ କଳଙ୍କିତ 
କରିଥୂଲା। ଏ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗରେ ବସ୍ତୁବାଦ ନାରୀର ସ୍ଵାଭାବିକ ବାସ୍ତବ ଓ ବସ୍ତୁମାର୍ଗ ବୁଦ୍ଧିକୃସ୍ନାର୍ଥ 
କଳୁଷରେ କଳଙ୍କିତ କରି ଆହୁରି ବସ୍ତୁ ତାନ୍ତିକ କରିଦେଇଥୁ୍‌ବାରୁ ଓ ସେ ହିସାବ କରି ମାନି 
ଯୋଖି ଚଳିବା ଶିକ୍ଷା କରିବାରୁ ଅତୀତ ଯୁଗରେ ତାର ଯେ ପ୍ରଜ୍ଞା ତାନ୍ତିକ ବୁବ୍ଧି ବିକାଶ 
ହୋଇଥଲା, ତାହା ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ଉପହସିତ ହୋଇ ଯାଦୁଘରର ସାମଗ୍ରୀ ରୂପେ ପୋଥୂ 
ପୁରାଣ ପୃଷ୍ଠାରେ ବଞ୍ଚ ରହିଛି । ବାସ୍ତବ ଜଗତରେ ତାହାର ସତ୍ତା ଲୋପ ପାଇଅଛି । ଏବେ 
ସେ ଅବଲୀଳା କ୍ରମେ ଚୋରୀ କରୁଛି, ପିକ ପକେଟ୍‌ କରୁଛି, ମିଥ୍ୟା କହୁଛି, ପ୍ରବଞ୍ଚନା, ଶଠଡା, 
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ସତୀତ୍ର ନବ ଦର୍ଶନ D୪ 


କପଟତା ତାର ଜୀବନର ଆଟଙ୍ଗିକ ହୋଇଛି । ସେ ସ୍ଵାମୀ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ଚୋରାବଜାର କରିବାର 
ପ୍ରେରଣାଦାତ୍ରୀ ହୋଇଛି । ଅନ୍ତଃପ୍ରାଦେଶିକ ଆନ୍ତଜାତୀକ ପ୍ରଣୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସେ ପ୍ରଧାନ 
ଅଂଶୀଦାର ହୋଇଛି । ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ସେ କୌମାର୍ଯ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ରକ୍ଷା କରିବାର ନୈତିକ 
ସମ୍ବଳ ହରାଇଛି । ଓକିଲାତି, ପଞ୍ଚାୟତ ସଭ୍ୟା, ଦିପୋଟି, କିରାନୀ, ନର୍ଁକୀ, ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀ, 
ଡାକ୍ତର, ଗାୟିକା, ବ୍ୟବସାୟ, ଶିଳ କାରଖାନା ଜୀବନର ରାଜପଥରେ ସେ ଆଜି ପୁରୁଷ ସହ 
ଅର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରତିଦ୍ଵନ୍ଦିତା କରୁଛି । ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ସେ ପ୍ରଣୟ ବ୍ୟାପାରରେ ଲିପ୍ତ ହେଉଛି, 
ପରେ ବିବାହ କରୁଛି । ପୁଣି କେବେ ଅନୁରାଗ ଫିକା ପଡ଼ିଲେ ସ୍ଵାମୀ ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ 
ପତ୍ର ଦେଇ ଅନ୍ୟତ୍ର ବିବାହ କରୁଛି ବା କେଉଁଠି ଅବୈଧ ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଛି । କେଉଁଠି 
ପରନାରୀର ସ୍ଵାମୀ ହରଣ, ପର ସନ୍ତାନର ପିତାହରଣ କରି ଆମ୍ବ ପ୍ରସାଦର ଗର୍ବିତ ଆନନ୍ଦ 
ପାଉଛି । କେଉଁଠି ବିବାହ ପୂର୍ବେ ସନ୍ତାନ ସମ୍ଭବା ହୋଇ ଭୁ ଣହତ୍ୟା, ସନ୍ତାନ ହତ୍ୟା କରୁଛି । 
ନାରୀର ମର୍ଯ୍ୟାଦା କେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନ ରଖିବାରୁ ସେ ଆଜି ପୁରୁଷ ଚକ୍ଷୁରେ ହୀନା 
ଅସମ୍ମାନିତା ହୋଇ ବିପଣୀର ସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଛି । ଏଯୁଗର ପ୍ରଗତିଶୀଳ, ବିଜ୍ଞାନ ପୂଜାରିଣୀ 
ନାରୀପ୍ରାଚ୍ୟ ନାରୀର ପୂର୍ବ ସଂସ୍କୃତି ହରାଇଛି । ସେ ସ୍ଥଳରେ ନବ ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ଯାହାକୁ 
ଆହରଣ କରିଛି, ତାହା ଅଖାଦ୍ୟ ଭକ୍ଷଣ, ଅସୌଷ୍ଠବ ବେଶଭୂଷଣ, ଅସୁନ୍ଦର ଚାଲିଚଜଣ 
ଓ ରୀତିନୀତି ଏବଂ ସପ୍ରତିତ୍ତ ନିର୍ଲଳଁକ ପଣର ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ତଥା ଅତିମାତ୍ରାରେ ଅନମନୀୟ 
ଦାମ୍ଭିକତା । ଉପରୋକ୍ତ ବିକୃତ ନିମନ୍ତେ ୟୁରୋପୀୟ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବସ୍ତୁ ସଭ୍ୟତା, 
ବିଶୃଙ୍ଖଜ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟନୀତି ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିକ ତୁଙ୍ଗ ନେତୃବୃନ୍ଦଙ୍କ ଦେଶ ବିଭାଜନ ନୀତି 
ପ୍ରାଚ୍ୟଦେଶୀୟ ସାଧାରଣ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀର ସହଜରୀତି ଉପରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉନ୍ଟ 
ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଛି । ବୈଶ୍ଯ ସଭ୍ୟତାର ପୁଞ୍ଜବାଦ, ଲୋକ ସଂଖ୍ଯା ବୃଦ୍ଧି, 
ଆର୍ଥୃକଶୋଷଣ, ଖାଦ୍ଯବସ୍ତ୍ରର ଅଭାବ ପ୍ରଭୃତି ଆନୁସଙ୍ଗିକ ସହସ୍ରକାରଣ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ସୁତରାଂ ଭାରତ ବର୍ଷର ନାରୀ ଆଜି ତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏତିହ୍ୟ ଛାଡ଼ିବାକୁ ବାଧ । ସେ 
ବିଶ୍ବର ଜାତିଗୋଷ୍ଠୀରେ ଆଜି ନିଜକୁ ମିଶାଇବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇଛି କାରଣ ଏହା ହିଁ ତାର 
ପନ୍ଥା । ଭାରତର ଏକାନବର୍ଗୀ ପରିବାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାଜି ଗଲାପରେ, ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜ 
ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ଯାଉଥୂବା ସ୍ଥଳେ ନାରୀର ସତୀତ୍ସ ରକ୍ଷଣର ପ୍ରଶ୍ନ ଅବାନ୍ତର ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । 
ଏହାର ସମ୍ଭାବନା ବା ଅବକାଶ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ପଶୁଠାରୁ ଅଧମ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି 
ସତ୍ୟତାର କଳଙ୍କପସରା ତାର ଶିରୋଭୂଷଣ | ସାଧାରଣ ନାରୀ ଅବନତି ମଧ୍ଯ ଏହି ଯୁଗର 
ଅନୁଗାମୀ ହେବା ସ୍ଵଭାବିକ । ସୁତରାଂ ବିଶ୍ଵରେ ସତୀତ୍ସ ମୂଲ୍ୟବାନ ହେଲେ ହେଁ ଏ ଯୁଗରେ 
ତାର ସାମାଜିକ, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ କହିଲେ ବାହୁଲ୍ୟ ହେବ କି ? ଯୌନ 
ପବିତ୍ରତା କଥା ଆଜି ମନୁଷ୍ୟ କଳ୍ଛନା କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ଏହା ଏକ ଆକାଶଧର୍ମୀ ଶୂନ୍ୟ 
ଧାରଣା ମାତ୍ର । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚ୍ୟନାରୀ, ଏ ଦେଶର ନାରୀ ଏହି ଧାରଣାକୁ ଜୀବନରେ ସତ୍ୟକରି 
ପୃଥୁବୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ସମ୍ମାନ ଟାଣିଥୂଲା । ନାରୀର ସତୀତ୍ଵ ଭାରତ ବର୍ଷର ସମଗ୍ର ଜାତି ଓ 
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୬୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜାତିର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଗୌରବର ମହିମା ଦାନ କରିଥଲା ବୋଲି ଇତିହାସ ସାଖ୍ୟଦିଏ । 
ଦର୍ଶନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନାରୀର ଆଦର୍ଶ 

ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଆତ୍ମାର ଶୁଦ୍ଧରୂପ ସଦ୍ର ଚିତ 
ଆନନ୍ଦମୟ ହେଲେ ହେଁ ଜୀବଜଗତରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷୀ ଭୂତ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ଏହି ବିଭୂତି 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ଜୀବନ ଶିବ ରୂପରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହା 
ଲୌକିକ ନୁହେଁ ବୋଲି ମନୁଷ୍ୟର ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ଗୁଣ କଥା ଗଠନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ନର ଭଳି ନାରୀ ମଧ୍ଯ ଅପୂର୍ଣ୍ଣଂଖଣ୍ଡ । ସାମାଜିକ ରାଷ୍ଟ୍ରିକ ଆବେଷ୍ଟନୀ 
ଏବଂ ପାରିପାର୍ଣ୍ଣିକ ଶୁଭାଶୁଭ ସଂସ୍କାର ଦ୍ଵାରା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟ ସୀମିତ 
ଶକ୍ତି ଏବଂ ଦେହ ଓ ମନ ଦିଗରୁ ବିକୃତ । ଏହାହିଁ ବିଶ୍ଵ ପ୍ରକୃତିର ନିୟମ ଏବଂ ବିଶ୍ଧ 
ବୈଚିତ୍ରୟ । ସେହି କାରଣରୁ ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରଶଂସା ବା ନିନ୍ଦାର ମୂଲ୍ୟ ଥୂଲେ ହେଁ, 
ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାର ମୂଲ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ରେ ହିଁ ତୁଟିଯୁକ୍ତ । ସାମାଜିକ 
ଓ ସଂସ୍କୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆମ୍ଭେମାନେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ନିନ୍ଦା ବା ପ୍ରଶଂସା କରିଥାଉଁଓ କେବଳ 
ସାମାଜିକ ବିଶୃଙ୍ଖଳା ଦିଗରୁ ବିଚାର କରି । ଏହା ଆଦର୍ଶବାଦ କିମ୍ବା ବିଶୁଦ୍ଧ ନୀତିବାଦ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ନାରୀର ସତାତ୍ଵ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯଥାର୍ଥ କିମ୍ବା ଅଯଥାର୍ଥ 
ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସମ୍ଭବ କଥା । ତେଣୁ ସତୀତ୍ସ ଯେପରି 
ଗୋଟିଏ ସଂସ୍ତୃତିଗତ ଏବଂ ବୃଷ୍ଠିଗତ ଆତ୍ମିକ ଆଦର୍ଶ, ଯତୀତ୍ସ “ବା ସତୃଟିତ୍ଵ ଆନନ୍ଦମୟ 
ଚୈତନ୍ୟର ଅବିଚ୍ଛନ୍ନ ଭାବରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବିରଳ ତମ ଆମ୍ଭିକ 
ଆଦର୍ଶ ! 

ଏହା ସଂସ୍କୃତିର ଉପରସ୍ତରର କଥା । ସର୍ବ ସଂସ୍କାର ମୁକ୍ତାମ୍‌ ବକ୍ଷରେ ଏହା କେବଳ 
ସମ୍ଭବ, ଯାହା ସଚରାଚର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ । ଉପରୋକ୍ତ ମାନବୀୟ 
ବିକାଶ ଏବଂ ଗୁଣାତୀତ ଅବସ୍ଥା ଅନାୟାସଲଭ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏହା ଏହି ଅବସ୍ଥାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ଜନ୍ମଜନ୍ମାନ୍ତରଶି ସାଧନା ଓ ସଂସ୍କାର, ପରିବେଶ, ଶିକ୍ଷା, ପାରିପାର୍ଶ୍ତିକ ଆବେଷ୍ଟନୀ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଗ୍ରହାଦି ସାଧନା, ପ୍ରାଣାୟମ ଯୋଗ ପ୍ରଭୃତିର ଆବଶ୍ୟକତା ରଖେ । ଏହି 
ଉପାୟରେ ଆମ୍ବବଵ୍ଧି ବିଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ନିରହଙ୍କାରୀ ହେଲା ପରେ ଶୁଦ୍ଧଚିର ମନ ଦ୍ଵାରା 
ମନୁଷ୍ୟର ଭୋଗେନ୍ଦ୍ରିୟମାନ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇପାରେ । ଏହି ସୋପାନରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ 
ନରନାରୀ ମାନେ କେବଳ ସତ ବା ସତୀତ୍ଵକୁ ଅର୍ଜନ କରି ପାରନ୍ତି । ତେଣୁ ଏହି ସବୁ 
ଆମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥା ଓ ଗୁଣନିଚୟକୁ ସାମାଜିକ, ପାରିବାରିକ, ନୀତିବାଦ ଏବଂ ଶୃଙ୍ଖଳା ଦିଗରୁ 
ବିଚାରି ନିଲ ସିବ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ଏଥୁପାଇଁ ଆତ୍ମବିଜ୍ଞାନର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସକ୍ଷମ ଦୁର୍୍ତେୟ, ବିଶ୍ରେଷଣାମ୍ମକ, ମାର୍ଜିତ, ଶୁ୍ଦ ଚିରବୃତଭ୍ତି ଓ କାମନା ବାସନା ବର୍ଚଚିତ, 
ନିବ୍ଯେକ୍ତିକ, ନିରହଙ୍କାର ବୁଦି ବିଚାରର ଅପେକ୍ଷା ରଖେ । ନାରୀ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକ 
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ସତୀତ୍ନର ନବ ଦର୍ଶନ ୬୬ 


ପକ୍ରିୟାରେ ଏବଂ ପ୍ରାକୃତିକ କାରଣରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବସ୍ତୁତାନ୍ତିକ ହୋଇଥୂବାରୁ ସତୀତ୍ର ସାଧନା 
ନିମନ୍ତେ ପୃଥ୍୍‌ବୀର ଧର୍ମାଚାର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏବଂ ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତକାରମାନେ ତାହା ପାଇଁ 
ସ୍ବାମୀସେବା, ସ୍ଵାମୀଭକ୍ତି, ସ୍ବାମୀର ଅନୁ କଳା ଏବଂ ଆଜ୍ଞାକାରୀଣୀ ହେବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ବ୍ରତ ଉପବାସକୁ ସ୍ଵାମୀସେବା ଧର୍ମ ନିକଟରେ ତୁଚ୍ଛ କରାଯାଇଛି । ନାରୀର 
ମୁଲ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଵର୍ଗ ଲାଭ ନିମନ୍ତେ ଏହି ପଥକୁ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସୁଗମ ଓ ସହଜ ପଥ ବୋଲି 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରା ହୋଇଛି । ନାରୀର ଏହି ଜୀବନାଦର୍ଶ ସତୀତ୍ଵର ମୁକୁର ସ୍ଵରୂପ । ପୁରୁଷର 
ମୋକ୍ଷ ନିମନ୍ତେ ଅନ୍ୟ ଉପାୟ କରାଯାଇଛି । 
ଅର୍ଥନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନାରୀର ଆଦର୍ଶ 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଜଡ଼ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାରିଲେ ନାରୀ ଜୀବନରେ ସତୀତ୍ଵର ମୂଲ୍ୟ 
ନାହିଁ । ଏହା ଏବେ ଅଭିଜ୍ଞତା ପ୍ରସୂତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟ ଉପରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୋଇ ସାରିଲାଣି । 
ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ । ତାହାର ମନ ମଧ୍ଯ କ୍ରମେ ଦେହ ସ୍ତରରେ 
ବିଚାରିତ ହୋଇଛି । ଦେଶ, କାଳ, ପାତ, ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏ ଯୁଗରେ ସତୀତ୍ବର ନିଷ୍ଟାସାଧନ 
ଅସମ୍ଭବ । ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ, ଏକାନ୍ନବର୍ରୀ ପରିବାର ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ରନିତି ଭାଟି ଦେଇଛି । 
ଅର୍ଥନୈତିକ କାରଣରୁ ପୁରାତନ ସମାଜ ଭାଟି ଯାଇ ନୃତନ ସମାଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଚାଲିଛି । 
ନାରୀ ଉପରୋକ୍ତ କାରଣରୁ ଅର୍ଥାତ ଅର୍ଥନୀତିକ କାରଣରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରୀ ହୋଇ ନିଜର ଓ ନିଜ 
ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର ପ୍ରାସାଚ୍ଥାଦନ ନିମନ୍ତେ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରତା । ନାରୀର ଭାର ବହନରେ 
ପୁରୁଷ ଆଜି ଅତି ଅକ୍ଷମ ହୋଇ ପଡ଼ିଥୂବାରୁ କୌମାର୍ଯ୍ୟ ସମାଜର ସାଧାରଣ ଅବସ୍ଥା 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଅବିବାହିତା ଓ କେଉଁଠି ବିବାହିତା ନାରୀ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ହୋଇଛି । 
ପୁରୁଷ ପୂର୍ବପରି” ନାରୀକୁ ମାତା, ପନ୍ନୀ୍‌ ଭଗିନୀ ହିସାବରେ ଦେଖୁନାହିଁ-ସହଧର୍ମିଣୀ, 
ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦିନୀ ହିସାବରେ ଦେଖୁଛି । ନାରୀ ତାର ଭାଗ୍ୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପୁରୁଷ ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇ 
କରୁଛି । ଏହି କାରଣରୁ ବର୍ରମାନ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସମାଜ ନାରୀର ସତୀତୃକୁ ମୂଲ୍ୟ ଦବାକୁ ଅକ୍ଷମ । 
ସତୀତ୍ଵ ନାରୀର ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ଥାଇପାରେ, ସାଧାରଣ ସମଷ୍ତି ଜୀବନରେ 
ଏହାର ଅବକାଶ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହାହିଁ ପରିବର୍ରିତ ଜଡ଼ବାଦୀ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଏକ 
ନିର୍ମମ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା । 
ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସତୀତ୍ସ 

ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ ସମଷ୍ଟିର ଅଛି । ତେଣୁ ଜଡ଼ ତୁଳନାରେ 
ଚେତନର ଓଜନ ନ୍ୟୁନତର ହୋଇଛି । ଧର୍ମ, ଆଚାର, ଅନୁଷ୍ଠାନ ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଭଶ୍ରବାଦ, ଯାହା ବିଗତ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଜନସାଧାରଣରେ ସୁପ୍ରତିଶ୍ଠିତ ସତ୍ୟଥୂଲା, ତାହା 
ଆଜି କେହି ନିର୍ବିବାଦରେ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହନ୍ତି । ପୃଥ୍‌ବୀରେ ସମାଜତନ୍ତ୍ରବାଦ 
ପ୍ରଚାରିତ ହେବା କାଳରୁ ପୂରାତନ ପ୍ରଜ୍ଞାନୁସାରୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକ ମାନି ପ୍ରାଚୀନ 
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୬୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜ୍ୀବନବେଦର ସ୍ଵକ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବିଦ୍ରୋହ କରିଛି । ବିଗତ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ପୁଞ୍ଜୀଭୂତ ଶୋଷଣରେ ବିପ୍ପବୀ ମନୁଷ୍ଯ ଆଜି ଜୀବନର ବାସ୍ତବ ମୂଲ୍ୟରେ 
ନୀତିକୁ ତୌଲୁଅଛି । ଏ ଶତାଦ୍ଦୀର କାବ୍ୟ, କଳା, ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବାସ୍ତବଦାଦ 
ସଞ୍ଜାତ ବାମପନ୍ଥୀ ନୀତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଯାଇଛି | ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ବିଶ୍ଧାସ 
ହରାଇଅଛି । ବିଜ୍ଞାନ, ମନସ୍ତର୍ଧ ମାନବର ଚେତନା ସ୍ତରକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଅବଚେତନର 
ବିଶ୍ମେଷଣାମ୍ମକ ଯୁକ୍ତିବାଦ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ମାନି ନେଇଛି । ଅମଡ଼ା ମାଡ଼ି, ଅଦୃଷ୍ଟ ପୂର୍ବ ପଥ 
ସୃଷ୍ଟି କରି ଅକେଂୟ ଆଡ଼କୁ ମନୁଷ୍ଯର ସନମାନ ପ୍ରଗତି ତହିଁରେ ତାର ସ୍ଥିତି କି ଧ୍ଵଂସ 
କିମ୍ବା ଏହା ଏକ ଅନାଗତ ସୃଷ୍ଟିଧାରାର ସଙ୍କେତ, ତାହା କଳନା କରିବାର ସାଧ୍ଯ କାହାରି 
ନାହିଁ । ଭାବୀ ଶତାଦ୍ଦୀର ଅନାଗତ କାଳକୋଳରେ ଏହି ସୃଷ୍ଟିର ବିଚିତ୍ର ସମ୍ଭାବନା ସୁପ୍ତ 
ରହିଛି । ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଆୟବ୍ୟୟ, ଲାଭକ୍ଷତିର ହିସାବ କେଉଁ ଅନାଗତ ବିଧାତା କହି 
ପାରିବେ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟବାଦ, କଳନା, ଧ୍ୟାନ, ଧାରଣା, ଆଚାର, ଅନୁଷ୍ଠାନ, 
ଧର୍ମ, ପୁରାଣ, ଶାସ୍ତ୍ର ଶିଳ୍ପ ସାହିତ୍ଯ, ଅଙ୍କନ, କାବ୍ଯକବିତାର ରୀତିନୀତି ଓ ପଦ୍ଧତିକୁ 
ଅବଲୀଳା କ୍ରମେ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ କରିଛି । ବାସ୍ତବତା ଉପରେ ଆଜି ପ୍ରଜ୍ଞା ନିଜର ଆସନ ସୀମା 
ଜମାଇ ବସିଛି । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାନବ ସଂସ୍କୃତିର ଵିତିହ୍ୟ, ଆଦର୍ଶବାଦ, ମାନବୀୟ, ସଦୂଗୁଣ 
ପୃଥ୍ବୀର ଜନଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଯେ ମହତ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥୁଲା, ତାହା ସ୍ଥାନରେ ଆଜି ଭୋଗ, 
ବିଜାସ ବ୍ୟସନର ଜଡ଼ତା ଏବଂ ପୁଞ୍ଜବାଦ୍‌ ଜାତ ଇର୍ଷା, ଶଠତା, ହିଂସା, ମଦ, ପ୍ରଭୂତ୍ନ 
ସୃହା, ଭଣ୍ଡତା ଓ ପରଶ୍ରୀକାତରତା ମାସ୍ସର୍ଯ୍ୟ ବୁଵି ଠୁଳ ହୋଇ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛି । ଏହି 
ପରିବର୍ରନ ଯେଉଁ ନବଯୁଗକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବ, କାଳକ୍ରମେ, ତହିଁରେ ରୂପାୟିତ ହେବ ଆଗାମୀ 
ବିଶ୍ଵ ସଭ୍ୟତା । ସେହି ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ନାରୀର ବହିରଙ୍ଗ ଅସ୍ଥିମେଦ ମାଂସ ରୁଚିକୁ 
ହିଁ ତାର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟ ଦେବ । ଯେଉଁଠି ନାରୀ ସତ୍ତାର ଯଥାର୍ଥ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନଥୁବ, ସେଠାରେ 
ସତୀତ୍ସ ଉପହାସର ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେବା ନିଶ୍ଚିତ । 

ଆଧୁନିକ ନାରୀର ସତୀତ୍ସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ ଏହା ସାମନ୍ତବାଦୀ 
ବା ପୁଞ୍ଜବାଦୀ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସାମାଜିକ ମନୋବୃଭିରୁ ଉତ୍ପରି । ନାରୀକୁ ପରଲୋକ, ସ୍ଵର୍ଗ, 
ନରକ ଧର୍ମ, ଅଧର୍ମର ସଂସ୍କାର ଶିକ୍ଷାରେ ଅନ୍ଧ କରାଇ କେବଳ ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସ୍ବାର୍ଥ 
ପାରିବାରିକ ପତିବ୍ରତା ଓ ବଂଶଧରରର ବିଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ବିବାହ ନାମକ 
ଯୁପକାଷ୍ରେ ପକାଇ ତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ପାତନ୍ତ୍୍ୟକୁ ଦଳିଦେଇ ସମାଜ ପ୍ରଥା, ଆଚାର ଓ ଧର୍ମ 
ପଦ୍ଧତି ଭିତରେ ସ୍ଵାମୀ ସଂସାର ଓ ବଂଶପାଳିକା ଭାବରେ ତାକୁ ନିଯୁକ୍ତ କରା ହୋଇଅଛି । 
ନାରୀର ସହଜ ଭାବପ୍ରବଣ ମନ ସଂସ୍କାରମୁଭ୍ତ ନ ଥୁବାରୁ ସେ ସତୀତ୍ଵ ଓ ଏକ ପତିତ୍ସକୁ 
ଧର୍ମ ରକ୍ଷା ନାମରେ ମାନି ଚଳିଆସିଛି । ନିଜର ଯୌନ ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ତାର 
କାୟ ମନୋବାକ୍ୟ ନିୟୋଜିତ ହୋଇ ଆସିଛି । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସତୀତ୍ସର କିଛି ମୂଲ୍ଯ 
ନାହିଁ । ଭୟ ଉପଚିତ ସଂସ୍କାର କେବଳ ତାର ସତୀତ୍ଵ ସାଧନାର ଚାଳକ । ନାରୀର ଆମ୍ଭ 
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ସତୀତ୍ଵବର ନବ ଦର୍ଶନ ୬୮ 


ବିକାଶ ପଥରେ ସତୀତ୍ଵ ଏକ ମହା ବିପରି ଓ ବନ୍ଧନ ସ୍ଵରୂପ । ସମାଜ, ପରିବାର ଓ 
ରଷ୍ଟ୍ରଶୃଙ୍ଖଳା ନିମନ୍ତେ ନାରୀ ଅହର୍ନିଶତାର ନାରୀତ୍ଵ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତୃକୁ ଖର୍ବ କରି ସମାଜ ପରିବାର 
ନିକଟରେ ବଳିପଡ଼ି ଆସିଛି । ସେହି କାରଣରୁ ତାର ଆମ୍ମୋପଲବ୍ୃଧୂ ଘଟିବାର ଅବସର 
ଆସିନାହିଁ ଏବଂ ନିଜର ବ୍ୟାପ୍ରିକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଶଙ୍କୁଚିତ କରି ଦେହ ମନରେ ସେ ପଢୁହୋଇ 
ଖର୍ବ ହୋଇଛି । ନିଜର ଆତ୍ମା ଓ ତାର ଅଭିଳାଷ ସହିତ ସେ ପରିଚୟ ଲାତ କରିବାର 
ସୌଭାଗ୍ୟ ପାଇନାହିଁ । 

ଉପରୋକ୍ତ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟନୁହେଁ- 
ଆଂଶିକ ସାମାଜିକ ସତ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ, ଯେଉଁ ସମାଜ ନାରୀ ଉପରେ ସତୀତ୍ବର ଚାପ 
ପକାଇଛି, ସେଠାରେ ସମାଜ ଶାସନ ଓ ପାରିବାରିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଏବଂ ଦାମ୍ପତ୍ୟଓଜୀବନ 
ଯଥାର୍ଥରେ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏହା ବୋଲି ସତୀତ୍ଵ ଗୋଟିଏ ଗର୍ବର ବା ଅସଭ୍ୟ ସଂସ୍କାର 
ଓ ଅସାର ପ୍ରଥା ନୁହେଁ । ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ ସତୀତ୍ଵ ବା ଯୌନ ପବିତ୍ରତା ଆଦିମ ଯୁଗରୁ କ୍ରମ 
ବିକଶିତ ନାରୀକୁ ଯଥାର୍ଥରେ ସଭ୍ୟ, ସୁଷମା ମଣ୍ଡିତ ଏବଂ ସମ୍ମାନିତା କରିଛି । ଯେଉଁନାରୀ 
ସତ୍‌ ସେ ସତୀ ! ଏହା ସାମନ୍ତବାଦ ବା ପୁଞ୍ଜବାଦରୁ ଉତପ୍ପଭି ହୋଇନାହିଁ, କାରଣ ଏହା 
ବସ୍ତୁତଃ ଏକପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ସତୀତ୍ଵ ନାରୀତ୍ଵରେ ଉପନୀତ ହେବାର ଏକ କୃଷ୍ଠି ବା 
“କଲଚର! । ଯାଯାବର ନାରୀ ଯେଉଁ କାଳରେ ସମଷ୍ଟିର ପନ୍ନୀତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୂଲା ବା 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯଥୂଲା, ସେହି ବନ୍ଯ ଜୀବନରୁ ସଭ୍ୟତା ତାକୁ ଏକ ପନ୍ୀତ୍ସ ଏବଂ ସଡୀତ୍ଵର 
ଉତ୍ତର ସଂସ୍କାରରେ ମହିମାମଶ୍ତିତ କରି ସଭ୍ୟତାର ଆସ୍ତରଣ ଉପରେ ବସାଇଛି । ଏହାଦ୍ଵାରା 
ତାର ଆମ୍ବିକାଶ ଓ ବ୍ଯାପ୍ତି ଖର୍ବ ନହୋଇ ଉଚ୍ଚ ହୋଇଛି । ଏହି ନୂତନ ସଭ୍ୟତାର 
ବିକାଶରେ ସେ ବସ୍ତୁତନ୍ତ୍ରରୁ ପ୍ରଜ୍ଞାତନ୍ତ୍କୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇପାରିଛି । ସେହି କାରଣରୁ ସେ ସମାଜ 
ପରିବାର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ସମଧ୍ବକ ଦାୟିତ୍ଶୀଳ ମଧ୍ୟ ହୋଇ ପାରିଛି । ତା'ର ସମ୍ମାନର ଉଚିତ 
ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ, ଯାଇ ରାଜ୍ୟ ରାଜ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଲକ୍ଷକୋଟି କବନ୍ଧ ଯୁଦ୍ଧଭୂମିକୁ ରକ୍ତସ୍ମାନ 
କରିଚି । ମହାଭାରତ ରମାୟଣ,, ଟୁରୟ ସଭ୍ୟତାର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟ ବୋଲି ଧରାଯାଉଛି । 
ଏହା ସ୍ଥାନ କାଳ, ଅବସ୍ଥା, ପାତ୍ର ନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ । ସାମାଜିକ ବା ପାରିବାରିକ 
ବିଧୂନିଷେଧାମ୍କ ସତୀତ୍ସର ମୂଲ୍ୟ କଡ଼ାକର ନାହିଁ ସତ, କାରଣ ବଂଶାନୁକ୍ରମ ସଂସ୍କୃତି ବା 
ପରମ୍ପରା ଏହାର ବାହନ ସ୍ଵରୂପ । ଯଥାର୍ଥ ସତିତ୍ସ ବା ଯୌନ ପବିତ୍ରତା ନାରୀର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ବିଚାର ଓ ଶୁଭବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରେରଣାର ଜନ୍ମ ପରିଗ୍ରହ କରେ ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ଏହା ନାରୀକୁ 
ପୁରୁଷ ଠାରୁ ମହନୀୟ, ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦାନ କରେ । ବିଶ୍ରେ 
ସତୀନାରୀର ମୂଲ୍ୟ ଚିରନ୍ତନ ଏବଂ ସନାତନ । 
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ଜୀବ-ଧର୍ମ 
ମାୟାଧର ମାନସିଂହ 


ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମରହଙଟ୍ଟାମାନଙ୍କର ଅତ୍ୟାଚାର ମଧ୍ଯଭାରତ, ଓଡ଼ିଶା ଓ ବଙ୍ଗଳାର 
ଇତିହାସକୁ ବିଭୀଷିକାମୟ କରି ପକାଇଛି । ବର୍ଗୀମାନଙ୍କର ନୃଶଂସତା, ତୈମୁର ଓ ଚେଟଁଂସ୍‌ 
ପ୍ରଭୃତି ବର୍ମରମାନଙ୍କର ମରଣ କ୍ରୀଡ଼ାକୁ ସ୍ମରଣ କରାଇଦିଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ନିଶୁର, ନୃଶଂସ, 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ବର୍ଗୀ ଜାତିରୁ ତୃୁକାରାମ, ଏକନାଥଙ୍କ ପରି ଭଚ୍ତ-କବି, ଶିବାଜୀଙ୍କ ପରି 
ଜାତିଗଠକ, ରାମଶାସ୍ତୀ ଓ ତେଲାଙ୍ଗଙ୍କ ପରି ବିଚାରକ, ଗୋଖ୍ଲେଙ୍କ ପରି ରାଜନୈତିକ, 
ତିଳକଙ୍କ ପରି ପଶ୍ତିତ ଧାରାବାହିକ ଭାବରେ ଏ ପ୍ରକାର ବିରାଟ ପ୍ରତିଭା ସବୁ ଜନ୍ମ ହେଲେ 
କିପରି ? ଆଉ ଆମର ଏ ପବିତ୍ର ଉତ୍କଳଭୂମି, ଯେଉଁଠାରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ନାନା ଯୋଗୀ 
ରଷିଙ୍କର ଲୀଳା ଲାଗିଛି, ନାନା ଧର୍ମର ପବିତ୍ର ତରଙ୍ଗ ମହାନଦୀର ବନ୍ୟା ପରି ବହି ଯାଇଛି, 
ସେଠି ଏମାନଙ୍କ ପରି ଗୋଟିଏ ହେଲେ ବିରାଟ ପୁରୁଷ ଦେଖା ଦେଲେନି । ଇତିହାସର 
ଏହି ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅନେକ ଦିନ ହେଲା ମନରେ ଉଠୁଛି । ଜୀବନଧର୍ମର କେଉଁ ରହସ୍ୟ 
ସେମାନଙ୍କର ଅଧିଗତ ହୋଇିଛି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଏମାନେ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦିଗ୍ବିଜୟୀ ହେଲେ, 
ଆଉ ଆମେ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ଓଡ଼ିଆ ଜଗତରେ ସବୁଠୁ ନଗଣ୍ୟତମ ଜାତି ବୋଲି ଘୃଣିତ ହୋଇ 
ଆସିଲୁ ! ଯାହାକୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ପାପ ବୋଲି କହୁଁ, ସେ ପାପ ସେମାନେ 
ଯଥେଷ୍ଟ କରନ୍ତିଓ ଅନ୍ତତଃ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା କମ୍‌ ନୁହେଁ, ଏବଂ ପାପର ଯଦି ପରିଣାମ 
ଥାଏ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଅଧଃପତନ ସୁନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ କାହିଁ ? ନିରୀହ 
ଓଡ଼ିଆ, ଆଉ ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ ବର୍ଗୀ ଭିତରେ ଆଜି ପ୍ରଭେଦ କେତେ ! 

ପ୍ରଥମ ମହାଯୁଦ୍ଧରେ ଜର୍ମାନୀର ନିରୀହ, ନିର୍ଦୋଷ ବେଲଜିୟାନ୍‌ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ସ୍ତ୍ରୀ 
ବାଳକ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଯେଉଁ ଅମାନୁଷିକ ଅତ୍ୟାଚାର, ତାହା ତ ସ୍ମତି ପଟରୁ ଲିଭି ଯାଇନି । 
ବିରାଟ ନଗରୀ ସମୂହଧ୍ବଂସ ହୋଇ ଇଷ୍ଟକସ୍ତୁପରେ ପରିଣତ ହେଲା, ଶତ ଶତ ବର୍ଷର 
ପରିଶ୍ରମରେ ସଞ୍ତିତ ମହାର୍ଘ ଶିଳ୍ପକଳା କ୍ଷଣକରେ ଭସ୍ମୀଭୂତ କରି ଦିଆଗଲା, ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ 
ନୈ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ମନରେ ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ବୁଡ଼ାଇ ଦିଆଗଲା । ଏ ଅତ୍ୟାଚାରର 
ପରିଣାମ ? ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ଭିତରେ ଜର୍ମାନୀ ପୁଣି ତା'ର ପାଶବିକ ବଳରେ ମତ୍ତ ହୋଇ 
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ଜୀବ-ଧର୍ମ ୭୦ 


ସିଂହ ଗର୍ଜନ ଦେଲାଣି । ପୂଣି ସେହି ଅତ୍ୟାଚାରର ପୁନରାବୃତ୍ତି ହେଲା, ଏବଂ କରୁଣାମୟ 
ଭଗବାନଙ୍କ ରାଜ୍ୟରେ ନିଶୁରତାର ଢୟ-ପତାକା ପୁଣି ଥରେ ଉଠିଲା । 

ସେ ଜାତିମାନଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ଢ୍ରୀବନୀ-ଶର୍ତି ଆସୁଛି କୁଆଡୁ ? ଆଉ ଆମେ ଓଡ଼ିଆ 
ଜଗନାଥଙ୍କ ବାହୁଛାୟା ତଳେ ରହି, ଆନନ୍ଦବଢାରର ଦେବଭୋଗ କୈବଲ୍ୟ ସେବନ କରି, 
ନାନା ବ୍ରତ ଉପବାସରେ ସଡ଼ି, ଚିତା ଚଇତନ ରଖି, ନିରାମିଷ ଭକ୍ଷଣ ଓ ଆମିଷ ବର୍ଜନ 
କରି, ପଞ୍କ ଓ ମାଘ ସ୍ଵାନ ପାଳନ କରି କରି ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତ -ଚିନ୍ତାମଣିଙ୍କଠାରୁ ଟିକିଏ ହେଲେ 
ଅନୁଗ୍ରହ ପାଇ ପାରୁନୁ । ଯାହା ବଳରେ ମ୍ରେଳ୍ଛ ଜର୍ମାନୀ ବା ଇଂରେଜଙ୍କ ପରି ଟିକିଏ 
ବଳୁଆ ହୋଇ ବନ୍ଧୁକଟାଏ ଫୁଟାଇ ପାରିବୁ କି ଖଣ୍ଡାଟାଏ ବୁଲାଇ ପାରିବୁ ? ହାୟରେ ଧର୍ମ ! 
ଏସବୁ ତୁଳନା କରି ଦେଖିଲେ ଦୃଢ଼ ଧାରଣା ହୁଏ ଯେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ମିଥ୍ୟା ଧର୍ମ । 
ଏହାଁ ମନୁଷ୍ଯର ଉପଯୋଗୀ ନୁହେଁ । ଜୀବ ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟର ଯେଉଁ ସବୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ପ୍ରୟୋଜନ ସବୁ, ଏ ଧର୍ମ, ସେସବୁକୁ ଦ୍ରଷ୍ଠି ନ ଦେବାରୁ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଶେଷରେ ପଢ୍କୁ ଓ ନିର୍ଚ୍ୀବ ହୋଇପଡ଼ିଛୁ । 

ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସନ୍ୟାସ ଶିକ୍ଷା ଦିଏଓଜଗତରେ ନିସ୍କହ ହେବାକୁ ଓ 
ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦିଏ । କିନ୍ତୁ ମ୍ରେଳ୍ପ ଜର୍ମାନୀ ବା 
ଇଂରେଜ ନିଜ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ସନ୍ଯାସକୁ ଘୃଣା କରେ ଓ କର୍ମକୁ ପ୍ରାଣ ପରି 
ଭଲ ପାଏ । ସନ୍ୟାସ ଓ ନିସ୍ୃହତା ଜୀବର ଧର୍ମ ନୁହେଁ । ତାହା ଯଦି ଜୀବର ଧର୍ମ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟ ପୃଥ୍ବୀର ଅଧୀଶ୍ଵର ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତା | ତାହା 
ଅନ୍ଯ ଜୀବମାନଙ୍କର ଲୀଳାସ୍ଥଳି ହୋଇଥାନ୍ତା । ଜଗତର ବିବରଁନ ସନ୍ୟାସ ବା 
ନାମସଂକୀର୍ଭନ, ବା ବ୍ରତ -ଉପବାସର ଫଳ ନୁହେଁ, ତାହା ଯୁଗ ଯୁଗ ବ୍ୟାପୀ କଠୋର 
ସଂଗ୍ରାମ, ଅଜସ୍ର ରକ୍ତପାତ ଓ ଜୀବନ କ୍ଷୟର ଫଳ । ଜୀବ ଧର୍ମର ଏହି ନିୟମ ଜୀବନର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ଘଟଣାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ । ଇତିହାସର କୌଣସି 
କୃତକାର୍ଯ୍ୟତା, ପ୍ରାର୍ଥନା ବା ନାମ ସଂକୀର୍ଘ ନ, ଭାଗବତ ପାଠ ବା ମହାପ୍ରସାଦ 
ସେବନରେ ହୋଇପାରିନି । ତା'ଲାଗି ବହୁ ଲୋକର ବହୁ ସ୍ବେଦ, ବହୁ ସମୟ ଓ ବହୁ 
ରକ୍ତ ଦରକାର ହୋଇଛି । ଜୀବନର ସିବି ଲାଗି ସ୍ଟେଦ ଓ ନ ହେଲେ ନିଜର ରକ୍ତ ଢାଳିବା 
ଜୀବର ଧର୍ମ । ଆମ୍ଭେମାନେ ବହୁ ଦିନ ହେଲା ତା” ଭୁଲି ଯାଇଛୁଁ ଓ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ଅଧଃପତନର କାରଣ ଏହିଠାରେ । ରାମଦାସଙ୍କ ପରି ସନ୍ୟାସୀ ଶିବାଜୀଙ୍କୁ କଳେ କୌଶଳେ 
ସଂଗ୍ରାମ ଓ ଜୀବ ବଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଉତ୍ତେଚିତ କରି ବିରାଟ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରାଇ ପାଗିଲେ । 
ଆଉ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ର ଜୀବର କି ମୁଚ୍ି ଲାଗି, ସଂଗ୍ରାମଭୂମି ତ୍ୟାଗ କରି ଚୈତନ୍ଯଙ୍କ 
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୭୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପଦରଜ୍ଚରେ ପୁରୀଦାଣ୍ଡରେ ଗଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିବାରୁ ଉତ୍କଳର ଦକ୍ଷିଣ ପ୍ରଦେଶ କେବଳ ଚ୍ୟୁତ 
ହେଲା ନୁହେଁ, କୃଷଦେବରାୟ, କଟକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଜୟ ଅଭିଯାନରେ ଆସିଲେ ଓ ଦୁର୍ବଳ 
ପ୍ରତାପ ଶତୁକୁ କନ୍ୟାଦାନ କରି ଆତ୍ମରକ୍ଷା କଲେ । ପ୍ରତାପଙ୍କ ଦୁର୍ବଳତା ସମୟ-ସ୍ଟରୋତରେ 
ବନ୍ୟା ହୋଇ ଦେଶମୟ ବ୍ୟାପିଛି ଓ ଜାତି ତିନି ଶତ ବର୍ଷ ହେଲା ନାମ-ସଂକୀର୍ଭନ କରି 
କରି ଅମନୁଷ୍ୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । ଅଥଚ ଏହି ତିନିଶ ବର୍ଷ ଭିତରେ ମର୍ଟ୍ଟା, ତା'ର ଅଜ୍ଞାତ 
ଗିରି-ଗହ୍ନରରୁ ଯେ ଖଣ୍ଡା ଧରି ବାହାରିଛି, ତାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ କେହି ନାହିଁ, 
ଶିବାଜୀଠୁ ତିଳକଯାଏଁ ପୁରୁଷକୁ ପୁରୁଷ ବିରାଟ ନର-ନେତା ବାହାରି ସେ ଜାତିର 
ଦିଗ୍ବିଜୟ ଚଳେଇ ଆସିଛନ୍ତି। 

ହୁଏତ କିଏ କହି ପାରନ୍ତି ମରହଟ୍ଟା ବା ଜର୍ମାନୀଗୁଡ଼ାକ ପଶୁ ପାଷାଣ୍ଡଂ ଏମାନଙ୍କ ଧର୍ମ 
ନାହିଁ, ସାହିତ୍ୟ ନାହିଁ । କିନ୍ତ ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ, ସମଗ୍ର ୟୁରୋପରେ ଜର୍ମାନୀମାନେ 
ବୁବ୍ଧିମାନ୍‌ ଜାତି ଓ ସେମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ୟ ଗୋଟେ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଅବଦାନରେ ସମୃଦ୍ଧ । ଆଉ 
ମରହଙ୍ଟାମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ, ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନବୀନ ସାହିତ୍ୟ, ଆମ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନବୀନ 
ସାହିତ୍ୟଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ସମୃଦ୍ଧ ଓ ମରହହଟ୍ଟାଯାତ୍ରୀ, ପଥୂ୍‌କ, କୃଷକ ବା ସିପାହୀ ଯେତେବେଳେ 
ଜୀବନସଂଗ୍ରାମରୁ ଫେରିଆସେ, ସେ ତୁକାରାମ୍‌ ବା ଏକନାଥଙ୍କର ପ୍ରାଣସ୍ତର୍ଶୀ ଅଭଙ୍ଗ ଗାନ 
କରି କରି ନିଦ୍ରାଯାଏ । ସେ ଅଭଙ୍ଗମାନଙ୍କର ତୁଳନା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ମିଳିବା ଦୁଷ୍ଠର। 

ମନୁଷ୍ୟ ଦେହରେ ବଵୀବ-ଶକ୍ତି ପ୍ରଚୁର ଥୁଲେ ତାହା ନାନା ଦିଗରେ ବିକଶିତ ହୁଏ- 
ବସନ୍ତର ଆନନ୍ଦ ସାମାନ୍ୟ ଘାସରେ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ଫୁଟି ବାହାରେ । ଏହି ଜୀବଶ୍ତି କର୍ମ 
ପବ୍ରବଣତାରେ ଉଜ୍ଜୀବିତ ରହେ । ଆମ୍ମବିଶ୍ନାସ ଓ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ ଏହି ଶକ୍ତିବକ୍ଷର ଆଳବାଳ 
ଓ ଜଳଧାରା । ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଏହି ଜୀବ-ଶକ୍ତିର ଉଦ୍ଧବୋଧନ କରେ ନାହିଁ, ତାହା ମିଥ୍ୟା 
ଧର୍ମ । ଇସ୍ଲାମ ଏହି ଶକ୍ତିର ଉଦ୍ଧବୋଧନ କରିବାରୁ ୫୦ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଅସଭ୍ୟ ଆରବ 
ସୁସଭ୍ୟ ହେଲା ଓ ମୁସଲମାନର ଚନ୍ଦ୍ର “ଲାଞ୍ଚିତ ପତାକା ସ୍ପେନବରୁ ଭାରତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଡ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ଯେଉଁ ଧର୍ମ କେବଳ ଉପାସ, ନାମସଂକୀର୍ରନ, ଭାଗବତ ପାଠଦ୍ଵାରା ଆତ୍ମାକୁ 
ମୁନ୍ତିଦେବା ପାଇଁ କହେ ଓ ଜୀବନରେ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ ଓ ଆମତ୍ମବିଶ୍ଧାସ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ରଖେ 
ନାହିଁ, ତାହା ମିଥ୍ୟା ଧର୍ମ । ଏହି ମିଥ୍ୟା ଧର୍ମ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ନିର୍ୀବ ଓ ପଟ୍କୁ କରିଛି । 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର କର୍ମଠତା ନାହିଁ, ସିଵି ଲାଗି ସ୍ପେଦ ଓ ରକ୍ତ ଦେବାର ଆମେ ଭୁଲିଯାଇଛୁ 
ଓ ଉଚ୍ଚାଭିଜାଷ ଭୁଲି, ଛୋଟ ଛୋଟ ଲାଭରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହୁଛୁ । 

ଅନେକ କହନ୍ତି ଓଡ଼ିଆ ଦରିଦ୍ର । ଏ ଦେଶରେ ସକଳ ନିଷ୍ପଳତା ଏହି ଦାରିଦ୍ର ଦୋଷରେ 
ଘୋଡ଼େଇ ଦିଆଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଠିକ କଥା ଏହି ଯେ, ଧନଦାରିଦ୍ୟୁ ଅପେକ୍ଷା, ମନ ଓ ଶର୍ତିର 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବେଶି । 

ମରହଟ୍ଟାମାନେ ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦରିଦ୍ର । ମୁଁ ଶୁଣିଛି କୋଂକଣୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ- 
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ଜୀବ-ଧର୍ମ ୭୨ 


ଯେଉଁମାନେ ମରହଙ୍ଟାମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୁଵିମାନ- ସେମାନଙ୍କର ବାଡ଼ି ଗୋବାରେ 
ଗୋବାଏ ସୁଦ୍ଧା କମି ନ ଥାଏ । ମୁଣ୍ଡର ମସ୍ତିଷ୍ଷ ସେମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ସଂପଦ । ତା'ରି 
ବଳରେ ଏମାନେ ବମ୍ବେ ପ୍ରଦେଶର ସମସ୍ତ ବଡ଼ ଚାକିରୀ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଡ଼ି ବସିଛନ୍ତି 
ଓ ପ୍ରଗାଢ଼ ନିଶ୍ଠବାରେ ପ୍ରକାଣ୍ଡ ପ୍ରକାଣ୍ଡ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ଗଢ଼ିଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ଜୀବନଯାପନ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସରଳ, କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚାଭିଜାଷର ସୀମା ନାହିଁ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପରି ଦରିଦ୍ର 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ, ଅସାଧାରଣ ନିଷ୍ଠା ବଳରେ, ଏମାନେ ଭାରତ ସେବକ ସମିତି, ନାରୀ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ, ଭଣ୍ଡାରକର-ଅନୁସନ୍ଧାନ ସମିତି ପ୍ରଭୃତି ବିରାଟ ଅନୁଷ୍ଠାନମାନ ଗଡ଼ି 
ପାରିଛନି । ଆଉ ଆମ ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ନିଷ୍ଠା, ଚରିତ୍ର ଦେଶସେବାର ଗଭୀରତା ଏତେ ଯେ, 
ସତ୍ୟବାଦୀ ସ୍ତୁଲ ପରି ହାଇସ୍ତ୍ୁଲଟାଏ ମଧ୍ଯ ଡିଷ୍ଠି ପାରିଲାନି । ସେଠି ଗୋଖଲେ, 
ପାରାଞ୍ଜପେଙ୍କ ପରି ଦିଗ୍‌ଗଜ ପଶ୍ତିତ ସବୁ ୭ ୦ଟଙ୍କା ଦରମାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହନ୍ତି, କିନୁ ଜଣେ 
ଜଣେ ଓଡ଼ିଆ ଏମ୍‌.ଏ., ବି.ଏ.ଙୁ ଗୋଟିଏ ଜାତୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଅଳ୍ପ ବେତନରେ କାମ 
କରିବାକୁ ପଚାରିବାରେ ନାସ୍ତିସୂଚକ ଉତ୍ତର ମିଳିଛି । 

୧୮୦୭୦ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରେ ଜର୍ମାନୀ ଓ ଫ୍ରାନ୍ସର ଯୁଦ୍ଧ ହୁଏ । ସେହି ଯୁଦ୍ଧରେ ବିସ୍‌ମାର୍କ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି, ଫରାସୀମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି, ବିଜୟୀ ବାହିନୀକୁ ପାରିସ୍‌ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେଇ ଯାଇଥୂଲେ । ଏହି ବିଜୟୀ ବାହିନୀରେ ନିଟ୍‌ଜେ ବୋଲି ଜଣେ କର୍ମଚାରୀ 
ଥୁଲେ । ଯୁଦ୍ଧ ସାଙ୍ଗ ହେବାପରେ ସେ ଏକ ନୂତନମତ ପ୍ରଚାର କଲେ । ତାଙ୍କର ମତ 
ଯୁଦ୍ଧର ଅଭିଜ୍ଞତାକୁ ଉତ୍ତତ ହୋଇଥ୍‌ଲା । ସେ ଦେଖିଲେ ଯେ ପଚରାସୀମାନେ 
ଜର୍ମାନୀମାନଙ୍କଠାରୁ କୌଣସି ଅଂଶରେ ହୀନ ନୃହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପରାସ୍ତ ହେଲେ କାହିଁକି ? 
ସେ ଠିକ୍ଵ କଲେ ଯେ ଜର୍ମାନୀମାନଙ୍କର ପ୍ରବଳ ଜିଗୀଷା ଓ ଜିଜୀବିଷାହିଁ ସେମାନଙ୍କର 
ବିଜୟର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ଏହି ମତ ତାଙ୍କର କ୍ରମେ ବଦ୍ଧମୂଳ ହେଲା ଓ ସେ ମତ ପ୍ରଚାର କଲେ 
ଯେ ଜାତି ବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୟ Will 10 Power ବା ଢିଗୀଷା ଭପରେହିଁ ନିର୍ଭର କରେ । 
ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୋଗୁହିଁ, ମନୁଷ୍ୟ ଅପରାପର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନିପାତ କରି ପୃଥ୍ବୀ ଅଧୂକାର 
କରିଛି ଏବଂ ଏହି ଯୋଗୁ ଫରାସୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଜର୍ମାନୀମାନଙ୍କର ବିଜୟ । ସେହି କାଳରୁ 
ଏହି ମତ ଜର୍ମାନୀରେ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇ କ୍ରମେ ଏହା ଜର୍ମାନୀମାନଙ୍କର ଜାତୀୟ ନୀତିରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଜର୍ମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଜାତି ଏହି Will 10 Power ଅଡ୍ୟନ୍ତ ଯନ୍ରରେ 
ବଢ଼ାଇବାକୁ, ମହାଯୁଦ୍ଧରେ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେହେଁ ପୁଣି ୧୫ ବର୍ଷ ପରେ ସିଂହ ଗର୍ଜନ 
ଦେଲା । 

ବର୍ଭମାନ ଜଗତରେ ନିଟ୍‌ଜେଙ୍କ ଭକ୍ତ ବହୁତ । ବର୍ଣ୍ଣ ଶଂଙ୍କ 'ମାନବ ଓ ଅତିମାନବଂ 
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ନାମକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ନାଟକର ନୃ-ତରୁ, ଯୌନ ¬ ତର୍ସ ନିଟ୍‌ଜେଙ୍କ ମତରେ ଅନୁରୂପ ମାତ୍ର । ଏହାହିଁ 
ଜୀବ-ଧର୍ମର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ଏହାଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବଶକ୍ତି ଉଦ୍ବବୁଦ୍ଧ ହେବ । ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଉଚ୍ଟାଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହେବ ! ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ପ୍ରାଣରେ Will 10 Power ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ସେମାନେ ନିର୍ଜ୍ାବ । ମରହଟ୍ଟା ବା ଜର୍ମାନମାନଙ୍କର ଅଛି, ତେଣୁ ସେମାନେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ 
ଦିଗ୍ବିଜୟୀ । ଏ ଜାତିର ଅଭ୍ୟୁତୂଥାନ ଯେଉଁମାନେ ଚାହାଁନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ମନେ ରଖିବାକୁ 
ହେବ ଉପବାସ, ନାମ -କୀର୍ଭନ, ସୂତାକଟା, ଭାଗବତପାଠରେ କୌଣସି ଜାତି ଉଠିନି, ଏ 
ଜାତି ଉଠିବା ଅସମ୍ଭବ । ବହୁଶତ ବର୍ଷ ହେଲା, ଏ ପାଲାର ପରୀକ୍ଷା ହେଲା, ଏବଂ ଫଳ 
ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ, ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟାବହ । ବର୍ଭମାନ ନୂତନ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ଆବଶ୍ୟକ । ଏହି 
ଧର୍ମ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବଶକ୍ତିକୁ, ତା'ର 10 Power’’କୁ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରି ଦ୍ଵିଧାହୀନ 
ଭାବରେ ସ୍ଟେଦ ଓ ରକ୍ତ ଦେବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇ ହୃଦୟରେ ଆମ୍ମବିଶ୍ଧାସ ଓ ମନରେ 
ଉଚ୍ଚାରିଳାଷ ଆଣିଦେବ । ଏହି ଧର୍ମରେହିଁ ଏଜାତିର ମୁକ୍ତି ଓ ଉତ୍ଵଥାନ ସମ୍ଭବ । ମୋର ଇଚ୍ଛା, 
ଉତ୍କଳର ପ୍ରତ୍ଯେକ ତରୁଣ ଏହି ଜୀବଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ଖାରବେଳ -କପିଜେନ୍ଦ୍ରଂ 
ପୁରୁଷୋରମ -ନରସିଂହଙ୍କ ଗୌରବକୁ ଏ ଭୂମିରେ ପୁଣି ସତ୍ୟ କରନ୍ତୁ । 
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କଳାରେ ରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଗୋପାଳ ଚରଣ କାନୁନଗୋ 


ବିଶ୍ନ ପ୍ରକୃତି ଉନ କ୍ତ । ଉନ୍‌ ନ୍ତ ଆକାଶର ବିଚିତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣବ୍ୟଞ୍ଚନା ସଦ୍ୟବିକଶିତ ପେଲବପୁଷ୍ଠର 
ଲାବଣ୍ୟ, ପର୍ବତର ନୀଳିମା, ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟରେ କର୍ବ୍ରରିତ ଚନ୍ଦ୍ର ଜ୍ୟୋସ୍ମା। କଳନାଦିନୀ 
ନିର୍ଝରିଣୀ, ଦିଗନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ବାରିଧ, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ତୃଣଲତା, ସମସ୍ତେ ଏ ଅପୂର୍ବ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଘେନି ବିରାଜିତ। ରୂପର ଏତେ ବିକାଶ ଦେଖି ଶିନ୍ତୀ ମୁଗ୍ଧ । ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସାଗର 
ମନ୍ତରନ କରି ସେ ଯାହା ଆହରଣ କରେ ତାହା ବିତରଣ କରି ମାନବ ଚିତରେ ଆନନ୍ଦ 
ସଞ୍ଚାରିତ କରେ। ସ୍ତବକ ନମ୍ର “ଅଶୋକ ଲତାକୁ ସ୍ତନାଭିରାମ କରି ବିରହୀ ରାମ ହୃଦୟରେ 
ସୀତାଙ୍କର ମଧୁର ସ୍ମ ତି ଜାଗରିତ କରେ। ସାଧାରଣ ଚକ୍ଷୁରେ ଯାହା ଆବୃତ କବି ଶିଳ୍ପୀର 
ଆଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ଅନାବୃତ। ଅଶୋକ ସାଧାରଣ ଚକ୍ଷୁରେ ବୃକ୍ଷ, କବି ଦଷ୍ଟିରେ 
ତନ୍ସୀଲତା- ସ୍ତବକ ସ୍ତନପରି ଅଭିରାମ। ପ୍ରକୃତିର ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି। ପ୍ରାଚୀନକଳାରେ ଏହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଆମକୁ ମୁଗ୍ଧ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛି। 

କାଳର ଗତି ବିଚିତ୍ର। ଦିନେ ଯେଉଁ ଲଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସୌରଭରେ କାବ୍ୟ ଓ କଳା 
ସୁରଭିତ ହୋଇଥଲା ତାହାକୁ ସଂସ୍କାର ନିମନ୍ତେ ହେଉ ଅଥବା ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ନିମନ୍ତେ 
ହେଉ, କ୍ରମେ ଲୁପ୍ତ ହେବାକୁ ବସିଲାଣି। ତେଣୁ ବେଶ, ଭୂଷା, ଗୀତ, ନୃତ୍ୟରେ ଏକ 
ଶଙ୍କୋଚର ଅବଗୁଣ୍ଡନ ଏହାକୁ ଅପ୍ରାକୃତିକ କରି ପକାଇଛି।“ ସଭ୍ୟତା ପଥରେ ଅଗ୍ରସର 
ମାନବ ନିଜକୁ ଲୁଚାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୂଲାପରି ମନେହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ, ଶିବ, ସୁନ୍ଦରର 
ଉପାସକ କଳାବିତ୍ଧ ଏ ଅନୁଶାସନ ନ ମାନି ନଗ୍ଧ ରୂପଚଙ୍ଟାରେ ଆମ୍ମନିୟୋଗ କରିଛି। 

ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତର ଶିଳ୍ପ ସଂପଦ ମଧ୍ୟରେ ରୂପଚଟ୍ଟାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଏଡେ ଅଧ୍ବକ ଥୁଲା 
ଯେ ରୂପର ପରିମିତ ଗଠନ ନିମନ୍ତେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଣୀତ ହୋଇଥଲା ¦ ଅଜନ୍ତା ଏଲୋରା, 
ଶ୍ରୀଗୃହ, କୋଣାର୍କ ବୋରବୁଦୁର ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ କଳାମନ୍ଦିରରେ ନର, ନାରୀ, ଦେବ, 
ଦେବୀ ପୁଷ୍ତଲତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର ଦେହଗଠନ ଓ ଅଙ୍ଗ ସୌଷ୍ଠବ ଦେଖିଲେ ଯେ 
କୌଣସି ଦର୍ଶକ ରୂପର ମାଧୁରୀରେ ମୁଗ୍ଧ ଓ ବିସ୍ମିତ ହେବ। ଏସମସ୍ତର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ଉଦାହରଣ ଓ ଚିତ୍ରଣ ଦେଲେ ପ୍ରବନ୍ଧର କଳେବର ବୃଦ୍ଧି ଲାଭ କରିବା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପ ନିର୍ମାଣ 
ଶାସ୍ତର ନିୟମ ପାଳନ କରି ଶିଛ୍ୀ ଯେଉଁସବୁ ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ଯଇର ପରିକନ୍ଥନା କରିଛନ୍ତି ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୂରିକୁ ଓ ରୂପକୁ ଆଭଙ୍ଗ, ତ୍ରିଭଙ୍ଗ, ଦ୍ଵିଭଙ୍ଗ ପ୍ରଭୃତି ଭଙ୍ଗୀଦ୍ବାରା ଏପରି ପରମ 
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ରମଣୀୟ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଦର୍ଶକ ତାହା ଦେଖି ୟୁରୋପୀୟ କଳାରେ ଗଠନ ମହିମାକୁ ତୁଚ୍ଛ 
ମନେ କରିବ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିନନକଳାରେ ଅଙ୍ଗ ଗଠନ (anatomy) ଅପେକ୍ଷା ଏହା ପୃଥକ୍‌ 
ହେଲେ ହେଁ ଏଥରେ ପେଶୀ ବହୁଳତା ଓ ଅତି ବାସ୍ତବତା ଦୃଦ୍ଧି ଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ। ଶୁଷ୍କ 
(anatomy) ଅପେକ୍ଷା ଲାଳିତ୍ୟ, ଭାବ, ଆଦର୍ଶ ଭଙ୍ଗୀର ସମାବେଶ ଅଧୁକ ରମ୍ୟ ଓ 
ସ୍ମ ହଣୀୟ। ବଳିଷ୍ଠ ନରଦେହର ଓ ସୁକୁମାର ନାରୀର ତନୁଲତାର ଆଦର୍ଶ କିପରି ହେବା 
ଉଚିତ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭାରତୀୟ ରୂପ ନିର୍ମାଣ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଗଲୁଭ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉପାସ୍ୟ ମୂରିକୁ 
କିପରି ବିଭିନ୍ନ ୯ ଟି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ, କିପରି ଏହାର ୧/୪ ଭାଗକୁ ଅଂଶରେ 
ବିଭକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ କିପରି ନରର ୩୬ ଅଂଶଠାରୁ ନାରୀଦେହ ଏକ ଅଂଶ କ୍ଷୁଦ୍ରହେବ 
ପ୍ରଭୃତି ନିର୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି । ଏପରିକି ଦେହରେ ବିଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗକୁ ଅର୍ଥାତ ମୁଖ, କପାଳ, ଚକ୍ଷୁ, 
କର୍ଣ୍ଟ ସ୍ସନ୍ଧ ନାସିକା, ବାହ, ଜଘନ, ପାଦ ଓ ଆଢୁଳିକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆଦର୍ଶର ଅନୁରୂପ କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏହି ଆଦର୍ଶ ନଗ୍ନ ପ୍ରକୃତିର ବିଶିଷ୍ଟ, ପୁଷ୍ଟ ଫଳ, ପତ୍ର, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ପଦାର୍ଥମାନଙ୍କରୁ 
ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗକୁ ଅତୀବ ମନୋହର କରିପାରିଛି। ଶାସ୍ତ୍ର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଅନୁସାରେ, 
ପଦହ୍ମପରି ନେତ୍ର, ଖଞ୍ଜନ ପରି ନୟନ, ତିଜପୂୁଷ୍ଠପରି ନାସିକା, ଚନ୍ଦ୍ରପରି ମୁଖ, ବିମ୍ପରି ଅଧର, 
ସିଂହକଟି କପାଟବକ୍ଷ ଗୋମୁଖଶୀରର, କରଭପରି ଉର, ପଲୁବପରି କର, ଚମ୍ପକ ପରି 
ଆଢ୍ୁଜି ହେବା ବିଧେୟ ହୋଇଥୁୂବାରୁ ରୂପଶାଳାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରୂପସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଓ ପ୍ରାକୃତିକ ହୋଇ 
ଜନମନ ହରଣ କରୁଅଛି - ଅଧ୍ବକନୁ ନର ଓ ନାରୀର ପଶୁପକ୍ଷୀ ତରୁଲତା, ପୁଷ୍ପ ଫଳ ସହିତ 
ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତିକ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ତାହା ମଧ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ କରୁଛି। 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରୂପଶାଳାରେ ନଗ୍ନସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅଛି ମାତ୍ର ତାହା ଯେପରି ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଦହୀନ। ମାଂସପେଶୀର ବାହୁଲ୍ୟ ଅଛି ମାତ୍ର ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନ୍ୟ କାହାରି 
ସହିତ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର କଳାଶାଜାରେ ଏହି ବିରାଟ ବ୍ୟବଧାନ 
ଉତ୍ତୟଙ୍କୁ ବିଜ୍ଜିନ କରି ରଖିଛି। ଏ ଯୁଗରେ ଭାବ ଭାଷା ଓ ରୂପର ଚଳ ପ୍ରଚଳନ ଯୋଗୁଁ, 
ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ଯୋଗୁଁ, ଉଭୟ କଳାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହ୍ରାସ ହୋଇଛି। ମାତ୍ର ରୂପ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଚ୍୍ଟାରେ ହାନି ଘଟିନାହିଁ। 

ଭାରତୀୟ କଳା ଶାଳାରେ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ବସ୍ତ୍ର ପରିପାଟି ବିକଳ ଓ ନଷ୍ଟ କରିନାହିଁ, 
ପୂର୍ବେ ଏ ଦେଶରେ ଅବରୋଧ ପ୍ରଥା ପ୍ରଚଳିତ ନଥ୍‌ବା କଥା ଭାରତୀୟ ରୂପ ବିଭବରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ। ଲକ୍ଷଣ ଯୁକ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ ରୂପ ରଚନାପାଇଁ ବସ୍ତ୍ର ଯୋଜନାକୁ ଏପରି 
କୌଶଳ ସହକାରେ ପ୍ରାଚୀନ ଶିଛୀ ସମ୍ପାଦନ କରିଛି। ଯେ ଦେହର ସୀମା ରେଖାକୁ ବସ୍ତକୁଞ୍ଚନ 
ନଷ୍ଟ କରିନାହିଁ, ବସ୍ତ ଭାରଦ୍ଧାରା ରୂପ ରେଖାକୁ କଦର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଅଭିପ୍ରାୟ ଭାରତୀୟ ଶିଛୀର 
କନଳ୍ନାରେ। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିଳ୍ୀ ପୂର୍ବେ ଉଲଗ୍ନ ମୂର୍ଭିଗଠନ କରି ଶିଳ୍ପ ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇ 
ଯାଇଛନି, ମାତ୍ର ଯେଉଁଠାରେ ବସ୍ତ ଯୋଜନା କରିବାକୁ ଯାଇଛନ୍ି ସେଠାରେ ଦେହ ଅପେକ୍ଷା 
ବସ୍ତର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅଧ୍ଵକ ହୋଇଅଛି। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ କଳାରେ ବସ୍ତ୍କୁ୍ଚନ (drappey) ଓ 
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କଳାରେ ରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ୭୬ 


ଫୋଲଲଡ ( ଠାଏ ) ଶିକ୍ଷା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟାୟ। ଆଧୁନିକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିଳ୍ପୀ ଏ ଦେଶର 
ଆଧୁନିକ ଶିଛ୍ୀୀପରି ଆଭରଣ ଦିଗରେ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ । ବତିଚେଲି, ମାଇକେଲ ଏଞ୍ଜେଲୋ 
ଉଭୟଙ୍କର ରୂପ ଚର୍ଚ୍ଚାରେ ବସ୍ତାଭରଣର ଆଧ୍ଵକ୍ୟ ଦେଖାଯାଇ ଥାଏ ଏବଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଠ ନଗ୍ନ ଅଙ୍ଗର 
ଚିତ୍ରଣ ମଧ୍ୟ ବିଶେଷରେ ଦେଖାଯାଇ ଥାଏ। ମାତ୍ର ବିତିଚେଲିଙ୍କର ରୂପ ଲେଖାରେ ବସ୍ତଯୋଜନା 
ଭାରତୀୟ ଧରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ। ଭାରଡୀୟ ରୂପଶାଳାରେ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ ସୃକ୍ଷ୍ମାତି 
ସୃକ୍ଷମରୀତିରେ କରାଯାଇଥୂବାରୁ ତନୁର ତନିମା ନଷ୍ଟ ହୋଇନାହିଁ ବରଂ ରୂପରେଖାଟି ଅଧୂକ 
ରମଣୀୟ ଓ ସଞ୍ଚତ ହୋଇଥୁ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ। ଏ ଦେଶରେ ଅଳଙ୍କାରର ବହୁଳ ପ୍ରଚଳନ 
ଥିଲେ ହେଁ ଦେହ ଓ ରୂପଠାରୁ ଅଳଙ୍କାରକୁ ଅଧୁକ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ଅଜନ୍ତାର 
'ଯକ୍ଷଯୁଗଳ' ' ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଦେହ ଲାବଣ୍ୟ, ବକ୍ଷର ଶୋଭା, 
ଭାବର ଗମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ ଏପରି ସୁରକ୍ଷିତ ଯେ ତାହାର ବକ୍ଷ ଉଲଗ୍ନ ପ୍ରାୟ ହୋଇ ଥୁଲେ ହେଁ ତହିଁରେ 
ଯୌନ ଆକର୍ଷଣର ସତ୍ତା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋପ ହୋଇଅଛି। ପରିମିତ ତନୁ ଶୋଭାରେ ଏହା 
ପୃଥୁ୍‌ବୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନରନାରୀ ମୂର୍ଭିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ ଭୁବନେଶ୍ବରର ଲେଖିକା' 
ଅଥବା 'ପ୍ରସାଧନରତ' ଦୁହେଁ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୀୟରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମହିମାନ୍ବିତ, ଏମାନଙ୍କ 
ଦେହସ୍ଥ ଆଭରଣ ଏପରି ସ୍ବକ୍ଷ୍ମାତି ସ୍ଵ କ୍ଷମ ଯେ ଦେହର ସୀମାରେ। ( ଠ୦୩୯୦ଧ୮)କୁ ପ୍ରକଟିତ 
କରି ଏଇ ଦୁଇଟି ମୂର୍ରି, ସୁଷମା, ଲାଳିତ୍ୟ, ଭଙ୍ଗୀକୁ ସର୍ବତୋଦ୍ତାବେ ପ୍ରକାଶ କରି ବିଶ୍ବବନ୍ଦୀ 
ନଗ୍ନରୂପର ମୂକ ସାକ୍ଷୀପରି ବିଶ୍ଵ କଳା ଶାଳାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ପଦରୂପେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ। 
ନାରୀର ତନୁଶୋଭାରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ଭାରତୀୟ କଳାକାର ଯେପରି 
କୋମଳତାର ସ୍ପର୍ଶଦେଇ ପାରିଛି, ପୁରୁଷର ଦେହ ଶୋଭାରେ ସେହିପରି ତେଜ, ବୀର୍ଯ୍ୟ, 
ବିଶାଳତା ପ୍ରଭୃତି ଭାବ ପ୍ରକଟିତ କରି ସମାହିତ ଭଙ୍ଗୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନିଦର୍ଶନ ରଖିଯାଇଛି। 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିଳ୍ପୀ ପରି ସେ ମାଂସ ପେଶିର ସଂଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ଶ୍ରମ ସ୍ଵୀକାର କରିନାହିଁ ସତ୍ୟ 
ମାତ୍ର ଜ୍ୟୋତନା, ଓ ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକାଶଦ୍ଧାରା ଏହାକୁ ଅଧୁକ ରମଣୀୟ 
ଏବଂ ପ୍ରତିଭାନ୍ଧିତ କରିପାରିଛି । ବୋରବୁଦୁର ରାମମୂରି, ଅଜନତାର ବୋଧ୍ସର୍ଧ କୋଣାର୍କର 
ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବ, ମଧ୍ୟରେ ଉନ୍ନତ ବକ୍ଷ ପ୍ରଶସ୍ତ କପାଳ, ବିଶାଳସ୍କନ୍ଧ ଅଜାନୁଲମ୍ଭିତ ବାହୁ 
ନିମାଳିତ ନେତ୍ରଶୋଭା, ଦେଖିଲେ ପ୍ରାଚୀନ କଳାରେ ରୂପଚର୍ଟଟାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ସହଜରେ 
ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବୋରବୁଦୁରର ନର୍ଭକୀ ମୂରିର କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ନକରି 
ରହିହୁଏ ନାହିଁ। ଦେହ ଓ ବକ୍ଷ ଅନବଦ୍ୟ ସୁଷମା, ନୃତ୍ୟର ତାଳରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ତନୁଲତା, 
ବସ୍ତ୍ରର ସ୍ଵଜ୍ାଭାସ, ନେତ୍ରର ଭଙ୍ଗୀ, ପାଦ ଓ ଆଇୁଜିର ନିପୁଣଗତି, ବାହୁଲତାର ତରଙ୍ଗାୟିତ 
ଚାଳନା, ଦେଖିଲେ ଦର୍ଶକ ମୁଗ୍ଧ ହେବ। ଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ ହୋଇ ଅଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରତିତି ଏହି ସ୍ଥାନରେ 
ହିଁ ଜନ୍ମିଥାଏ। ନୃତ୍ୟ କଳାରେ ଲେଖକ ଏହି ମୂଭି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରୁଥୁବାରୁ 
ଏଠାରେ ତାହା ପ୍ରକାଶ କରିବା ନିଶ୍ୟୋଜ୍ଚନ ମନେ କରୈ। କେଉଁ ଅଜ୍ଞାତ ଶିଳ୍ପୀଙ୍କ 
ଏନ୍ଦ୍ରଜାଲିକ ନିହଣ ସ୍ପର୍ଶରେ ଏହାର ତନୁଭଙ୍ଗୀ ଗଠିତ ହୋଇଥୁଲା ତାହା ଜଣାନାହିଁ। ତଥାପି 
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୭୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କଳିଙ୍ଗ ସଭ୍ୟତା ଜବଦ୍ଧୀପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟଲାଭ କରିଥୁବା ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୂବାରୁ ସେହି 
ଅଜ୍ଞାନ କଳିଙ୍ଗ ଶିଳ୍ପୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମସ୍ତକ ସ୍ଵତଃ ଅବନତ ହୋଇଯାଏ। ଏ ଦେଶର 
ଭବିଷ୍ୟତ ନୃତ୍ୟ ଶାଳାରେ ଏହି ମୂର୍ଭିର ଅନୁରୂପ ପ୍ରାଷ୍ଟର ମୂର୍ଭି ନିର୍ମିତ ହୋଇ ତନୁ ଓ ରୂପ 
ମହିମାର ପୂଜା ନିମନ୍ତେ ରଖାଯିବା ଉଚିତ ବୋଲି ମନେହୁଏ। 

ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଉପାସକ କବି-ଶିଛ୍ଥୀ ରୂପର ବିକାଶ ନିମନ୍ତେ ସୌଜକୁମାର୍ଯ୍ୟର 
ପରିବେଷଣ ନିମନ୍ତେ ନୀତିବାଦିର ନିରସ ଅନୁଶାସନକୁ ଅବହେଳା କରି ଚିରକାଳ ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ଅମୂଲ୍ୟ ସମ୍ପଦ ସାଇତି ଯାଇଛି ତାହା ଯଥାର୍ଥରେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ । ମହାମାନବ ଓ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଚାରକ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ନିଜକୁ ରସିକ ରୂପକାର ହେବାକୁ ବେଶି ଅଭିଳାସ କରିଛି। କିନ୍ତୁ 
ଦେହର ଉପଭୋଗ ତାକୁ ଯେତେ ପରାଜିତ କରିନାହିଁ ରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶ, 
ସତ୍ୟର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ତାକୁ ଅଧକ ମୁହ୍ୟମାନ କରିପକାଇଛି। ସୁନ୍ଦର ସୁକୁମାର କୁସୁମ ତୋଜି 
ଭୋଗ କରିବାର ଲିପ୍‌ସା ତାହାର ନାହିଁ। ସଦ୍ୟ ବିକଶିତ କମଳର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ସେ ସୃଷ୍ଚି କରିଛି ପୁଷ୍ଠର ଅନୁରୂପ ଚିତ୍ର ¬ ଯାହାକୁ ଲିହଣ ଧାରରେ ସେ ଅଭିନବ 
ଅଳଂକାରିକ ଚିତ୍ରରେ ପରିଣତ କରି ସୁନ୍ଦରୀର ପୀନ ପୟୋଧର ଉପରି ଭାଗରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ବସ୍ତ 
ରଚନାରେ ପ୍ରସାରିତ କରିଦେଇଛି। ଯେପରିକି ନାରୀର ସୁକୋମଜ ଅଙ୍ଗଲତା ପୁଷ୍ଠଫଳ 
ଶୋଭିତ ହୋଇ ପରମ ମନୋଜ୍ଞ ହୋଇଯାଇଛି। 

ଅଶ୍ମିଜତା, ଯୌନ ଆକର୍ଷଣ, ସୃର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ କୁହେଳି ଅପସାରିତ ହେଲାପରି 
ଦୂରଦିଗ୍‌ବଳୟରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି । ଆଜିକାଲିର ବସ୍ତ୍ରଜଡ଼ିତା କ୍ରୀଡ଼ାନକ ସଦୃଶା ନାରୀକୁ 
ତାହା ସହିତ ତୁଳନା କଲେ ଏ ଯୁଗର ନାରୀ ଗୋଟାଏ ପରିହାସ ପରି ମନେହୁଏ ବସ୍ତାଞ୍ଚଳ 
ମଧ୍ୟରେ ସୌଜକୁମାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦେହ ରେଖା ଏପରି ଲୁକ୍କାୟିତ ଯେ ଏ ଯୁଗର ନାରୀକୁ ଆଧୁନିକ 
ସାହେବୀ ଦୋକାନର କାଷ୍ଠପୁର୍ଚଜିକା ସହିତ ସମାନ କରାଯାଇପାରେ। 

ରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କଳାଶାଳାରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ମନରେ ଅପୂର୍ବ ଆନନ୍ଦ ସଞ୍ଚାର 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଶିନ୍ପକଳାଶିକ୍ଷାଦୀ ପକ୍ଷରେ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ବିଷୟ ହୋଇରହିଛି 
ଓ ଚିରକାଳ ପାଇଁ ରହିଥ୍‌ବ। ରୂପହିଁ' ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଆଧାର, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାରୀ ରୂପର 
ତ୍ରମହୀନତା ସୌସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ସୀମାରେଖା, ଅନୁପାତ ଗଠନ ପରିମାପ, ଭାରକେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରତି 
ତୀକ୍ଷ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟି ନଦେଲେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେବନାହିଁ। ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗର ଯଥାନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଯେପରି କାମ୍ୟ, ତାହାର ଗଠନ ନୈପୁଣ୍ୟ ସେହିପରି ଶ୍ରେୟ | ଭାରତୀୟ କଳାଶାଳାରେ ଏହି 
ଦିଗରେ ଯେଉଁ ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଅଙ୍ଗୁଳିପରି କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଙ୍ଗଟି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରି 
ସୁଗଠିତ ଓ ପରିମିତ ଯେ ତାହା ଯେ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ ଅନୁକରଣୀୟ। ରୂପଗଠନ ଭ୍ରାନ୍ତ 
ହେଲେ, ଅଙ୍ଗପରିମାପହୀନ ହେଲେ ବର୍ଣ୍ଣବସ୍ତୁ ଅଳଙ୍କାର ଶୋଭିତ ମୂରି କଦାପି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ରଚନା ( Masterpiece ) ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ! 

ଆଧୁନିକ ବହୃଶିଳ୍ପୀଙ୍କର ରୂପ ଲେଖାରେ ଏହି ଭ୍ରମ ଥୁବାରୁ ବ୍ୟାକରଣହୀନ ଭାଷାପରି 
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କଳାରେ ରୂପ ଓ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ୭୮ 


ଏହା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୁଏ । ଏହି ଭ୍ରମକୁ ଯେଉଁମାନେ ଲୁଚାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରନ୍ତି ସେମାନେ 
ରୂପଚର୍୍ଟାର ପ୍ରତାରଣା କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ୍କୁହିଁ ବେଶୀ ପ୍ରତାରିତ କରନ୍ତି। 

ଇତାଲୀୟ କଳାକାର ଚିତ୍ର ଓ ଭାସ୍ପର୍ଯ୍ୟରେ ରୂପଗଠନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଆଦର୍ଶ 
ନରନାରୀର ଦେହ ଶୋଭାକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି ଅମ୍ପଥାନ ସୀମାରେଖା ଟାଣି ବାରମ୍ବାର ତାହା 
ସଂଶୋଧ୍ଵତ କରନ୍ତି ଓ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ପରିମିତ ରୂପ ଚିତ୍ରିତ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ହାତ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଭାରତୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ଶିଳ୍ପୀ ଏଭଚି ପଦ୍ଧତି ଅନୁସରଣ କରୁଥୁଲେ କି 
ନା ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଇତିହାସ ନୀରବ । ତେବେ ସେମାନଙ୍କର କଳଛ୍ଥୀତରୂପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଦେଲେ 
ଅନ୍ତତଃ ଏହା ବୁଝାଯାଏ ଯେ ସେମାନେ ରୂପଚର୍ଟ୍ଟାରେ ନିପୁଣ ଥୂଲେ। ସମ୍ମୁଖରେ ଆଦର୍ଶ 
ନ ରଖୁଥୁଲେ ହେଁ ସ୍ମତି ଶକ୍ତିର ତୀକ୍ଷ୍ଣତା ତାଙ୍କୁ ଏ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଥୁଲା। 

ଗ୍ରୀକ ଶିନ୍ପକଳାରେ ଚିତ୍ର ଓ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟରେ ନରନାରୀର ଦେହ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦେଖିଲେ ଯେ 
କୌଣସି ଲୋକ ଏମାନଙ୍କର ଅସାଧାରଣ ନୈପୁଣ୍ଯ ଓ ଅଭ୍ତାନ୍ତରୂପ ପରିମାପ କଥା 
ବୃଝିପାରିବ। ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ରୂପଚର୍ଚଚାର ପ୍ରଧାନ ଉପାଦାନ ଏକଥା ସେମାନେ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥୂଲେ। ଭିନାସ୍‌ ଡିମିଲୋ ମୃୂର୍ରଭି ଯେଉଁମାନେ ଦେଖିଥୂବେ ସେମାନେ 
ବୁଝିଥୂବେ ଯେ ନଗ୍ନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କିପରି ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଦିଗରୁ ଓ ରସ ସୃଷ୍ଟି ଦିଗରୁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ 
ଏବଂ ଭନାସଙ୍କର ଏହି ଅନନ୍ଯ ସାଧାରଣ ଅର୍ଵଦନଗ୍ନ ରୂପ ଜଗତର ଶ୍ରେଷ୍ଠନାରୀ ରୂପ 
ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ୟତମ। ଏହି ମୂର୍ଭିଟି କିପରି ଫ୍ରାନ୍ସର ପ୍ରସିଦ୍ଧକଳାଶାଳା ଲୁଭାରକୁ ଆସିଲା 
ତାହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଇତିହାସ ଅଛି। ଏହି ମୂର୍ଭିର ଦକ୍ଷିଣ ହସ୍ତ କିଭଳି ଅବସ୍ଥାରେ ଥୂଲା ¬ ତାହା 
ନିର୍ବାରଣ କରିବାପାଇଁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୃଥ୍ବୀର ବହୁ ବିଶିଷ୍ଟ ରୂପକାର ସମର୍ଥ ହୋଇପାରି 
ନାହାନ୍ତି । ପରାସ୍ତ ଶିନ୍ଧୀବନ୍ଦ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଏହାକୁ ପୁନଃ ପୁନଃ ଦର୍ଶନ କରି ସୁଦ୍ଧା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ପିପାସା ମେଣ୍ଟାଇ ପାରିନାହାନି। ରୂପ ଓ ନଗ୍ଧ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମହିମା ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ। 

ତାତୀୟସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସମ୍ପଦର ପ୍ରତୀକରୂପେ, ରୂପର ସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶକ ରୂପେ ନଗ୍ଧ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ବହୁକାଳ ପାଇଁ ରସଗ୍ରାହୀର ଚିତ୍ହରଣ କରି ଅନାବୃତ ପ୍ରାକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ମଦିରା 
ପାନକରି କଳାବିତ୍ଵ ରୂପ ଓ ରସ ବିତରଣ କରିବ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ। 
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ରାଜଗୃହ 
କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ 


ଭାଗ୍ୟବଶରେ ଆଜି ମୁଁ ରାଜଗୃହରେ ଅତିଥ୍‌। ଏ ରାଜଗୃହ କିନ୍ତୁ ମଣିମୁକ୍ତାଓଜଡ଼ିତ 
ରାଜପ୍ରାସାଦ ନୁହେଁ, ଏହା ପ୍ରାଚୀନ ମଗଧର ଧନ୍ୟା ରାଜଧାନୀ। ଏହା ମହାଭାରତର 
ବସୁମତୀ, ରାମାୟଣର ବାହଁଦଅପୁର ଓ ହୁଏନ୍‌ସାଂଙ୍କ ବିବରଣୀର କୁଶାଗ୍ରପୁର। ପାଣ୍ଡର, 
ବିପୂଳ, ବରାହକ, ଚୈତ୍ୟକ ଓ ମାତଙ୍ଗ ନାମକ ପଞ୍ଚଗିରିରେ ପରିବେଷ୍ଟିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ 
ନଗରୀର ଅନ୍ୟତମ ନାମ ଗିରିବ୍ରାଜ। ଏହା ଦୁର୍ବର୍ଷ ଜରାସନ୍ଧର ଦୁର୍ୟ ଗିରିଦୁର୍ଟ, 
ପରମକାରୁଣିକ ସିଦ୍ଧାର୍ଥଙ୍କ ସାଧନାସ୍ଥଳି ଓ ବିପୁଳ ମଗଧ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଜନ୍ମଭୂମି। ପ୍ରାଚୀନ 
ରାଜ୍ଚଗୃହର ସୌଧାବଳୀ ଆଉ ନାହିଁ, ମାତୁ,ବିଧ୍ଵସ୍ତ ନଗରୀ ସ୍ତଳିତ ଶିଳାରେ ବହୁ ଶତାବ୍ଦୀର 
ସ୍ମତି ଆଜିଯାଏ ଲୁଚି ରହିଛି। ପ୍ରାଚୀରାକୃତ ଅନୁଜ ଗିରିରାଜି ଆଜି ଗୁଜ୍ମଲତାରେ ଶ୍ୟାମଳ 
ହୋଇଉଠିଛି, ଆଉ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟସ୍ଥଳିରେ, ପଦଦେଶରେ ଓ ଶିରଦେଶରେ ରହିଛି 
ସ୍ମ ତିଶିଳା, ଭଗ୍ଧସ୍ତୂପ, ଭଗ୍ଧ ପ୍ରାଚୀର ଇତ୍ଯାଦି। ଉପତ୍ଯକାରେ କ୍ଷୁଦ୍ର ଗିରି ନିର୍ଝରିଣୀମାନ 
ବିଖ୍ୟାତ ସରସ୍ଵତୀ, ଗୋଦାବରୀ ଓ ବୈତରଣୀ ନାମ ବହି ବୋହି ଚାଲିଛନ୍ତି । ନଗରୀର ଉତ୍ତର 
ଉପକଣ୍ଠରେ ଶତଧାର, ତପୋଦା ଓ ବ୍ରହ୍ମକୁଣ୍ଡ ନାମ ବହି ଉଷ୍ଠ ଝରମାନ ମଧ୍ୟ ବୋହି 
ଚାଲିଛନ୍ତି। ଏହି କମନୀୟ, ସୁରକ୍ଷିତ ସ୍ଥଳିରେ ପ୍ରଥମ ମଗଧ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ରାଜଧାନୀ 
ଗଢ଼ିଉଠିଥୂଲା। 

ଗିରିବ୍ବାଜର ଅତି ପ୍ରାଚୀନ ଇତିହାସ ଜରାସନ୍ଧର ସ୍ମତି ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଥୂଲେହେଁ ଆଧୁନିକ 
ଵତିହାସିକ ତା'ର କାଳ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିପାରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ପ୍ରନୃତାର୍ଵିକ ତାକୁ ପ୍ରାଚୀନ ବସ୍ତୁ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରମାଣିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଷଷ୍ଠ ଶତାହୀଠାରୁ ରାଜଚଗୃହର ପ୍ରମାଣିତ 
ଇତିହାସ ରହିଛି। ଭାରତର ପ୍ରାଚୀନ ଇତିହାସରେ ଏହି ଶତାହ୍ଦୀଟି ଗୋଟିଏ ଯୁଗସନ୍ଧି। ଯେଉଁ 
ମଗଧ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଅଶୋକଙ୍କ ସମୟରେ ସମଗ୍ର ଭାରତ ଅଧ୍ୂବକାର କରି ଗାନ୍ଧାର, ବାହିକ 
ପ୍ରଭୃତି ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇପାରିଥୁଲା, ତା'ର ପ୍ରଥମ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଥୂଲା 
ଏହି ଶତାବ୍ଦୀରେ, ଆଉ ଯେଉଁ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ସୁଦୂର ଚୀନ 
ଜାପାନ ପ୍ରଭୂତିକୁ ମଧ୍ୟ ଗତି କରି ଯାଇଥୂଲା, ତାହାର ଜନ୍ମ ମଧ୍ୟ ଘଟିଥୂଲା ଏହି ଶତାବ୍ଦୀରେ । 
ଏହି ମହାନ୍‌ ଯୁଗସନ୍ଧିରେ ପ୍ରାଚୀରାକୃତି ଗିରିରାଜିକୁ ଉପଯୋଗ କରି ମଗଧ ସମ୍ରାଟ ବିମ୍ବିସାର 


^ ପାଟଣା ଜିଲାସ ଆଧୁନିକ ରାଜଗିର୍‌ । ଏହା ବିଖତିଆରପୁରଠାରୁ ଯାଇଥୁବା ଶାଖା ରେଳ ଶେଷରେ 
ଅବସ୍ଥିତ ¦ 
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ରାଚଚଗୃହ Fo 


(ଖୁୀ.ପୂ. ୫ ୪୩-୪୯୧ ) ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ ରାଜଗୃହରେ ରାଜଧାନୀ ସ୍ଥାପନ କଲେ। ମାତ୍ର 
ପରବର୍ଗୀ ଯୁଗରେ ଖାଲି ମଗଧର ରାଜଧାନୀରୂପେ ନୁହେଁ, ପୃତ ବୌଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରୂପେ ହିଁ 
ରାଜଗୃହ ପବିତ୍ର ଏହି ସ୍ଥଳୀ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଧର୍ମପ୍ରାଣମାନଙ୍କୁ ଆକର୍ଷଣ କଲା, ଆଉ ଏହାର 
କୀର୍ଭିଗାନ ବହୁ ବୌଦ୍ଧଗ୍ରଛଧର କଳେବର ମଣ୍ଡନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା। 

ଯୁଗଜନ୍ମା ସିବ୍ଧାର୍ଥଙ୍କ ରାଜଗୃହ ଆଗମନର ଗାଥା ଅତୀବ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ। କପିଳବାସ୍ତୁର 
ଅତୁଳ ବିଭବ, ମାତୃ ସ୍ଵସା ମହାପ୍ରଜାପତିଙ୍କ ଅପରିସୀମ ସ୍ବେହ, ନବ ପରିଣୀତା ଯଶୋଧାରାଙ୍କ 
ପ୍ରେମ-ଫଲ୍ଗୁ, ନବଜାତ ନବନୀତ ପ୍ରତିମା ରାହୁଳ - ଏ ସମସ୍ତକୁ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ଛାଡ଼ିଦେଇ 
ଯୁବରାଜ ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ଅନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଭାବରେ ଭ୍ରମିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ନବୀନ ସନ୍ଯାସୀଙ୍କ ମନରେ 
ଅସୀମ ବୁଭୂକ୍ଷା ¬ ନବ ସତ୍ୟ ଲାଭ କରି ମାନବ ସମାଜକୁ ରୋଗ, ଜରା, ମୃତ୍ୟୁର ପ୍ରତିଷେଧ 
ବତାଇ ଦେବେ, ଧରଣୀରୁ ଧର୍ମଜନିତ ରକ୍ତପାତ ଲୋପ କରି ନବଧର୍ମ ସ୍ଥାପନ କରିବେ । କିନ୍ତୁ 
କେଉଁଠାରୁ ଏ ମହା ସତ୍ୟ ମିଳିପାରିବ - ଗୃଢ଼ ଶାସ୍ତ୍ଜ୍ଞାନରୁ, ଢ୍ିଷ୍କ ଯୋଗସାଧନରୁ ବା 
କଠୋର ତପଃ-ସାଧନରୁ ? ତରୁଣ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କ ମନ ଚଞ୍ଚଳ, ଅସ୍ଥିର ଚିତ୍ତରେ ଭ୍ରମୁ ଭ୍ରମୁ 
ରାଜଗୃହରେ ଆସି ଉପଗତ ହେଲେ। ରାଜଗ୍ୃହର ଉପକଣ୍ଠ ଯଷ୍ଠିବନରେ କିଛିକାଳ ରହି 
ମହାନଗରୀରେ ପଦାର୍ପଣ କଲେ। ରାଜଗୃହର ରାଜପଥ ସୁନ୍ଦର କରି ନବୀନ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ 
ଭିକ୍ଷାପାତ୍ର ହସ୍ତରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଚାଲିଛନ୍ତି, ଅଙ୍ଗର ଆଭିଜାତ୍ୟ ଗୌରବ ଗୈରିକ ବସନବରୁ 
ଫୁଟି ବାହାରୁଛି। 

ମହାରାଜ ବିମ୍ଭିସାର ମହାର୍ଘ ପ୍ରସ୍ତର ପ୍ରାସାଦରୁ ଏକ ଦ୍ରଷ୍ଟିରେ କିଛିକ୍ଷଣ ଚାହିଁ ପଟାରିଲେ- 
“କିଏ ଏ ତରୁଣ ସନ୍ୟାସୀ ? ଏତ ଇତର ସନ୍ୟାସୀ ପରି ଦୈଖାଯାଉ ନାହାନ୍ତି ?” ପା୍ିଚର 
କହିଲା- “ମହାରାଜ, ଏ ସନ୍ୟାସୀ କପିଳବାସ୍ତୁର ରାଜପୁତ୍ର ସିଦ୍ଧାର୍ଥ । ଧରଣୀର ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବାପାଇଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ବ୍ରତ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି।”” ଏହାପରେ ପାର୍ଶ୍ୂଚର ରାଜାଦେଶରେ ତରୁଣ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀଙ୍କ ରାଜଗୃହର ବାସସ୍ଥାନ ନିରୂପଣ କରି ଆସି ବିମ୍ଭିସାରଙ୍କ ଛାମୁରେ ଜଣାଇଲା 
“ମହାରାଜ, ଏହି ଭିକ୍ଷୁ ପାଣ୍ଡବ ପର୍ବତର ଗୁମ୍ଫା ସମ୍ମୁଖରେ ବ୍ୟାଘ୍ର ବୃଷଭ ବା ସିଂହପିର 
ସମାସୀନ ହୋଇଛନ୍ତି। 


୧। ଯଷ୍ପିବନର ଆଧୁନିକ ନାମ ହୋଇଛି ଯୋଇଛି ଯେଠିୟାନ । ଏହା ରାଜଗିର୍‌ର ପଶ୍ଚିମ ଉପକଣ୍ଠ 
ବଣଗଙ୍ଗା ନଦୀ କୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ । ଯଷ୍ିବନର ଅଛ ଦୂରରେ ଥିଲା କୁକ୍ରକୁଟପାଦ ବିହାର । ଏହାର 
ଆଧୁନିକ ନାମ ହୋଇଛି କୁର୍କୀହାର ! 

୨। ପିଙ୍ଗଳଶ୍ଚ କଳିଟ୍ଗେଷୁ ମିଥୂଳାୟାଂ ଚ ପାଞ୍ଜୁକଃ ¦ 
ଏହାପତ୍ର୍ଚ ଗାନ୍ଦାରେ ଶଙ୍ଖେ ବାରାଣସୀପୁରେ ॥ 

ଦିବ୍ୟାବଦାନ )କେନ୍ଷ୍ରିକ ବି.ବି.), ପୃ ୬୦-୬୧ |. 
ମହାର୍ଘ ପ୍ରସ୍ତର ପ୍ରାସାଦ ପାଇଁ କଳିଙ୍ଗ ( ଓଡ଼ିଶା )ରେ ପିଙ୍ଗଜ ରଙ୍ଗର, ମିଥିଳାରେ ଗୌର ବର୍ଣ୍ଣର, 
ଗାନ୍ଧାର (ଆଫଗାନସ୍ଥାନ)ରେ ସବୁଜ ରଙ୍ଗର ଓ ବାରାଣାସୀରେ ଶ୍ରୈତ ବର୍ଣ୍ଣର ପ୍ରସ୍ତର ମିଳୁଥୂଲା । 
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re ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏହାହିଁ ସିଦ୍ଧାର୍ଥଙ୍କ ରାଜଗୃହ ସହିତ ପ୍ରଥମ ପରିଚୟର ବୃତ୍ତାନ୍ତ । ଦୀର୍ଘକାଳ ଅବସ୍ଥାନ ପରେ 
ସେ ରାଜଗୃହର ନଦୀ, ବନ, ପର୍ବତ ସହିତ, ସୁଦ୍ଧା ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପରିଚିତ ହୋଇପଡ଼ିଥୂଲେ 
ଓ ତାଙ୍କର ଉତ୍ତର ଜୀବନରେ ସେମାନଙ୍କ ରମଣୀୟତା ବାରମ୍ବାର ସ୍ମରଣ କରିଥୂଲେ। ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ରାଜଗୃହର ପୂର୍ବ ସ୍ମତି ମହାପରିନିବ୍ରବାଣ ସୁତନ୍ତ ଓ ଦୀଘନିକାୟ ଇତ୍ୟାଦି ବୌବ୍ଧଗ୍ରନଥ ମାନଙ୍କରେ 
ବିଶଦ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧତ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତି ପୂର୍ବରୁ ତାଙ୍କୁ ରାଜଗୃହ ଛାଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। 

ରାଜଗୃହରେ ଅରାଡ଼ କାଜାମ ଓ ଉଡ଼୍ର ରାମପୁତ୍ର ନାମକ ଯୋଗୀଦ୍ଵୟଙ୍କଠାରୁ ବହୁଦିନ 
ଯୋଗଶିକ୍ଷା ନେଲା ପରେ ଶେଷରେ ସେ ତାକୁ ନିଷ୍ତଳ ମନେକରି ରାଜଗୃହ ତ୍ୟାଗ କଲେ 
ଓ ନିରଞ୍ଜନାକୂଳସ୍ଥ ଉରୁବିଲ୍ଲ ଗ୍ରାମରେ ( ଆଧୁନିକ ବୁ୍ଧଗୟାରେ ) ଗଭୀର ସମାଧ୍ରେ ନିମଗ୍ନ 
ହେଲେ। ଅସୀମ କାୟକ୍ସେଶ ସହିବାପରେ ସୁଦ୍ଧା ଭପ୍‌ସିତ ମହାସତ୍ୟ ଲଚ୍ତ ହୋଇପାରିଲା 
ନାହିଁ। ସମାଧ୍‌ ତ୍ଯାଗ କରିବେ, ଏହି ଚିନ୍ତାରେ ଦୋଳାଚଳଚିତ୍ତ ହୋଇ ରହିଥୁବାବେଳେ 
ଗୋପକନ୍ୟା ସୁଜାତା ଦୁଗ୍ଧପାତ୍ର ହସ୍ତରେ ତାଙ୍କ ଚରଣ ତଳରେ ଲୁଣ୍ଡିତା ହୋଇ ତା'ର 
ନାରୀ ଉପହାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ମିନତି କଲା। ମହା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରି 
ଅନଶନ ଭଙ୍ଗ କଲେ। 

ବିବିଧ ପରୀକ୍ଷା ପରେ ସିଦ୍ଧାର୍ଥ ସ୍ଥିର କଲେ ଯେ ଯେଉଁ ମହାସତ୍ୟ ଲାଭପାଇଁ ସେ 
ବ୍ୟାକୁଳ, ତାହା ଶାସ୍ତଜ୍ଞାନରେ, ଯୋଗସାଧନରେ ବା ତପଃ ସାଧନରେ ନାହିଁ, ହୃଦୟର 
ନିବିଡ଼ତମ କନ୍ଦରରେହିଁ ତାହା ନିହିତ ଅଛି। ଏହି କଥା ଉପଲବ୍ଧି କଲା ପରେ ଦିନେ ହଠାଡ଼ 
ତାଙ୍କ ହୃଦୟ ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ଉଦ୍ଭାସିତ ହୋଇଉଠିଲା। ଭପ୍‌ସିତ ସତ୍ୟ ଲାଭ କରି ସେହି 
ଦିନଠାରୁ ସେ ନିଜକୁ ବୁଦ୍ଧ ନାମରେ ପରିଚୟ ଦେବାକୁ ଲାଗିଲେ। ମୃଗଦାବକାନନରେ 
( ଆଧୁନିକ ସାରନାଥରେ) ନବଲବଚ୍ଧ ସତ୍ୟକୁ ସେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପଞ୍ଚ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରି 
ନବଧର୍ମ ପ୍ରବର୍ରନ କଲେ। 

ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ଇତିହାସ ବା ତା'ର ତତ୍ତ୍ଵ ଏଠାରେ ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟ ନୁହେଁ! ବୁଦ୍ଧତ୍ଧ 
ଲାଭ କଲାପରେ ରାଜ୍ଗୃହକୁ ଫେରି ଆସି ବୁଦ୍ଧଦେବ ସ୍ଵଧର୍ମ ପ୍ରଚାରରେ କିପରି 
ଆମତ୍ମନିୟୋଗ କରିଥୁଲେ, ତାହାହିଁ ଏଠାରେ ସାମାନ୍ୟ ଭାବରେ ଆଲୋଚିତ ହେବ। 
ରାଜଚଗୃହକୁ ଫେରିଆସି ବୁଦ୍ଧଦେବ ଗୃଧ୍ରକୃଟରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲାପରେ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ନରନାରୀ 
ତାଙ୍କ ନବଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଭରୁବିଲ୍ଧର ବ୍ରାହ୍ମଣ ତପସ୍ଵୀ ମହାକାଶ୍ୟପ ଶତ 
ଶତ ଶିଷ୍ୟ ସହିତ ମହାଶ୍ରମଣଙ୍କ ଶରଣାଗତ ହେଲେ । ବିମ୍ଭିସାରଙ୍କ ଜୀବନ ନାମକ ଅଭୁତକର୍ମା 
୩ ““ଏସ.ଭିଖୁ ମହାରାଜ, ପାଣ୍ଡବସ୍‌ସ ପୁରତୃଥତୋ ନିସିନ୍ୋ ବ୍ୟାଗ୍ଘୁସଭୋ ବା ସୀହୋ ବା 
ଗିରିଗବ୍ରଭରେ ।” ' ସୁଭ-ନିପାତ, ପୃଷ୍ଠା ୭୩ 
““ରମଣୀୟଂ ରାଜଚଗୃହଂ, ରାମଣୀୟୋ ଗିଚ୍‌ଝକୂଟୋ ପବର ବତୋ, ରମଣୀୟୋ ଗୋତମ 
ନି ଚ୍ରୋଧୋ, ରମଣୀୟୋ ଚୋରପପାତୋ-”” ଇତ୍ୟାଦି । ଦୀର୍ଘଓନିକାୟ, ୨ୟ, ପୃଷ୍ଠା 
୧୧୬-୧୭ 


୪ 
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ରାଜଗୃହ ୮୨ 


ରାଜବୈଦ୍ୟ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରମ ଶିଷ୍ୟ ହେଲେ ଓ କମନୀୟ ଆମ୍ରବନ ପ୍ରଦାନ କରି ତହିଁରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପାଇଁ ନବଚୈତ୍ୟ ନିର୍ମାଣ କଲେ। କୌଣସି କୌଣସି ବୌଦ୍ଧ ଗ୍ରନ୍ରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଛି ଯେ ଶ୍ରୀବସ୍ତୀ 
ନଗରୀର ଅଗାଧସତ୍ତ୍ ଅନାଥପିଣ୍ଡଦ ଓ ବୈଶାଳୀର ବିଖ୍ୟାତ ଗଣିକା ଅମ୍ବପାଳୀ ମଧ୍ୟ ଏହି 
ରାଜଗୃହରେ ହିଁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଶିଷ୍ୟତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ। ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଲୋକୋଉତ୍ତର କୀର୍ରି ବିମ୍ବିସାରଙ୍କ 
ଶ୍ରିତିଗୋଚର ହେବାରୁ ଦିନେ ସେ ମହାସମାରୋହରେ ବୃଦ୍ଧଦର୍ଶନ ପାଇଁ ନବରରୁ ବହିର୍ଗତ 
ହେଲେ। ମାତ୍ର ଗୃଧ୍ରକୂଟର ପଦଦେଶରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେବାମାତ୍ରେ ତାଙ୍କର ଭାବାନ୍ତର ଜାତ 
ହେଲା। ସେହିଠାରୁ ସେ ତାଙ୍କର ଅନୁଚରବର୍ଗଙ୍କୁ ବିଦାୟ ଦେଇ ପଦବ୍ର୍ରେ ଗୃଧ୍ରକୃଟରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ, ଆଉ ଶିଷ୍ଯବେଷ୍ଟିତ ପରମକାରଣିକଙ୍କ ଚରଣତଳଜରେ ଭୂ-ଲୁଣ୍ଡିତ 
ହୋଇପଡ଼ିଲେ। ଆଜାନୁଲମ୍ବିତ ବାହୁ ତୋଳି ପରମକାରୁଣିକ ବିମ୍ବିସାରଙ୍କ ମୁକୁଟମଶ୍ିତ 
ଶିରରେ ବରାଭୟ ପ୍ରଦାନ କଲେ। 

ଏହା ପରେ ମଗଧର ସର୍ବତ୍ର ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବୈଢୟନ୍ତୀ ଉଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା। ମାତ୍ର 
ବୌଦ୍ଧବାଦର ବିଜୟରେ କେଡେକଙ୍କ ହୃଦୟ ଇଭର୍ଷା-ବିଷୟରେ ଜର୍ଜରିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। 
ଏହି ଲର୍ଷାକବୁମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସ୍ଵବଂଶଜ୍ ଦେବଦତ୍ତ ହିଁ ଅଗ୍ରଣୀ ଥୂଲେ। ସେ 
ରାଜଗୃହରେ ହିଁ ନୀଳଗିରି ନାମକ ବଳିଷ୍ଠ ହସ୍ତୀକୁ ମଦ୍ୟପାନରେ ଉନ୍ମତ୍ତ କରାଇ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ 
ପ୍ରାଣନାଶ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତାକୁ ପ୍ରେରଣା କଲେ । ମାତ୍ର ଉନ୍ମକ୍ତ ପଶୁ ମଧ୍ୟ ପୁଣ୍ୟ ପ୍ରଭାରେ 
ପରାଭୂତ ହୋଇ ତାଙ୍କ ଚରଣତଳେ ପ୍ରଣତି ଜଣାଇଲା। ଦେବଦତ୍ତ ପୁଣି ମଗଧର ଯୁବରାଜ 
ଅଜାତଶତ୍ତୁଙ୍କ ସହିତ ସନ୍ଧି କରି ତାଙ୍କ ହସ୍ତରେ ବିମ୍ବିସାରଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରାଇଲେ ଓ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଲୋପ ପାଇଁ ଅଜାତଶତ୍ତୁଙ୍କୁ ପ୍ରରୋଚନା ଦେଲେ। ମାଡ୍ର ଯୁଗଜନ୍ମା ମହାଶ୍ରମଣ ଯେଉଁ ସତ୍ୟର 
ବହ୍ନି ଜାଳିଥୂୁଲେ, ବିରୋଧ ବାତରେ ତାହା ନିର୍ବାପିତ ନ ହୋଇ ବରଞ୍ଚ ପ୍ରଜ୍ନଳିତ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲା। ପିତାଶତୁ ଅଜାତଶତ୍ରୁ ଅନୁତପ୍ତ ହୋଇ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ଓ ମଗଧର 
ରାଜଧାନୀ ରାଜଗୃହରେ ପୁଣି ବୌଦ୍ଧବାଦର ବୈଜଚୟନ୍ତୀ ଉଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲା। 

ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଏହି ପୁଣ୍ୟଗାଥା ରାଜଗୃହର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିଳାରେ ଲାଗିରହିଛି। ସ୍ମତି 
ସ୍ଥଳୀଗୁଡ଼ିକରେ ଏକାଧୂକ ସ୍ମ ତିସୌଧ ନିର୍ମିତ ହୋଇ ଲୋପ ପାଇଥୂଲେ ହେଁ ସେମାନଙ୍କ 
ପୂର୍ବନାମ ଲୋପ ପାଇ ନାହିଁ। ଦର୍ଶକ ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ନଗରୀର ଉତ୍ତରରୁ ଦକ୍ଷିଣ ଆଡ଼କୁ 
ଗତିକରି ଗଲାବେଳେ ପ୍ରଥମେ ଦେଖନ୍ତି ନବ ରାଜଗୃହର ଭଗ୍ନ ପ୍ରାଚୀର ! ଏହା ଅଜାତଶତ୍ରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥୁଲା। ଏହାର ପଶ୍ଚିମକୁ ସରସ୍ଵତୀକୂଳରେ ଅଶୋକସ୍ତୁପର ଭଗ୍ନାବଶେଷ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛି। ନବ ରାଜଗୃହର ଦକ୍ଷିଣରେ ରହିଛି ବେଣୁବନ ଓ କରଣ୍ଡସର। ଏହି 
ରମ୍ୟସ୍ଥଳୀକୁ ମହାମତି ବିନ୍ବିସାର ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ଉପହାର ଦେଇଥୁଲେ। ବେଣୁବନର ଦକ୍ଷିଣକୁ 
ପ୍ରାଚୀନ ରାଜଗୃହର ଧ୍ଵଂସାବଶେଷ ରହିଛି। ପର୍ବତର ଶୀର୍ଷଦେଶରେ ବରହିର୍ପ୍ାଚୀର ଓ 
ପର୍ବତବେଷ୍ଟିତ ଉପତ୍ୟକାରେ ଅନ୍ତର୍ପ୍ରାଚୀର ଦ୍ଵାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ ଏହି ନଗରୀ ବିମ୍ବିସାରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥଲା! ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ରାଜଗୃହର ପଶ୍ଚିମ ପର୍ବତରେ ପିପ୍ପଳଗୃହ ଓ 
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୮୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସପ୍ରପର୍ଣ୍ଣୀ ଗୁହା ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛି। ପ୍ରଥମଟିରେ ମହାକାଶ୍ୟପ ତପସ୍ୟାରତ ହୋଇଥୂଲେ ଓ 
ଦ୍ବିତୀୟଟିରେ ତାଙ୍କ ପୌରୋହିତ୍ୟରେ ପ୍ରଥମ ବୌଦ୍ଧ ମହାସଭା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥୁଲା। 
ଉପତ୍ୟକାର ଆହୁରି ଦକ୍ଷିଣକୁ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ “'ମନିଅର ମଠ!” ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଏହା 
ମଣିନାଗଙ୍କ ପୀଠସ୍ତଳୀ ଥୂଲା ମାତ୍ର ପରେ ଜୈନମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧଵକୃତ ହୋଇଥୂଲା| ଏହାର 
ଅନତିଦୂରରେ ପର୍ବତ ଦେହରେ ଖୋଦିତ କେତୋଟି ଜୈନ ଗୁମ୍ପା ବର୍ଭମାନ “  ସୋନଭଣ୍ଡାର’ 
ନାମ ଧାରଣ କରିଛି। ଉପତ୍ୟକାର ଆହୁରି ଦକ୍ଷିଣକୁ ଗତି କଲେ,  ବିମ୍ବିସାରଙ୍କ କାରାଗାର 
ଓ “'ଜୀବକାମ୍ରବନବିହାର” 'ର ଧଵଂସାବଶେଷ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ପ୍ରଥମ ସ୍ଥଳୀଟିରେ ସ୍ଵପୁତ୍ର 
ଅଜାତଶତତୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିନ୍ଭିସାର ବନ୍ଦି ହୋଇଥୁଲେ। ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍ଥଳୀରେ ଯେଉଁ ଆମ୍ରବନ ଥୁଲା 
ରାଜବୈଦ୍ୟ ଜୀବକ ତାହା ବୃଦ୍ଧଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରି ତହିଁରେ ବନବିହାର ନିର୍ମାଣ କରାଇଥୂଲେ। 
ସର୍ବଶେଷରେ ଦର୍ଶକ ଗୃଧ୍ରକୂଟରେ ଆସି ଉପସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହା ରାଜଟ୍ୃହର ପର୍ବତରାଜିର 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶୃଙ୍ଗ । ଏହି ଶୃଙ୍ଗର ଗୁହାରେ ଅବସ୍ଥାନ କରି ବୁଦ୍ଧଦେବ ଧର୍ମପ୍ରଚାର କରିଥୂଲେ। 
ଏଠାରେ ବର୍ଭମାନ କେତେକ ବୌଦ୍ଧମୂର୍ରି ଓ ବିହାରର ଭଗ୍ନାବଶେଷ ରହିଛି। ଯେଉଁଠାରୁ 
ବିମ୍ବିସାର ପଦବ୍ରଚରେ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପାଶକୁ ଯାଇଥୂଲେ, ସେଠାରେ ଗୋଟିଏ ସ୍କଥାରକସ୍ତୁପର 
ଭଗ୍ନାବଶେଷ ରହିଛି। 

ରାଜଗୃହରେ ବୌଦ୍ଧପୀଠ ବ୍ୟତୀତ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଜୈନ ମନ୍ଦିରମାନ ମଧ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ ରହିଛି। 
ମାତ୍ର ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ନଗରୀରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ ଦର୍ଶକର ମନକୁ ବୌଦ୍ଧସ୍ପତି ହିଁ 
ବେଶିଭାବରେ ଆଳ୍ଛନ୍ନ କରିପକାଏ। ଯେଉଁ ପରମକାରୁଣିକଙ୍କ ଏହି ଭୂମି ଲୀଳଜାସ୍ଥଳୀ ଥୂଲା, 
ତାଙ୍କର ମହାବାଣୀ ଦର୍ଶକ ଦୃଦୟରେ ଦୂର ବଂଶୀ-ସ୍ବନ ପରି ବାଜିଉଠେ। ଆଜି ଏ ସ୍ଥଳୀକି 
ଆସି ସେହି ମହାବାଣୀକୁ ସ୍ମରଣ କରିବାର ମୋର ପରମ ଭାଗ୍ୟ ହୋଇଛି। ଏ ଧରଣୀ 
ସ୍ଵଭାବତଃ କରୁଣାମୟୀ। କରୁଣାଯୋଗୁଁ ସିନା ସଂଖ୍ୟାତୀତ ପ୍ରାଣୀପାଇଁ ଆକାଶରୁ ଅଯାଚିତ 
ବାରିପାତ ହୁଏ, ପତର ପୁଷ୍ଟଂଫଳରେ ନିଖିଳ ଅବନୀ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ, ରୁକ୍ଷ ପାଷାଣରୁ ନିର୍ମଳ 
ଝର ଝରିପଡ଼େ, ମାତୃ ସ୍ତନରୁ ସଞ୍ଚରି ଉଠେ ଶିଶୁପାଇଁ କ୍ଷୀର, ମୂକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ ରହେ 
ଶାବକ ପ୍ରତି ଅସରନ୍ତି ସ୍ପେହ, ଶୁଷ୍ଟ ବୀଜରେ ରହେ ଶିଶୁ ଉତ୍ତଭିଦର ଖାଦ୍ୟ ଓ ଦିବସର 
ପଦଦଳିତ ତୃଣଦଳ ଉପରେ ସୁଦ୍ଧା କରୁଣାମୟୀ ଜନନୀର ଅଶ୍ରରାଶି ଶିଶିରରୂପେ 
ଦେଖାଦିଏ । କରୁଣା ପ୍ରଚାର କରି କରୁଣାମୟୀ ଧରଣୀର ସନ୍ତାନ ଧନ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାକୁ 
ମଧ୍ୟ ଧନ୍ୟା କରନ୍ତି। ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି କରୁଣା ପ୍ରଚାର କରି ପରମ କାରୁଣିକ ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ 
ଧନ୍ୟ ହୋଇଛଚ୍ତି ଓ ଧରଣୀକୁ ଧନ୍ୟା କରିଛଚ୍ତି। ତାଙ୍କ ପାବନ ସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ମଗଧର 
ଏହି ପ୍ରାଚୀନ ରାଜଧାନୀ ମଧ୍ଯ ଧନ୍ଯା ହୋଇଛି। 
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ଲିଙ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ 
ପ୍ରହ୍ନାଦ ପ୍ରଧାନ 


ଆଜିକାଲି ଖବର କାଗଜ ମାନଙ୍କରେ ଅନେକ ଖବର ଦେଖ୍ବବାକୁ ମିଳେ ଯେ, କେଉଁଠାରେ 
କେଉଁ ଝିଅ ପୁଅ ହୋଇ ଯାଉଛି ତ କେଉଁଠାରେ ପୁଅ ଝିଅ ହୋଇଯାଉଛି। ମୋର ଯାହା 
ମନେ ପଡ଼ୁଛି - ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଥମେ ଗୋଟିଏ ଝିଅ ପାଟନା ମେଡ଼ିକାଲ କଲେଜକୁ 
ଆସି ଭର୍ରଭି ହେଲା ଏବଂ କିଛି ଦିନ ପରେ ଡାକ୍ତରମାନେ ତାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖୁଲେ ଯେ, 
ତା'ର ସ୍ତ୍ରୀ ଚିହ୍ନ ସବୁ ପରିବର୍ନ ହୋଇ ପୁରୁଷ ଚିହ୍ନ ଦେଖାଯାଉଛି। ପରେ ତାକୁ ସେମାନେ 
ପୁରୁଷ ବୋଲି ଘୋଷଣା କଲେ ଏବଂ ଏହି ଖବରଟି ଖବର କାଗଜରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା। 
ଖବର କାଗଜରେ ପ୍ରକାଶିତ ନହୋଇ ଆହୁରି ଅନେକ ଘଟଣା ଆଇପାରେ। ଏହିପରି ଲିଙ୍ଗ 
ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରକୃତିର ଗୋଟିଏ ପ୍ରକ୍ରିୟା। ଡାକ୍ତରମାନେ ଅସ୍ତ୍ରୋପଚାର କରି ମଧ୍ଯ ଲିଙ୍ଗ 
ପରିବର୍ଭନ କରି ଦେଇ ପାରୁଛନ୍ତି। 

ଏହିସବୁ ଖବର ପଡ଼ିଲେ ମନରେ କୌତୁହଳ ଜାତ ହୁଏ ଯେ ଏହା କେତେ ପ୍ରାଚୀନ ? 
ଭାରତବର୍ଷରେ ମହାଭାରତ ଯୁଗରେ ଏହିପରି କେତୋଟି ଘଟଣାର ଭଲ୍ଲେଖ ମିଳେ। 
ସେଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ ହେଲା ଶିଖଣ୍ଡୀ। ଶାରଳା ଦାସ ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ ନପୁଂସକ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
ଆଦ୍ୟ ପର୍ବରେ ଶିଖଣ୍ଡୀର ଜନ୍ମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଛରି - ଦୃପଦରାଜାର ରାଣୀ 
ପଦ୍ମାବତୀ ଗାଧୋଇବାକୁ ଯାଇ ବିଳମ୍ବରେ ଫେରିବାରୁ ‘ଚରୁତେଢ ଭଗ୍ଧତେଜ୍ ହୋଇଲାକ 
ଯହୁଁ” ତାକୁ ଖାଇବାରୁ ‘ଶୁଭେଣ ପ୍ରସବ କଲା ରାଣୀ ଏକ ପୁତ୍ରୀ । ଏହି ପୁତ୍ରର ସ୍ତିରୀକି 
ପୁରୁଷ ଏହୁ ନାହିଁ ଦୁଇ ଚିହ୍ନ, ସ୍ତିରୀ ପୁରୁଷ ଲକ୍ଷଣ ନୋହିଲାକ ବେନି, ନ ଚ ସ୍ତ୍ରୀ ନ 
ଚ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଭାଗ ବେନି” । ଏଣୁ ସେ ନପୁଂସକ। 

କା'ର ବିବାହ ପ୍ରସଂଙ୍ଗରେ ସେ କହିଛନ୍ତି - ଉଡ଼ଙ୍ଗ ଦେଶର ରାଜା ମଧୁକିଶୋର ଓ 
ରାଣୀ ମଦନାବତୀର ଝିଅ ମଧୁମତୀ ସହିତ ଶିଖଣ୍ଡୀର ବିବାହ ହେଲା। ବିବାହ ପରେ ପଞ୍ଚାଳ 
ଦେଶକୁ ଆସି ଦୁପଦ ରାଜାର ଅନ୍ତଃ ପୁରରେ 

ଅଳିଅଜ ହୋଇ ତହୁଁ 
ବଢ଼େ ମଧୁମତୀ 
ତିନି ବରଷେ ସୁନ୍ଦରୀ 
ହେଲା ପୂଷ୍ପବତୀ । 
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ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯୋଗ ଲଗ୍ନ ଗ୍ରହ ବାଛି 

ଶୁଭ ଅନୁକୂଳେ 
ମଧୁମତୀ ମଧୁଶଯ୍ଯା 

ଶିଖଣ୍ଡୀର କୋଳେ। 
ପଲ୍ୟଙ୍କରେ ପହୁଡ଼ିଲେ 

ରାତ୍ର ଏକ ଯୋଗେ 
ପୁରୁଷ ଲକ୍ଷଣ ନାହିଁ 

ଜି ହେବ ସଂଯୋଗେ। 


ଶିଖଣ୍ଡୀ ଯେ ନିଦ୍ରା ଗଲା 

ଅଚେତନ ହୋଇ 
କାମକଷ୍ଟେ ସୁନ୍ଦରୀର 

ନେତ୍ରେ ନିଦ୍ରା ନାହିଁ 
ଅଚେତନ ନିଦ୍ରା ଯହୁ 

ଗଲାକ ଶିଖଣ୍ଡୀ 
ମଧୁମତୀ ଉଠି ବସ୍ତ 

ଫେଡ଼ିଣ ଦରାଣ୍ଡି 
ରଠିଣ ସୁନ୍ଦରୀ କରେ 

ଧରି ଦୀପାବଳୀ 
ନିରେଖୁ ଚାହିଁଲା ଦେହେ 

ନାହିଁ ରୋମାବଳୀ । 
ଦେଖ୍ଲା ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ 

ଲକ୍ଷଣ ହିଁ ନାହିଁ 
ମୂର୍୍ଚାଗତ ହୋଇ ବାଳୀ 

ସ୍ପାମୀ ମୁଖ ଚାହିଁ। 
ପିଡା ଘରୁ ଆସିଥୁଲା 

ଯେଉଁ ମୁଦୁସୁଲି 
କହେ ପିଡାଙ୍କୁ କହଲୋ 

ନିରାଶ ମୁଁ ହେଲି। 
ଯାହାକୁ ମୋତେ ପ୍ରଦାନ 

କଲା ମୋର ତାତ। 
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ଲିଙ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ ୮୬ 


ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ୍ଣଁ ବାହାର 
ନପୁଂସକ ଜାତ।। 
ଏହା ଶୁଣି ମଧୁକିଶୋର ଦୁପଦ ରାଜାକୁ ଆକ୍ରମଣ କରି ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାକୁ 
ଗଲାବେଳେ ଦ୍ୁପଦର ରାଣୀ ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ ନେଇ ଗନ୍ଧମାଦନ ପର୍ବତକୁ ପଳାଇ ଗଲେ। 
ସେଠାରେ ସେ - 
କେବଣ ଶିବ ଲିଙ୍ଗ ତୁ 
ଉପାଡ଼ିଲୁ ପୂର୍ବେ। 
ତେଣୁ ନପୁଂସକ ବାବୁ 
ହୋଇଲୁ ତୁ ଏବେ। 
ବୋଲି ବିକଳରେ କାନ୍ଦୁଥଲା ବେଳେ ଗନ୍ଧର୍ବ ତୁଳାକର୍ଣ୍ଣ ଆସି ସବୁ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣି 
ଶିଖଣ୍ଡୀ ଘେନି ଗନ୍ଧର୍ବ 
ଅନ୍ତର ହୋଇଲା 
ଆପଣାର ପୁରୁଷତ୍ନ 
ତାକୁ ଦାନ କଲା।। 
ସଂଜୀବନୀ ମହୌଷଧ୍‌ 
ଦେଲା ପୁଣି ତାକୁ 
ପୁରୁଷ ହୋଇଲା 
ତୃଜାକର୍ଣ୍ଠ ଦେଖୁ ଦେଖୁ। 
ଏହାପରେ ରାଣୀ ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ ମଧୁକିଶୋର ପାଖକୁ ନେଇଗଲେ। ସେଠାରେ 
ମଧୁକିଶୋର ମୁଦୁସୁଲୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଣିଖଣ୍ଡୀର ପରୀକ୍ଷା କଲା ପରେ, 
ଶିଖଣ୍ଡୀର ହସ୍ତ ଧରି 
ନେଲା ମଧୂମଡୀ 
ଇଚ୍ଛାରେ ସୁନ୍ଦରୀ ଭୁଲେ 
ବଢ଼ିଲା ପୀରୁଡି। 
ଏହି ପରି ଭାବରେ ଏହି ଘଟଣାର ସମାଧାନ ହେଲା । 
କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତ ଦେଖୁଲେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଶିଖଣ୍ଡୀ ନପୁଂସକ ନ ଥୁଲା, 
ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୂଲା ଓ ପରେ ପୁରୁଷ ହେଲା। ଶିଖଣ୍ଡୀର ଜନ୍ମ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଦୁର୍ଯୋଧନ ଭୀଷ୍ମଙ୍କୁ ପଚାରିଛନ୍ତି 
କଥଂ ଶିଖଣ୍ଡୀ ଗାଙ୍ରେୟ 
କନ୍ଯା ଭୂତ୍ଧା ପୂରା ତଦା। 
ପୂରୁଷୋଭୂଦ୍ର ଯୁଧଶ୍ରେଷ୍ଠ 
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୮୭ 


ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ତନ୍ନେ ବୁହି ପିତାମହି। । 


ହେ ଗାଙ୍ଗେୟ, ଯୁଧଶ୍ରେଷ୍ଠ ପିତାମହ ! ଶିଖଣ୍ଡୀ କିପରି ପ୍ରଥମେ କନ୍ୟା ହୋଇ ପରେ 
ପୁରୁଷ ହେଲା, ତାହା ମୋତେ କହନ୍ତୁ। ମହା ଭାରତରେ ଆହୁର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ- 


ଯଥା କାଜଂ ରୁ ସା ଦେବୀ 

ମହର୍ଷୀ ଦୁପଦସ୍ୟା ହ। 
କନ୍ୟାଂ ପ୍ରବର ରୂପାଂ ତୁ 

ପ୍ରାଜାୟତ ନରାଧ୍ୂପ।। 
ଅପୁତ୍ରସ୍ୟ ତୁ ରାଜ୍ଞଃ ସା 

ଦ୍ରପଦସ୍ୟ ମନସ୍ିନୀ 
ଖ୍ୟାପୟାମାସ ରାଜେଦ୍ର 

ପୁତ୍ରୋ ହ୍ୟେଷ ମମେତି ବୈ।। 
ତତଃ ସ ରାଜା ଦୁପଦଃ 

ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନାୟା ନରାଧୂପ। 


ପୁତ୍ରବତ଼ଵ ପୁତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟାଣି 
ସର୍ବାଣି ସମକାରୟତବ।। 


ଭୀଷ୍ମ କହୁଛନ୍ତି ¬ ହେ ରାଜା ଦୁର୍ଯ୍ୟେଧନ, ଦୁପଦଙ୍କ ରାଣୀ ଯଥା ସମୟରେ ସୁନ୍ଦରୀ 
ରୂପବତୀ କନ୍ୟାଟିଏ ଜନ୍ମ କଲେ। ଦୁପଦଙ୍କ ରାଣୀ ଅପୁତ୍ରକ ରାଜାଙ୍କ ପାଖରେ 'ମୋର 
ପୁଅଟିଏ ହୋଇଛି ବୋଲି ଘୋଷଣାକଲେ ଏବଂ ପୁତ୍ରିପରି ପୁତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ସବୁ କରାଇଲେ। 

ଏହି ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ ଶିଖଶ୍ରିନୀ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହା ହୋଇଛି। ଦୁପଦଙ୍କ ଏହି ଶିଖଣ୍ଡୀ କନ୍ୟା 
ଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତା ହେଲା। ରାଜା ଚିନ୍ତିତ ହେଲେ, କିନ୍ତୁ ରାଣୀ ଦାର ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ। ସେହି ଅନୁସାରେ ଦଶାର୍ଣ ଦେଶାଧୂପରି ହିରଣ୍ୟବର୍ମାଙ୍କ ଝିଅ ସଙ୍ଗରେ 
ବିବାହ କରିଦେଲେ। ଯେତେବେଳେ ଏହି କନ୍ଯା ମଧ୍ୟ ଯୌବନପ୍ରାପ୍ତା ହେଲା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଜାଣି ପାରିଲା ଯେ, ଶିଖଣ୍ଡୀ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ସ୍ତ୍ର ସେ ହେଉଛି 


ଶିଖଣ୍ଡିନୀ। 


ତତଃ ସା ବେଦ ତାଂ କନ୍ଯା 

କଂଚିତ କାଳଂ ସ୍ତିୟଂ କିଳ 
ହିରଣ୍ୟବର୍ମଣଃ କନ୍ଯା 

ଜ୍ଞାତ୍ସା ତାଂ ରୁ ଶିଖଣ୍ଡିନୀମ୍‌। 
ଧାତ୍ରୀଣଂ ଚ ସଖୀନାଂ ଚ 

ବ୍ରୀଡ଼ମାନା ନ୍ୟବେଦୟଦତ୍ବ 
କନ୍ୟାଂ ପଞ୍ଚାଳରାଜସ୍ୟ 

ସୂତାଂ ତାଂ ବୈ ଶିଖଣ୍ଡିନୀମ୍‌ ॥ 
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ଲିଙ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ FP 


ତା'ପରେ ସେ ସେହି କନ୍ୟାକୁ କିଛି କାଜ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀ ଗୋଟିଏ ବୋଲି ଜାଣିଲା । 
ହିରଣ୍ୟବର୍ମାଙ୍କ କନ୍ୟା ତାକୁ ଶିଖଣ୍ଡିନୀ ବୋଲି ଜାଣି ଲଜା ସହିତ ଧାର୍ତ ଓ ସଖୀମାନଙ୍କୁ କହିଲା 
ଯେ ପଞ୍ଚାଳରାଜାର କନ୍ୟା ଶିଖଣ୍ଡୀ ହେଉଛି ଝିଅ ଓ ସେ ହେଉଛି ଶିଖଣ୍ଡିନୀ। 

ଏହାପରେ ଧାର ଓ ଦାସୀମାନେ ଯାଇ ଦଶର୍ଣା ଦେଶର ରାଜାଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ଘଟଣା 
କହିବାରୁ ସେ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାକୁ ପଞ୍ଚାଳ ଆକ୍ରମଣ କରିବାକୁ ଆସିଲେ। ରାଣୀ ଦୁପଦଙ୍କୁ 
ନଗରରକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବାକୁ କହିଲେ। ଶିଖଣ୍ତଡିନୀ ଏହିପରି ଅବସ୍ଥା ଦେଖ୍‌ ଲଜିତ ହୋଇ 
ନିଜର ପ୍ରାଣ ବିନାଶ କରିବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ଥଣାକର୍ଣ ଯକ୍ଷ ଦ୍ଵାରା ପାଲିତ ଗହନ ବନକୁ 
ଚାଲିଗଲା। ସେଠାରେ ସେ ସ୍ଥୁଣ୍ୟ ଭବନରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଅନେକ ଦିନ ନଖାଇ ନ ପିଇ 
ପଡି ରହିଲା ସ୍ଥଣ୍ୟ। କର୍ଣ୍ଣ ସବୁ କଥା ପଚାରିବାରୁ ଶିଖଣ୍ଡୀ ବସୁକଥା ଗୋଟି ଗୋଟି କରି 
କହିଲା ଓ ତାକୁ ପୁରୁଷ କରିଦେବାକୁ ଅନୁରୋଧ କଲା । ସ୍ଥଣାକର୍ଣ୍ଣ କହିଲେ ସେ ଯେ ତାକୁ 
ନିଜର ପୁଂଲିଙ୍ଗ ଦେବେ ଓ ତାର ସ୍ତ୍ରୀ ଲିଙ୍ଗ ନିଜେ ଧାରଣ କରିବେ, କିନୁ ଗୋଟିଏ ସର୍ଭରେ 
ଯେ ସେ କିଛି କାଳପରେ ତାକୁ ତା'ର ପୁଂଲିଙ୍ଗ ଫେରାଇ ଦେବ। ଶିଖଣ୍ଡୀ ଏଥୁପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କଲା ଓ ପୁରୂଷ ରୂପରେ ପଞ୍ଚାଳ ଦେଶକୁ ଫେରିଗଲା। ତା'ପରେ ହିରଣ୍ୟବର୍ମା ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ 
ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ ଯୁବତୀ ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ପଠାଇଲା ଓ ଜାଣିପାରିଲା ଯେ ଶିଖଣ୍ଡୀ 
ହେଉଛି ପୂରୁଷ । ଏଣୁ ଉଭୟ ସମୂହ ଭିତରେ ସମାଧାନ ହୋଇଗଲା। ଏହାରି ଭିତରେ 
କୁବେର ସୂଣ ଭବନ ପରିଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଆସିଲେ। ସକଣାକର୍ଣ୍ ଲାଚରେ ନବାହାରିବାରୁ 
କୁବେର ପଚାରି ସବୁ ଜାଣି ପାରିଲେ ଏବଂ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ ଯେ ସ୍ଣ୍ୟକର୍ଣ୍ଣ ସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇ 
ରହିବ। ଅନେକ ମିନତି କରିବାରୁ ଶେଷରେ କୁବେର କହିଲେ ଯେ ଶିଖଶ୍ଡୀ ମଲା ପରେ 
ସୂଣାକାର୍ଣ୍ଣ ନିଜର ପୁଂଲିଙ୍ଗ ଫେରି ପାଇବ। ପ୍ରତିଜ୍ଞାରକ୍ଷା କରି କିଛି କାଳ ପରେ ଶିଖଣ୍ଡୀ 
ଆସିବାରୁ ସକଣାକର୍ଣ୍ଣ ସବୁ କଥା କହିଲା ଏବଂ ଶିଖଣ୍ଡୀ ଖୁସିରେ ଫେରି ଆସିଲେ। 

ସାରଳା ମହାଭାରତ ଓ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତର ଗଛ ଅଂଶରେ ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି 
ରାଜା ଦେଶ, କନ୍ୟା ଓ ଯକ୍ଷର ନାମ ସୂଦ୍ଧା ଅଲଗା ଅଲଗା କିନ୍ତୁ ତାହା ଆମର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ନୁହେ। ଆମର ପ୍ରସଙ୍ଗ ହେଉଛି ଶିଖଶ୍ତୀ ନପୂଂସକ ଥୁଲେ କି ସ୍ତ୍ରୀ ? ସାରଳା ଦାସଙ୍କ 
ଅନୁସାରେ ସେ ନପୁଂସକ, ନ ଚ ସ୍ତ୍ରୀ ନ ଚ ପୁରୁଷ। ନପୁଂସର ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ନୁହେ କି ପୁରୁଷ ନୁହେ। ନଞ୍ଚ୍ତତ୍ୃପୁରୁଷ ସମାସରେ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁଂସ ( ଦୃନ୍ଦପଦ)ର ପୁଂସକ 
ଆଦେଶ ହୃଏ। କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତ ଅନୁସାରେ ଶିଖଣ୍ଡୀ ନପୁଂସକ ନ ଥୁଲା, ଶିଖଶ୍ତିନୀ 
ଥୁଲା! ସ୍ତ୍ରୀ ଥୁଲା, ପରେ ପୁରୁଷ ହେଲା, ଶିଖଣ୍ଡୀ ହେଲା। ଏଣୁ ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ସୁମାନ୍‌ 
କୁହା ହୋଇଛି। ଦୁପଦ ଅପୁତ୍ରିକ ଥଲେ ଓ ଭୀଷ୍ମଙ୍କୁ ବଧ କରିବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ଘୋର 
ତପସ୍ଯା କରି ଶଙ୍କରଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରି ବର ମାଗିଲେ। 

ଭଗବନ ପୂତ୍ରମିଳ୍ଛାମି 
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NS ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଭୀଷ୍ମ ପ୍ରତିଚିତୀର୍ଷୟା। 
ହେ ଭଗବାନ ଶଙ୍କର, ମୁଁ ଭୀଷ୍ମଙ୍କ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାକୁ ଇଚ୍ଛାକରି ପୁଅଟିଏ ଚାହୁଁଛି। 
ସେଥୂରେ ଶିବ କହିଲେ 
' ଇତ୍ୟୁକ୍ତୋ ଦେବ ଦେବେନ 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁମାଂସ୍ତେ ଭବିଷ୍ୟତି। 
ତୋର ଗୋଟିଏ “ସ୍ତ୍ରୀ ପୁମାନୁ' ପୁତ୍ର ହେବ। ସ୍ତ୍ରୀ ପୁମାନୂର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆଦୌ ସ୍ତ 
ପଶ୍ଚାତ ପୂମାନ। ଏଣୁ ଭୀଷ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ ପାଳିତ ହେଉଛି। ତାଙ୍କର ବ୍ରତ ଥୁଲା- 
ବ୍ରତମେତନ୍ମସମ ସଦା 
ପୃଥ୍ବ୍ୟାମପି ବିଶ୍ରୃତମ୍‌। 
ସ୍ତିୟାଂ ସ୍ତୀ ପୂର୍ବରେ ଚୈବ 
ସ୍ତ୍ରୀନ ସ୍ତ୍ରୀ ସରୂପିଣି।। 
ନ ମୁଞ୍ଚେୟମହଂ ବାଣ୍ୟ 
ମିତି କୌରବ ନନ୍ଦନ। 
ନ ହନ୍ୟାମହ ମେ ଜେନ 
କାରଣେନ ଶିଖଣ୍ଡିନମ।। 
ହେ କୌରବ ନନ୍ଦନ ! ପୃଥ୍ବୀରେ ମୋର ଏହି ବ୍ରତ ପ୍ରଶ୍ୟାତ ଯେ ସ୍ତ୍ର, ସ୍ତ ପୂର୍ବକ, 
ସ୍ତ୍ରୀନାମା ଓ ସ୍ତୀସ୍ଵରୂପୀ ଉପରେ କେବେ ହେଲେ ବାଣ ନିକ୍ଷେପ କବିବି ନାହିଁ । ଏହି କାରଣରୁ 
ଶିଖଣ୍ଡୀକୁ ମୁଁ ବଧ କରିବି ନାହିଁ। ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ ଶିଖଣ୍ଡୀ ହେଉଛି ସ୍ତ୍ରୀପୂର୍ବକ। 
ଏହି କଥାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଢଣାପଡ଼ଛି ଯେ ଶିଖଣ୍ଡୀର ଲିଙ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥୁଲା। ପ୍ରଥମେ 
ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ଥୁଲା, ପରେ ପରୁଷ ହୋଇଗଲା। ପୁରୁଷରୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀ ହେଉଥୁଲେ। ସୂଣାକର୍ଣ୍ଣର 
ଘଟଣା ଦେଖ୍ଲେ ଠିକ ଓଲଟାଟା ଜଣା ପଡ଼ିଛି ଅର୍ଥାତ ପୁରୁଷରୁ ସ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଛି। ଏହା ଛଡ଼ା 
ପୁରୁଷରୁ ସ୍ତ୍ରୀ ହେବାର ଆଉ ଗୋଟିଏ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ମହାଭାରତରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ବୃତ୍ତାନ୍ତଟି 
ହେଉଛି ଭଙ୍ଗାସ୍ଵନଙ୍କର। କଥାଟି ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଢ଼ଙ୍ଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ଯୁଧ୍ଵଷ୍ଠିର ଭୀଷ୍ପଙ୍କୁ 
ପଚାରୁଛନ୍ତି- 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁଂସୟୋଃ ସଂପ୍ରୟୋଗେ 
ସ୍ପର୍ଶ କଷ୍ୟାଧ୍ୂକୋ ଭବେଡ଼। 
ଏ ଡସ୍ମିନ୍ନ ସଂଗୟେ ରାଜନ 
ଯଥାବଦ୍ଧ ବ କ୍ୁମର୍ହସି।। 
ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷର ସଂପ୍ରୟୋଗରେ କାହାର ଅଧ୍ବକ ସ୍ପର୍ଶ ସୁଖ ହୁଏ, ଏହି ସଂଶୟ ବିଷୟରେ 
ଯାହା ସଉ, ତାହା କହିବାକୁ ଅନୁଗ୍ରହ କରନ୍ତୁ। 
ଭୀଷ୍ମ କହୁଛନ୍ତି 
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ଲିଙ୍ଗ ପରିବର୍ଭନ ୯୦ 


ଅତ୍ରାପ୍ୟୁଦାହରନ୍ତୀ ମମି 
ତିହାସଂ ପୂରାତନମ୍‌ ! 
ଭଙ୍ଗାସ୍ଵନେନ ଶତ୍ରସ୍ଯ 
ଯଥା ବୈରମଭୁଡ଼ ପୁର।। 
ପୁରୁଷ ଅପେକ୍ଷା ସ୍ତ୍ରୀର ହେଉଛି ପୁଅମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଧକ ସ୍ପେହ। ଏଣୁ ହେ ଇନ୍ଦ୍ର ସ୍ତ୍ରୀ 
ବେଳର ପୁଅମାନେ ଜୀବନ ଲାଭ କରନ୍ତୁ। ଏହି ସତ କଥାରେ ଇନ୍ଦ୍ର ସନ୍ଧଷ୍ଟ ହୋଇ ସ୍ତ୍ରୀ 
କୃତ ଓ ପୁରୁଷ କୃତ ସମସ୍ତ ପୁତ୍ର ବଞ୍ଚବେ ବୋଲି କହିଲେ। ସ୍ତ୍ରୀତ୍ଵ ଚାହୁଛି କି ପୁରୁଷରୁ 
ଚାହୁଛ, ଯାହା ଚାହୁଛ ବର ମାଗ ବୋଲି କହିଲେ। ଏହା ଶୁଣି ତାପସୀ କହିଲେ- 
ସ୍ତ୍ରୀତ୍ଟମେଦ ବୃଣେ ଶତ୍ର ପୂଂସ୍ତଂ ନେଚ୍ଛାମି ବାସବ। ହେ ଇନ୍ଦ୍ର ! ମୁଁ ସ୍ତ୍ରୀତ୍ସହଁ ଚାହୁଁଛି, 
ପୁଂସ୍ତ୍ୃଂ ଚାହୁଁ ନାହିଁ। ଏହାଶୁଣି ଇନ୍ଦ୍ର ପଚାରିଲେ 
ପୁରୁଷତ୍ଵଂ କଥଂତ୍ୟକ୍ତ୍ରା ସ୍ତ୍ରୀର୍ଧଂ ଚୋତୟସେ ବିଭୋ। ହେ ରାଜନ୍ବ ପୁରୁଷତ୍ବ ଛାଡ଼ି କାହିକି 
ସ୍ତରୀତ୍ଵ ଚାହୁଛି ? ତା'ର ଉତ୍ତରରେ ସେ କହିଲେ- 
ସ୍ତ୍ରୀୟାଃ ପୁରୁଷସଂଯୋଗେ 
ସ୍ତ୍ରୀତିରଭ୍ୟଧ୍ବକା ସଦା। 
ଏଡସ୍ମାତ୍ଵ କାରଣାଛତ୍ର 
ସ୍ତ୍ରୀଗ୍ଵନେବ ବୃଣୋମ୍ୟହମ୍‌ ! | 
ସ୍ତ୍ରୀ ଭାବେନ ହି ଦୁଷ୍ୟାମି 
ଗମ୍ୟତାଂ ତ୍ରିଦଣାଧୂପ।। 
ପୁରୁଷ ସଂଯୋଗରେ ସ୍ତ୍ରୀର ପୀତି ଅଧ୍ବକ। ହେ ଇନ୍ଦ୍ରା। ଅତଏବ ମୁଁ ସ୍ଥୀତ୍ଵକୁ ହିଁ ବରଣ 
କରୁଛି । ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ; ସ୍ତ୍ରୀତ୍ଵରେ ରମଣ ସୁଖ ଅଧ୍ବକ ଏହା ସତ୍ୟ, ଏଣୁ ସ୍ତ୍ରୀତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା 
ମୁଁ ତୁଷ୍ଟ ଏଣୁ ହେ ଇନ୍ଦ୍ର ଆପଣ ଯାଇ ପାରନ୍ତି । ଏହା ଶୁଣି ଇନ୍ଦ୍ର ତାଙ୍କୁ ଏଇ ବର ଦେଇ 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ଚାଲି ଗଲେ। 


ଟୀକା ଟୀପ୍ପଣୀ ଅନାବଶ୍ୟକ! 
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ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭଞ୍ଜନ 
ସଦାଶିବ ମିଶ୍ର 


ଆମର ବହୁ ଜଢଣାଣରେ ଅଛି ପ୍ରଭୁଙ୍କଠାରେ ପ୍ରାର୍ଥନାଓହେ ଦୀନବନ୍ଧୁ ମୋ ଦାରିଦ୍ର ଦୂର 
କର | ଖାଲି ଓଡ଼ିଆରେ ନୁହେଁ ; ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁରୂପ ଜଣାଣ ପ୍ରକଟିତ 
ହୋଇଛି। ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦାରିଦ୍ରୟଭଞ୍ଚନ ବୋଲି ସମ୍ମମୋଧନ କରାଯାଇଛି। ଅନେକେ ଆପଣା 
ଉଦ୍ୟମରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟମୋଚନ କରିପାରୁ ନ ଥୁଲେ। ପ୍ରାଚୀନ ଉପାସନାରେ ଏବଂ 
ଆରାଧନାରେ ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି। ଧନଂ ଦେହି, ଜନଂ ଦେହି, ଯଶୋଦେହି। 
ନାମ କୀର୍ଭନରେ ମଧ୍ଯ । ବିଷ୍ଣୁନାମାଷ୍ଟଠକରେ ଯୋଗ କରାଯାଇଛି। ତ୍ରିସନ୍ଧ୍ୟଂ ଯଃ ପଠୋନିତ୍ୟଂ 
ଦାରିଦ୍ରୟଂ ତସ୍ୟ ନଶ୍ୟତି। ଏଥ୍‌ରୁ ସୁଚନା ମିଳେ, ଭାରତବର୍ଷରେ ଦାରିଦ୍ର ଥୂଲା। ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣପ୍ରସୁ 
ଭାରତର ପ୍ରସୂନରେ ସମସ୍ତେ ଭାଗୀଦାର ହୋଇପାରୁ ନ ଥୁଲେ। ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ଯ୍ୟରେ 
ଥୁଲା ବ୍ଯବଧାନ। ସେଥୁରୁ ଉତ୍ସୃୁତ ହେଉଥୁଲା ଦାରିଦ୍ର୍ଯ। 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ପିତୃଦତ୍ତ ନାମ ଥୂଲା ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ। ସେ କଲେଜ ଛାତ୍ର ଥୂଲା 
ବେଳେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଏବଂ ପଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ନିବିଷ୍ଟ ଭାବରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିଥୂଲେ। ଏ ଦୁଇଟିକୁ 
କେଉଁଟି ଗ୍ରହଣୀୟ, ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଘେନି ତାଙ୍କ ପ୍ରାଣରେ ଆସିଲା ଆଲୋଡ଼ନ। କେତେବେଳେ 
ସ୍ପପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି, ସେ ସମ୍ଭାନ୍ତ ସମାଜରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରିଛନ୍ତି ; ସମ୍ଭୋଗରେ 
ଜୀବନଯାପନ କରୁଛନ୍ତି। ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପୁଣି ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି ସନ୍ୟାସୀ ହୋଇ ଏ ସମସ୍ତ 
ପରିହାର କରି ବାହାରି ଯାଇଛନ୍ି। ଏଇ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଭିତରେ ସେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଠାରୁ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ 
କଲେ। କିଛି ବର୍ଷ ପରେ ଗୁରୁଜୀଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହେଲା। ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ବହୁକାଳ ଭାରତର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ପରିବ୍ରାଜକ ଭାବରେ ଭ୍ରମଣ କଲେ। 

ତୀର୍ଥ ବୁଲିଲେ। ଧାମ ବୁଲିଲେ। ପୁରପନ୍ତୀରେ ନାନା ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ଗହଣରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କଲେ। ସବୁଆଡ଼େ ଦେଖୁଲେ ଦୁଃଖ, ଦୈନ୍ଯ। ସବୁଠାରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅଭାବ, 
ଅନାଟନ, ଅନଶନ। ଏଇ କ”ଣ ମୋର ପୁଣ୍ୟଭୂମି ଭାରତ ? ପ୍ରାଣରେ ତାଙ୍କର ଆଘାତ 
ଲାଗିଲା। ଏ ଦୀନଦରିଦ୍ରଙ୍କୁ ଧର୍ମ ଉପଦେଶ ଦେବା ଖାଲି ପ୍ରବଞ୍ଚନା ; ମାତ୍ର ସବୁଆଡ଼େ 
ଦେଖୁଲେ ଧର୍ମ ଧାୟ ଯେତେ କ୍ଷୀଣ ହେଉ ପଛେ, ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ରହିଛି। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୁର 
ନ ହେଲେ ଧର୍ମ -ସଭା ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଖାଦ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଭୁ । 
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ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭଞ୍ଜନ ୯୨ 


ଆମେରିକା ଗଲେ। ସେଠାରେ ଦେଖ୍ଲେ ପ୍ରସାରିତ ସମୃଦ୍ଧି। ଚିକାଗୋ ସହରରେ 
ଧର୍ମସଂସଦରେ ତାଙ୍କର ଭାଷଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଭିଭୁତ କଲା । ତାଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ବ୍ୟାପିଗଲା। 
ଅନେକେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟତ୍ଵ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ଆମେରିକା ଏବଂ ଇଉରୋପରେ ରହଣି କାଳ 
ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର ହୃଦ୍ରବୋଧ ହେଲା ଯେ, ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରସାର ହେଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂର 
ହୋଇପାରିବ। ପ୍ରାଚ୍ୟ ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ମିଳନରେ ହେବ ମାନବଜାତିର ଚରମ ବିକାଶ । 
ଭାରତକୁ ସେ ଫେରିଲେ। ତାଙ୍କ ଆଖ୍‌ରେ ସର୍ବଦା ନାଚିଲା ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ନଗ୍ମରୂପ। ପ୍ରାଣ 
ଅସ୍ଥିର ହେଲା। ମାନବ-ସେବା ହିଁ ଭଗବତ୍ଵ ସେବା। ଲୋକଙ୍କର ସେବା ଲାଗି ଗଡ଼ିଲେ 
ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ । ସନ୍ୟାସୀ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ କହିଲେ - ଯୋଗ, ଧାନ, ବେଦାନ୍ତ ପଛକୁ ଥାଉ। 
ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ରଖ୍ଦିଅ। ସମାଜରେ ଦୀନଦୁଃଖୀଙ୍କର ସେବା ପାଇଁ ଆସ ଆମେ ଢୀବନ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେବା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ଲାଗି ଅହିଂସା ସଂଗ୍ରାମ କରି ଭାରତକୁ 
ଫେରିଲେ। ଏଠାରେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପୋଷାକ 
ପରିହାର କରି ପିନ୍ଧିଲେ ଧୋତି, କୁର୍ରା, ଟୋପି। ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ବୃଲିଲେ। ଗାଁ ¬ ଗଣ୍ଡା 
ଦେଖୁଲେ। ସବୁଆଡ଼େ ଦେଖ୍ଲେ ବିସ୍ତାରିତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ। ଅନ୍ତ ନାହିଁ ; ବସ୍ତ ନାହିଁ ; ବାସ 
ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାରେ ଦେଖ୍‌ଲେ ଏ ସମସ୍ତର ବିକଳ ରୂପ । ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଭାଷାରେ - 
ଲନା ଢାଙ୍କିବାକୁ ନ ମିଳେ ବସନ; ଫୁଟେ ନାହିଁ କେବେ ଅଙ୍ଗେ ଯଉବନ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଧୋତି 
କୁର୍ରା ପରିହାର କରି ରଖୁଲେ ଆଣ୍ତ ଉପରକୁ ଖଣ୍ଡିଏ ମାତ୍ର ଆବରଣ। 

ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ବ୍ୟାପିଲା। ବ୍ରିଟିଶ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ ଭାରତଭୂଇଁକୁ 
ସ୍ବାଧୀନତାରୁ ଉପୁଜିବ ଦାରିଦ୍ରର ଅପସାରଣ ପର୍ବ। ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ସହିତ ସେ 
ଯୋଡ଼ିଲେ ଦାରିଦ୍ରମୋଚନ ଲାଗି ନାନା ପରିକନଛ୍ନା। ସୁତାକଟାକୁ କଲେ ସୁତ୍ରଯଜ୍ଞ । ଗୋଟିଏ 
ଆୟୁଧରେ ପରିଧାନ ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନତା | ଉତ୍ତାବନ କଲେ ମୌଳିକ ଶିକ୍ଷା । ସେଥୁ୍‌ରୁ ଉପୁଜିବ 
ଆମତ୍ମନିର୍ଭରତା। ଅଧୁକ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ପାଇଁ ଯୋଜନା କଲେ କୁଟୀର ଶିଳଛ, ଲଘୁ ଶିଛ୍ଥ। 
ଶିଳ୍ପପତିମାନେ ସମ୍ପଦ ଏବଂ ଆୟର ନ୍ୟାସଧାରୀ, ମାରଫତଦାର ! ଉତ୍ପାଦନରେ ସେମାନେ 
ନିଜ ନିଜର କୃତି ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବେ; ମାତ୍ର ସେ ସମସ୍ତର ଉପଭୋକ୍ତା ସେମାନେ ହେବେ 
ନାହିଁ। ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଧନ ବିନିଯୋଗ କରିବେ। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅପସାରିତ ନ ହେଲେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ହେବ ନିରର୍ଥକ। 

ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟ। ଲର୍ଡ ମାଉଣ୍ଟ ବାଟେନ ବଡ଼ଲାଟ ହୋଇ 
ଆସିଲେ। କ୍ଷମତା ହସ୍ତାନ୍ତର ପାଇଁ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ନେତାମାନଙ୍କ ସହିତ ଆଲୋଚନା କଲେ। 
ମୁସଲିମ ଲିଗ୍‌ ଧରି ବସିଲା ଭାରତର ବିଭାଜନ । କୌଣସି ସମାଧାନ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ। 
ନିଷ୍ଠରି ହେଲା, ଦେଶ ଦୁଇଟି ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ ହେବ। ଭାରତ ଏବଂ ପାକିସ୍ଥାନ। 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତପସ୍ୟାର ଚରମ ବ୍ୟର୍ଥତା। ମାତ୍ର ଉପାୟାନ୍ତର ନ ଥୂଲା। ଏ ନିଷ୍ପତ୍ତିର 
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୯୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପର ଦିନ ତାଙ୍କ ‘ହରିଜନ! ପତ୍ରିକାର ପ୍ରଥମ ପୃଷ୍ଠାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହି ବିଭାଜନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ତାଙ୍କର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରକାଶ କଲେ। ସମାଧାନର ପନଛ୍ଲା ମିଳିଲା ନାହିଁ। ଅଗତ୍ୟା ବିଭାଜନ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ଦାରିଦ୍ର୍ୟମୋଚନ ଥୁଲା ତାଙ୍କ ତପସ୍ୟାର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ଯେଇ 
ପ୍ରଥମ ପୃଷ୍ଠାରେ, ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ସେ ଲେଖୁଲେ -ଚିନାବାଦାମରେ ଅଛି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ଲାଗି ପ୍ରୋଟିନ ଖାଦ୍ୟସାର। ଅଭୂତ ସମନ୍ସୟ। ଗାନିଜୀଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମର ଅଭିପ୍ରାୟ ଥୁଲା 
ଜନତାର ଉନ୍ନୟନ ; କ୍ଷମତା ହସ୍ତାନ୍ତର ତା'ର ସହାୟକ। 

ହରିଜନ” ପତ୍ରିକାର ପ୍ରଥମ ସଂଖ୍ୟାଠାରୁ ଶେଷ ସଂଖ୍ୟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଏକତ୍ର କରି 
ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ ଆକାରରେ ଆମେରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି। ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡର ଆଦ୍ୟଭାସରେ 
ଲେଖାଯାଇଛି ‘ହରିଜନ? ଗୋଟିଏ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ନୁହେଁ; ଜଣେ ମହାମାନବର 
ସମାଜଦର୍ଶନ। ଅସାଧାରଣ ମାନବଧର୍ମ। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅପସାରଣ ପାଇଁ ଅବିରତ ବ୍ୟାକୁଳତା। 
ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ଏବଂ ଚିନାବାଦାମ ଖାଦ୍ୟଯସାରର ଏକତ୍ର ସମାବେଶ ତା'ର ଏକ 
ଅଲୌକିକ ନିଦର୍ଶନ। 

ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନ ଅମଳରେ ଭାରତବର୍ଷ ହେଲା ବ୍ରିଟେନର ଚରାଭୂଇଁ। ଭାରତର ଅର୍ଥନୀତି 
ବ୍ବିଟେନର ସମୃଦ୍ଧି ଲାଗି ନିୟନ୍ତିତ ହେଲା। ଆମ ଦେଶରେ ବିକାଶର ପଥ ରୁଦ୍ଧ କରାଗଲା। 
ଆମର କୃଷି, ଶିଜ, ବାଣିଜ୍ୟ - ସବୁ ସ୍ଥାଣୁ ପାଲଟିଗଲା। ଆମର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦିନକୁ ଦିନ 
ବଡ଼ିଚାଲିଲା। ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମବେଳେ ବିଚାରଆଲୋଚନା ଚାଲିଥୂଲା ¬ ଦେଶରେ 
ଅନୈତିକ ବିକାଶ କିପରି କରିବାକୁ ହେବ। କଂଗ୍ରେସ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ୟରେ ଯୋଜନା 
କମିଟି ଗଢ଼ାଗଲା। ସେଥୁରେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ହେଲେ ପଣ୍ତିତ ଜବାହରଲାଲ। ଅଣକଙଟଗ୍ରେସ 
ମହଲରେ ମଧ୍ଯ ଯୋଜନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ ହେଲା। ଯୁଦ୍ଧକାଳ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଣୟନ 
କରାଗଲା ବିଭିନ୍ନ ଯୋଜନା- ଗାନ୍ଧିବାସୀ ଯୋଜନା, ସାମ୍ୟବାଦୀ ଯୋଜନା, ଶିଛ୍ପତିଙ୍କ 
ଯୋଜନା ଇତ୍ୟାଦି । ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ବିକାଶ ପାଇଁ ଉତ୍କଣ୍ଠା ପ୍ରକଟିତ ହେଲା ; 
ଯୋଜନା ଲାଗି ଏକ ବୌବ୍ଦିକ ବାତାବରଣ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଗଲା। 

ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସିଲା। ସମାଧାନ ପ୍ରଣୀତ ହେଲା। ୧୯୫୧ ମସିହାରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ପ୍ରଥମ ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜ୍ଚନା। ଏଯୋଜନା ଶେଷ ହେଲା ଦେଳକୁ ୧୯୫୬ ମସିହାରେ 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ନେହେରୁ ଘୋଷଣା କଲେ ଯେ, ସମାଜବାଦୀ ରୀତିରେ ଭାରତରେ ଏକ 
ବିକାଶମୁଖୀ ସମାଜ ଗଠନ କରାଯିବ । କେତେ ନଦୀରେ ଜଳାଧାର ନିର୍ମିତ ହେଲା। କେତେ 
ଗୁରୁ ଶିଳ୍ପ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେଲା। ନାନା ରାଷ୍ଟ୍ରାୟତ୍ତ ସଂସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରାଗଲା। ସର୍ବତ୍ର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ପ୍ରବିଧ ପ୍ରସାରିତ ହେଲା। ସବୁଆଡ଼େ ବିପୁଳ ଉତ୍ସାହ। ଆୟ ଭପ୍ପାଦନ ବଢଡ଼ିବ। ଅକର୍ମାଙ୍କ 
ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗାଣ ହୋଇଯିବ । ଭାରତରେ ଆଧୁନିକତାର ସ୍ରୋତ ପ୍ରବାହିତ ହେବ। ପ୍ରଥମ 
ଦୃଇଟି ଯୋଜନା ବାସ୍ତବରେ ସଫଳତା ଅର୍ଚ୍ଚନ କଲା। ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଯୋଜନା କମିଶନର 
ଅଧ୍ଯକ୍ଷ । ଦ୍ବିତୀୟ ଯୋଜନା ଶେଷ ହୋଇ ଆସୁଥାଏ। ୧୯୬୦ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ମାସରେ 
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ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭଞ୍ଜନ ୯୪ 


ପଣ୍ତିତ ନେହେରୁ ଲୋକସଭାରେ ତୃତୀୟ ଯୋଜନାର ଚିଠା ପ୍ରସ୍ଥାବ ଉପସ୍ଥାପନ କଲେ। 
ସେ ପ୍ରଥମ ଦୁଇଟି ଯୋଜନାର ଖାଲି ଗୁଣଗାନ ନ କରି ସାର୍ଥକତା ବର୍ଣ୍ଣନା ନ କରି, ଗୋଟିଏ 
ଗୁରୁତର ବିଷୟ ପ୍ରତି ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କଲେ। “ମୁଁ ଖାଲି ସହଜରେ ନୁହେଁ, 
ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ କେତେ ସାଧାରଣ ସତ୍ତାରେ ଭାଷଣ ଦେଉଛି। ବହୁ ଲୋକ ସମବେତ ହୁଅନ୍ତି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛି, ଅନେକ ଲୋକ ଭଲ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇଲା ପରି ଦିଶୁଛନ୍ତି ଭଲ ପରିଧାନ ମଧ୍ଯ 
ପିନ୍ଧିଛନ୍ତି। କେତେ ସ୍ଥାନରେ ଇଟା କାନ୍ତ ପକାଘର ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛି। ସେଥ୍‌ ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଆହୁରି ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛି, ଅନେକ ଲୋକ ଯୋଜନାରୁ କୌଣସି ଉପକାର ପାଇନାହାନ୍ତି, 
ଆଉ କେତେକଙ୍କର ଅବସ୍ଥାରେ ଅବନତି ଘଟିଛି। ଗତ ଦୃଇଟି ଯୋଜନାରେ ଆମର ଆୟ 
ଉତ୍ପାଦନ ଶତକଡ଼ା ୪୨ଭାଗ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି। ମାତ୍ର ସେସବୁ ଗଲା କେଉଁଆଡ଼େ ? କାହା 
ପାଖକୁ ଗଲା ? ଏହାର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଆବଶ୍ୟକ। 

ପଶ୍ତିତ ନେହେରୁ ଥିଲେ ଆଦର୍ଶବାଦୀ। ତାଙ୍କଠାରେ ଥୁଲା ଉଦାର ମାନବିକତା। 
ଜୋଜନାଦ୍ଵାରା କେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଜି ପରିମାଣରେ ଉପକୃତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଆୟ 
ଉତ୍ସାଦନ କିଭଳି ଭାବରେ ସମାଜରେ ସଞ୍ଚାରିତ ହୋଇଛି, ତାହାର ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ବିଶେଷଜ୍ଞ କମିଟି ନିଯୁକ୍ତ ହେଲା। ଅଧ୍ୟାପକ ମହଲାନବିଶ୍‌ ଏହାର ଅଧକ୍ଷ ହେଲେ। 
ସେ ଥୂଲେ ଭାରତୀୟ ପରିସଂଖ୍ୟାନ ଅନୁଷ୍ଠାନର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ ଏବଂ ଯୋଜନା କମିଶନର 
ସଦସ୍ୟ। କମିଟି ରିପୋର୍ଟ ଦେଲେ ଯେ, ଯୋଜନା ଫଳରେ ସମାଜରେ ଆୟଗତ ତାରତମ୍ୟ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି। ଅନ୍ଥ ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ବହୁ ଆୟ ଏବଂ ସମ୍ପଦ ଠୁଳ ହୋଇଛି। 

ତୃତୀୟ ଯୋଦନା ଫଳପ୍ରଦ ହେଲା ନାହିଁ। ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷରେ ଉତ୍ପାଦନ ବଡ଼ିଲା ମଙତ୍ର 
ଶତକଡ଼ା ୧୨ ଦଶମିକ ୫ ଭାଗ। ଲୋକସଂଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ସେହି ମାତ୍ରାରେ ବଢ଼ିଲା। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ବଡ଼ିଲା। ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟାପିଲା। ଯୋଜନା ମହଲରେ ତିବ୍ତ ମତଭେଦ ହେଲା। ତିନି ବର୍ଷ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚତୁର୍ଥ ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ। 

ତୃତୀୟ ଯୋଜନା ବେଳଠାରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସମସ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା ଚାଲିଲା। 
ଦାରିଦ୍ର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷଜ୍ଞ କମିଟି ନିଯୁକ୍ତ ହେଲା। 
ଗୋଖଲେ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଅଧ୍ୟାପକ ଗାଡ଼ଗିଲ ଏହାର ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ହେଲେ। ଗୋଟିଏ 
ସାଧାରଣ ପରିବାର ନ୍ୟୁନତମ ଆବଶ୍ୟକତା ବିଚାର କରି କମିଟି ସୁପାରିଶ କଲେ ଯେ, 
୧୯ ୬୦-୬ ୧ ମସିହାରର ମୁଲ୍ୟସୂଚୀ ଅନୁଯାୟୀ ଜଣେ ଲୋକର ଆବଶ୍ୟକ ହେବ ମାସିକ 
୨୦ ଟଙ୍କା । ଗୋଟିଏ ହାରାହାରି ପରିବାରରେ ଲୋକସଂଖ୍ୟା ପାଞ୍ଚ ଜଣ। ତେଣୁ ଗୋଟିଏ 
ପରିବାର ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ମାସକୁ ଶହେ ଟଙ୍କା। ଏହାକୁ କୁହାଗଲା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ରେଖା। 

ତତୃର୍ଥ ଯୋଜନାରେ କମିଶନର ଉପାଧ୍ଯକ୍ଷ ହେଲେ ଅଧ୍ୟାପକ ଗାଡ଼ଗିଲ। ତାଙ୍କର କକ୍ଷ୍ୟ 
ଥୁଲା, ଯୋଜନାର ଉନ୍ନୟନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଚ୍ଛୁରିତ ହେଉ । ଆଞ୍ଚଳିକ ବୈଷମ୍ୟ 
ଲଘୁ ହେଲେ ବା ହ୍ରାସ ପାଇଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କ୍ରମେ ଅପସାରିତ ହୋଇପାରିବ। ଏ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
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୯୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସାଧୂତ ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ। ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ଗୁଜରାଟ ପ୍ରଭୃତି ଉନ୍ନତ ଅଞ୍ଚଳକୁ ନୁତନ ପ୍ରକଛ୍ର 
ପ୍ରବାହ ଛୁଟିଲା। ଓଡ଼ିଶା, ଆସାମ ପ୍ରଭୃତି ଅନୁନତ ଅଞ୍ଚଳ ଆହୁରି ତଳକୁ ଖସିଗଲା। 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଆସ୍ଥାନ ମାଡ଼ି ରହିଲା। 

ପଞ୍ଚମ ଯୋଜନାର ମୁଖ୍ୟ ମନ୍ତ୍ର ହେଲା - ଦାରିଦ୍ର୍ଯ ଅପସାରଣ। ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ଅଗ୍ରାଧ୍କକାର ଦିଆଗଲା। ଯୋଜନା କମିଶନ ହେଲେ ଦାରିଦ୍ରୟଭଞ୍ଚନ। ଗରିବୀ ହଟାଓ ହେଲା 
ଏ ଯୋଜନାର ସ୍ମୋଗାନ। ଦେଶରେ ଉତ୍ପାଦନ ନ ବଢ଼ିଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଘୁଞ୍ଚବ ନାହିଁ। ପୂର୍ବ 
ଯୋଜନାରେ ଆୟ ବୃଦ୍ଧିର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୋଇଥୁଲା ଶତକଡ଼ା ମାସକୁ ୫.୫ ମାତ୍ରା ହୋଇପାରିଲା 
ନାହିଁ। ପଞ୍ଚମ ଯୋଜନାରେ ଏହି ୫.୫ ହାରରେ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହାସଲ କରିବା ପାଇଁ ସବୁମନ୍ତେ 
ଉଦ୍ୟମ କରାଯିବ ବୋଲି ବ୍ଯବସ୍ଥା ହେଲା। ଏ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସବୁ ସ୍ତରରେ ସଞ୍ଚାରିତ 
ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଆଶା କରାଗଲା। ଅନୁନ୍ନତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଶିକ୍ଷା, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ବସବାସର 
ପ୍ରସାର କରାଯିବ। ଯେଉଁ ସବୁ ପଦାର୍ଥ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କର ଲୋଡ଼ା, ସେ ପଦାର୍ଥ ଅଧୁକ 
ପରିମାଣରେ ଉତ୍ପାଦନ କରାଯିବ। ଅକର୍ମାଙ୍କ ପାଇଁ ତୃତନ କର୍ମସଂସ୍ଥାନର ବ୍ଯବସ୍ଥା 
କରାଯିବ। 

ଏ ସବୁ ଶୁଭେଚ୍ଛା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦାନବ ମାନିବା ପାଇଁ ନାରାଜ। ଏ ଯେଉଁ ସବୁ ବ୍ୟବସ୍ତା 
ପଞ୍ଚମ ଯୋଜନାରେ ଖଞ୍ଜାଗଲା, ପୂର୍ବ ଯୋଜନାମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ୟ ସେ ସବୁ ଅନ୍ତରୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁୂଲା। ସେ ସବୁ ସମାଢ୍ତର ସାଧାରଣ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଟ। ସେଥୁରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ବିରୋଧରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଭିଯାନ ପାଇଁ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନ ଥୁଲା। 
ଯୋଜନାରେ ବହୁ ପରିବ୍ଯୟୟ ହେଲା। ଅଭିବୃଦ୍ଧିର ହାର ପୂର୍ବେ ଯାହା ଥୁଲା, ତାହା ହଁ 
ରହିଲା। ଗରିବୀ ହଟିଲା ନାହିଁ। ପଞ୍ଚମ ଯୋଜ୍ନାବେଳେ ହିସାବ ହୋଇଥଲା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସୀମୀ 
ତଳେ ଅଛନ୍ତି ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ଶତକଡ଼ା ୪୧ ଭାଗ ଲୋକ। ଷଷ୍ଠ ଯୋଜନା ବେଳକୁ ଏହାର 
ମାତ୍ରା ବଡ଼ିଯାଇ ହେଲା ୪୮ ଭାଗ। କି ଦୁରଇ୍ଜାଗ୍ଯ ! 

ଷଷ୍ଠ ଯୋଜନାରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅପସାରଣ ପାଇଁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପରିକଳ୍ପନା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଇଛି। ପ୍ରତି ବୁକରେ ତିନି ହହାର ଦରିଦ୍ରତମ ପରିବାରକୁ ସମ୍ବଳ ଯୋଗାଇ ଦିଆଯିବ 
ଜୀବିକା ଅର୍ଜନ କରିବା ପାଇଁ। ଦେଶରେ ବୁକ ସଂଖ୍ୟା ୫ ହଢାର। ତେଣୁ ଯୋଜଦା କାଳ 
ମଧ୍ଯରେ ୧ ୫ ନିୟୁତ ପରିବାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବେ। ବିଲବାଡ଼ିରେ କାମ ନ 
ଥିଲାବେଳେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ କର୍ମଯୋଗାଣର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରାଯାଇଛି। ଆମ୍ମନିଯୁକ୍ତି ପାଇଁ 
ତାଲିମ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଖଞ୍ଜାଯାଇଛି। ଏ ସକଳ ପରିକଳ୍ପନା ଯଥାର୍ଥ ଏବଂ ପ୍ରଶଂସନୀୟ | 
ଲକ୍ଷ୍ୟଧାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଛି, ଏଥୁରେ ଦରିଦ୍ର ସଂଖ୍ୟା ୪୮ ଭାଗରୁ ୩୮ ଭାଗକୁ ଆସିବ। 
ଏ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ଯ। 

ଏ ସବୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରି କମିଶନ ତାଙ୍କ ଯୋଜନା ଗ୍ରନ୍ତରେ ଲେଖୁଛନ୍ତିଂ ଯଦି ଏ 
ସମସ୍ତ ଯଥାର୍ଥ ଭାବତର କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୁଏ, ତେବେ ନିର୍ବାରିତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଉପଲବ୍ଧ 
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ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭଞ୍ଜନ ୯୬ 


କରାଯୀଇପାରିବ। ଏହି ““ଯଦି”” ଶଦ୍ଦଟିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି କମିଶନ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି। ପୂର୍ବ ଯୋଜନାମାନଙ୍କରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକଳ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇ ନ ପାରି ଯୋଜନାର 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ବ୍ୟାହତ ହୋଇଛି। ଷଷ୍ଠ ଯୋଜନାର ଚତୁର୍ଥ ବର୍ଷରେ ଯେଉଁ ମଧ୍ଯବର୍ରୀକାଳୀନ 
ରିପୋର୍ଟ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା, ସେଥୂରୁ ଜଣାଯାଉଛି ଯେ, ଦାରିଦ୍ୟୁ ଅପସାରଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ସବୁ ପନଛ୍ଲା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଛି, ସେଥୂରୁ ବହୁ ପ୍ରକଳ ପଛରେ ପଡ଼ି ରହିଛି। ଏଥୂରେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟସାଧୂତ ହେବ କିପରି ? 

ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଜନାରେ ଜାତୀୟ ଆୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରୂପେ ଗୃହୀତ 
ହୋଇ ଆସିଛି। ଜାତୀୟ ଆୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ, ସେ ବୃଦ୍ଧି ସ୍ବତଃ ସକଳ ସ୍ଥରରେ ପହଞ୍ଚିଯିବ 
ବୋଲି ସବୁ ଯୋଜନାରେ ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇଛି। ମାତ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଯୋଜନାର ଉପଲବ୍ଧ 
ଅଛ ଲୋକଙ୍କ ହାତରେ ଠୁଳ ହୋଇଯାଉଛି। ଦ୍ବିତୀୟ ଯୋଜନା ପରେ ପଶ୍ଡିତ ନେହେରୁ 
ଏଥୁରେ ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରିଥୂଲେ। ତତ୍ପରେ ପ୍ରକାଶିତ ତଥ୍ଯମାନଙ୍କରେ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇଛି ଯେ, ନିମୁସ୍ତରୀୟ ଲୋକେ ଯୋଜନାର ଉପଲବ୍ରିଧରେ ଭାଗୀଦାର ହେଉ ନାହାନ୍ତି। 
ତଥାପି ଆମ୍ଭ ଯୋଜନାର ଆଭିମୁଖ୍ଯ ପରିବର୍ଭିତ ହେଉ ନାହିଁ। 

ମହବୁବ୍ର ହକ ଜଣେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତି ସମ୍ଚନ୍ପ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ । ସେ ୧୯୬ ୧ ମସିହାରେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବିକାଶ ସମ୍ମିଳନୀରେ ଗୋଟିଏ ନିବଦ୍ଧ ପାଠ କଲେ। ସେଥୁରେ ସେ ପ୍ରମାଣ 
କଲେ ଯେ, ବିକାଶମୁଖୀ ରାଜ୍ୟରେ ଜାତୀୟ ଆୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରୁପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଗଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ଅପସାରଣ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଅକର୍ମାଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମସଂସ୍ଥାନ ଏବଂ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ଅପସାରଣ ଲାଗି ଯୋଜନା ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ, ସେହିମାନଙ୍କ ଉତ୍ପାଦନରେ ଜାତୀୟ 
ଆୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିବ। ଏ ଚିନ୍ତାଧାରା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଆଦୃତ ହୋଇଛି। 

ବିଶ୍ଵବ୍ୟାଙ୍କର ତତ୍ଵକାଳୀନ ଗଭର୍ଣ୍ଣର ମାକ୍ରନାମାଗ ମତ ପ୍ରକାଶ କଲେ ଯେ, ବିକାଶମୁଖୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସମାଜର ଅବହେଳିତ ୪୦ ଭାଗ ଲୋକଙ୍କର ବୃତ୍ତିବିଧାନ ଅଗ୍ରାଧଵକାର ପାଇବା 
ଆବଶ୍ୟକ । 

ଭାରତର ପୂର୍ବତନ ଯୋଜନା କମିଶନର ଉପାଧ୍ୟକ୍ଷ ପି. ଏନ. ହଜ୍ସାର ତାଙ୍କ ଅଭିଜ୍ଞତା 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଖଶ୍ତିଏ ପୁସ୍ତକ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ ଜାତୀୟ ଆୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି 
ଯୋଜନାରେ ଅଗ୍ରାଧ୍ବକାର ପାଉଥ୍‌ବାରୁ ଯୋଜନାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ପରାହତ ହେଉଛି। ସମାଜର 
ସମୂହ କଲ୍ଯାଣ ସାଧୂତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଅପସାରଣ ଏବଂ ତାରତମ୍ଯ 
ଦୃରୀକରଣ ପ୍ରତି ଅଗ୍ରାଧ୍ଵକାର ଦିଆଗଲେ ଅଭିବୃବ୍ଧିର ମାତ୍ରା ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ ପ୍ରସାରିତ 
ହୋଇପାରିବ। ମାତ୍ର ଆମ ଯୋଜନାର ଚିନ୍ତାଧାରା ଏଥୁରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ। 

ଦାରିଦ୍୍ଯୁମୋଚନ ପଥରେ ଅଛି ଆହୁରି ଏକ ଅଲଂଘ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । ଦେଶରେ ମୂଲ୍ୟସ୍ତୀତି 
ଘଟିଲେ ଶିଳ୍ପପତି, ବଣିକ, ବ୍ଯବସାୟୀ ଅତିମାତ୍ରାରେ ଉପକୃତ ହୁଅନ୍ତି। ତାଙ୍କ ପାଖକୁ 
ମାଡ଼ିଆସେ ଆୟର ଜୁଆର। ଶ୍ରମିକ, ଦୁର୍ବଳଶ୍ରେଣୀ, ନିମ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀଙ୍କ ଭାଗ୍ୟରେ 
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୯୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜୁଟେ ଶୋଷଣ। ସମାଜରେ ତାରତମ୍ୟ ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଯୋଜନାଠାରୁ ଆମ ଦେଶରେ ଅବିରତ ମୃଲ୍ୟସ୍ତୀତି ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଛି। କେବଳ ଚତୁର୍ଥ 
ଯୋଜନାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ, ଷଷ୍ଠ ଯୋଜନାର ଚାରି ବର୍ଷର ମୃଲ୍ଯସ୍ତୀତି ସମସ୍ତ ପୂର୍ବ 
ଯୋଜନାକୁ ଟପିଯାଇଛି। ଏହି ଚାରି ବର୍ଷରେ ପାଇକାରୀ ମୂଲ୍ୟସୂଚୀ ବଢ଼ିଛି ଶତକଡ଼ା ୪୦ 
ଭାଗ; ଖାଉଟା ମୂଲ୍ୟସୂଚୀ ଶତକଡ଼ା ୫୦ ଭାଗ ବଢ଼ିଛି ଏବଂ ଶେଷ ବର୍ଷରେ ଆହୁରି 
ବଢ଼ିଯିବ। ମୂଲ୍ୟସ୍ତୀତିର ପଚଶ୍ଡ ପ୍ରବାହରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବି ବଡ଼ି ବଢ଼ି ଯାଇଛି। ଅନେକେ ପୁଣି 
ଦରିଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀରେ ନୂଆ ହୋଇ ନିକ୍ଷିପ୍ତ ହେଉଛନ୍ି। ଦାରିଦ୍ର ଅପସାରଣ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କେତୋଟି ମାତ୍ର ପ୍ରକଳ୍ପ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ମୂଲ୍ୟସ୍ତୀତିର ପ୍ରବାହରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି। ଦାରିଦ୍ର 
ମୋଚେନ ସ୍ଥାନରେ ହେଉଛି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସୃଜନ। 

ଦାରିଦ୍ର ସୀମାରେଖା ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ପରିବାରର ମାସକୁ ଆବଶ୍ୟକ 
ହେଉଥୂଲା ଶହେ ଟଙ୍କା, ୧୯୬୧ ମସିହାର ଦରଦାମ ଅନୁସାରେ। ମାତ୍ର ଦରଦାମ ତ 
ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଛି। ୧୯୮୩ ମସିହା ଡିସେମ୍ବର ମାସରେ ଖାଉଟୀ ମୁଲ୍ୟସୂଚୀ ହୋଇଥୂଲା 
୫୫୯। ଷଷ୍ଠ ଯୋଜନା ଶେଷ ବେଳକୁ ୬୦୦ ଟପି ଯାଇଥୁବ। ଦାରିଦ୍ର ମୋଚନ 
ଯୋଜନାରେ କେତୋଟି ପରିବାରର ମାସିକ ଆୟ ୬୦୦ ଟଙ୍କା କରାଯାଇ ପାରିବ ? 

ଦାରିଦ୍ର ମୋଚନ ଏକ ସ୍କୋଗାନ ନୁହେଁ, ରାଜନୀତି ନୁହେଁ, ବିସ୍ତୃତ ଗବେଷଣାରେ ଆବଦ୍ଧ 
ନୁହେଁ କି ପରିସଂଖ୍ୟାନରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ନୁହେଁ, ଯୋଜନାର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନୁହେଁ କି 
ଅପର୍ଯାପ୍ତ ପରିବ୍ୟୟ ଲାଗି ଉଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ଏହା ଏକ ଦୀକ୍ଷା, ପ୍ରାଣର ଆକୁଳତା। ଲୋକେ 
ନିରୁପାୟ ହୋଇ ଦାରିଦ୍ରୟଭଞ୍ଜନଙ୍କୁ ଡାକିଛନ୍ତି। ବିବେକାନନ୍ଦ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପ୍ରଚାରକୁ ଦୂରରେ 
ରଖୁ ସେବା ସଂସ୍ଥା ଗଢ଼ିଛନ୍ି। ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ସହିତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମୋଚନକୁ ଏକୀଭୂତ 
କରିଛନ୍ତି। ନେହେରୁ ଯୋଜନାର ପରିଣତିରେ ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ତଥାପି 
ଗତାନୁଗତିକ ଭାବରେ ଗୋଟାକ ପରେ ଗୋଟାଏ ଯୋଜନା ଚାଲିଛି । କାହାରି ଆଗ୍ରହ ନାହିଁ, 
ଉତ୍ସଣ୍ଡା ନାହିଁ। କ୍ଷମତା ବିକେନ୍ଦ୍ରିତ ହେବା ପରିବର୍ଚଗେ କେନ୍ଦ୍ରଭୂତ ହେଉଛି। ଏଣେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ବଢ଼ି ବଡ଼ି ଚାଲିଛି। ଏ ହତାଶାର ଅବସାନ ନୁହେଁ। ଆମର ଶ୍ତି ଅଛି, ସମବଳ ମଧ୍ଯ ଅଛି। 
ଯୋଜନାର ଆଜି ମୁଖ୍ୟ ବଦଳିଗଲେ, ପ୍ରକଳ୍ପର ସଫଳତା ଲାଗି ଦାୟିତ୍ଵ ନ୍ଯସ୍ତ କରାଗଲେ 
ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ରାଜନୀତିକ ହସ୍ତକ୍ଷେପ ନ ହେଲେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କ୍ରମଶଃ ଅପସାରିତ 
ହୋଇପାରିବ। 
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ପ୍ରେମ 
ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର 


ମୁଁ ତୋତେ ଦେଖୁଥୁଲି, ତୋ” ଅପା ବାହାଘର ବର୍ଷ - କେତେ ଦିନର କଥା। ଡ଼ ହେଇଥାଉ 
ପାଞ୍ଚ କି ଛ” ବର୍ଷର ଛୁଆଟିଏ । ତୋ ଆଖ୍‌ ଯୋଡ଼ାକ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ମନେ ନାହିଁ ମୋର | 
ମୋର ସେତେବେଳକୁ ବାଇଶ ତେଇଶ। ‘ବର ତିରିଶା, କନିଆ ଦଶା” ହିସାବରେ 
ଚଳିଯିବାର କଥା। ମାତ୍ର ସାରଦା ଆଇନ ପାସ୍‌ ହେଇଗଲାଣି ସେତେବେଳକୁ । 

ୟା ଭିତରେ ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ବିତିଯାଇଛି। ତୁ ବାହା ହବୁ ହବୁ ହଉଚୁ। ମୋର 
ବୟସ ଗଡ଼ି ଯାଇଥୂଲେ ବି ମୁଁ ଦୋଭେଇ ନୁହେଁ। ଡୁ ଗୁଣବତୀ। ଯୌବନ ତୋତେ କୋଟି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସୁନ୍ଦରୀ' କରିଚି କି ଲାବଣ୍ୟବତୀ” ସଜେଇଛି - କହି ପାରିବି ନାହିଁ। ତୁ ଅଛୁ 
ହଜାରେ ମାଇଲ ଦୂରରେ। ପତ୍ରରେ ପରିଚୟ । ପ୍ରତିମାରେ ନାହିଁ! ମୁଁ ଯଦି ତୋର ଗୁଣରେ 
ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ତୋଡେ ବାହା ହବାକୁ ମନ କରି ସିଧାସଳଖ ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଣେୈ, ତୁ ହସିବୁ 
ନା ରାଗିବୁ କହିଲୁ ? ଭଲ ଢିନିଷଟିଏ ପାଇଲେ ତାକୁ ଆପଣାର କରି ନେବାପାଇଁ ମନ 
କରିବାଟା କ'ଣ ଅଲାଗିଲା କଥା ? 

ତୁ ହସିବୁ ନିଶ୍ଚୟ । ମନ ଥୂଲେ ତ ମନେ ମନେ ହସନ୍ତୁ। ମନ ନ ଥଲେ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ 
ହସି ପକାଇବୁ | ମାତ୍ର ରାଗିବୁ କାହିଁକି ? ରାଗିବାର କ'ଣ ଅଛି ଏଥୂରେ ? ଏଇ ବାହାହବା 
କଥାଟା କ'ଣ ଏଡ଼େ ଅଶ୍ମୀଳ - ଏଡ଼େ ବଜାରିଗିରି ¬ ଏଡ଼େ ନିଲଜ ପଣ - ପାଗଳାମି ? 

ମୁଁ ତୋତେଇ ମେଜେଷ୍ଟେର ସାଇବ କରି ଇଜିଲାସରେ ବସେଇ ପଚାରୁଛି - ରାୟ 
ଦେ ! ଡୁ ନିଶ୍ଚୟ କହିବୁ ଏଥୁରେ ରାଗିବାର କ'ଣ ଅଛି ? 

କିନ୍ତୁ ଲୋକେ ରାଗନ୍ତି ¬ ରାଗିବାର ମୁଁ ଦେଖ୍ଛି। ଏପରିକି ସାରା ଜୀବନପାଇଁ କେବଳ 
ରହିଯାଏ ଶତୁତା। ଏ ପ୍ରକାର ମନୋବୃତ୍ତିର କାରଣ କ”ଣ ହେଇପାରେ ? କରିପାରିବୁ 
ଏହାର ତାର୍ସିକ ବିଚାର ? 

ଜୀବନରେ ଏହିଭଳି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ମୋତେ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିଛି। ବିଚିତ୍ର ଅଭିଜ୍ଞତା ମୋ 
ଜୀବନରେ। ମୁଁ କେବେ କାହାର ଅନିଷ୍ଟ କରି ନାହିଁ ଜାଣି ଜାଣି - ଅଢାଣତରେ ଯଦି 
କେବେ କ'ଣ ହୋଇଯାଇଥୁ୍‌ବ କେଉଁଠି କହି ପାରିବି ନାହିଁ। କାହାରି ଅମଙ୍ଗଳ କରିବା 
ଦୂରେଥାଉ, ଅନିଷ୍ଟ ପାଞ୍ଚ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। କିମିତି ପାଞ୍ବି ? ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ଜଣକ 
ମୋତେ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ଭଲ ପାଇଛି - ସେ ଏ ମନଟାକୁ ଏମିତି ବାଛି ରଖୁଛି ଯେ 
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୯୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କାହାରି ଅମଙ୍ଗଳ ବାଟରେ ସେ ଯେ ଯିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଏ ନାହିଁ ମୋତେ। ଯିଏ କେବଳ 
କଲ୍ୟାଣରେ କମନୀୟ, ମଙ୍ଗଳରେ ମଞ୍ଜଳ, ତା'ର ଭଲ ପାଇବାକୁ ଧରି ରଖ୍ବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କଲେ ଆଉ ବେଳ କୁଳାଏ ନାହିଁ ¬ କାହାରି ଅକଲ୍ୟାଣ କରିବା ଦୂରେ ଥାଉ, ସାମାନ୍ୟ ଅନିଷ୍ଠ 
ମନାସିବାକୁ ମଧ୍ଯ । ଭଲ ପାଇବାର ରଣ ଆମେ ଶୁଝି ପାରୁ ନାହିଁରେ ¬ ଜୀବନ ଜୀବନରେ 
ଶୁଝିଦେବାର ନୁହେଁ। ଭଗବାନ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଶୁଝି ପାରିନାହାନ୍ତି। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରାଧାଙ୍କ ଭଲ 
ପାଇବାର ରଣ ଶୋଧ କରିବାପାଇଁ ପରବର୍ରଗୀ ଅବତାରରେ ‘ରାଧା ରାଧା” ହୋଇ ମୁଣ୍ଡ 
ଫଟାଇ ସମୁଦ୍ରରେ ବୁଡ଼ି ମରିବାକୁ ଝାମ୍ପ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ଶୁଝି ପାରିଲେ ନାହିଁ। 

ଯିଏ ପ୍ରକୃତରେ, ନିସ୍ବାର୍ଥରେ ଥରେ ଭଲ ପାଇପାରିଛି, ତା'ର ଭଲ ପାଇବାର ରଣ 
ଯେତେ କଲେ ବି ଶୁଝି ହେବ ନାହିଁ ¬ ଶୁଝି ହେବାର ନୁହେଁ। ସେଇ ଭଲ ପାଇବା ଲୋକଟିର 
ମନକୁ ପାଇଲା ଭଳି ଆମେ ଯଦି ଟିକିଏ ସଢେଇ ନେଇ ପାରୁ ନିଜକୁ ¬ 'ମୁଁତୋର, ମୁଁ ତୋର' 
ବୋଲି ସରଳ ନିର୍ମଳ ହୃଦୟରେ ଥରୁଟିଏ ଖାଲି ଖୋଲା ପ୍ରାଣରେ ¬ ଛାତିରୁ କୋହ ହଠାଇ 
ଆଖ୍ରୁ ଲୁହ ବୁହାଇ କାନ୍ଦି ପାରୁଥାନ୍ତୁ ତେବେ ଜୀବନଟା ସାର୍ଥକ ହେଇଯାଉ ଥାଆନ୍ତାରେ ! 
ତା'ରି ଭଲପାଇବାର ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର ହେଇ ପାରିଲେ ସବୁ ହୋଇଥାନ୍ତା - ସବୁ ଛିଡିଯାନ୍ତା 
ତାକୁ ଆଉ ଆମ ପ୍ରେମର ପାତ୍ର କରିବା ଦରକାର ପଡ଼ନ୍ତା ନାହିଁ - କାରଣ ପ୍ରେମରଣୀ ପକ୍ଷରେ 
ପରିଶୋଧ ଯେ ଅସମ୍ଭବ ଭଉଣୀ ! 

ଦେବାର ଶଳ୍ତି ଆମର କାହିଁ ? ସେ ଯଦି ନିଏ ତ ନେଉ - ତା'ରି କେବଳ ନେବାର 
ଶକ୍ତି ଅଛି, ଯେ ଦେବାର ଶକ୍ତି ଧରେ | ଯେଉଁ ଆକାଶ ବର୍ଷା ଦିଏ ¬ ସେଇ ଆକାଶ ହିଁ ସବୁତକ 
ବର୍ଷା ପାଣି ଟାଣି ନେଇଯାଏ ପୁଣି ଥରେ ଝଡ଼ଟଝଞ୍ଜା ଝଝର ପ୍ରପାତରେ ପ୍ରଲାବନ 
ଆଣିଦେବାପାଇଁ। ଏ ଲୀଳା ଏଇ ନିତ୍ୟ ବିରହରେ ନିତ୍ୟ ମିଳନ ¬ ପୁଣି ମିଳନରେ ବିରହର 
ସୁଖାନୁଭୂତି ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଭଲପାଇବାର ସ୍ଵରୂପ ଲକ୍ଷଣ। ନିତ୍ୟପ୍ରବଦର୍‌ ¬ ଯୌନଃପୁନିକ ¬ 
ଅବିରାମ ¬ ଅବିଶ୍ରାମ। 

ଏଇଟା ଇ ପ୍ରେମ । ଯେଉଁଠି ଏ ପ୍ରେମ ଥୁବ, ସେଠି ରାଗ କ୍ରୋଧ କେବଳ ପ୍ରତି ଭୋଗର 
ଲାଜସାବର୍ବନ ପାଇଁ। ସେ ରାଗ ଅହେତୃକୀ । ସେ ରାଗ ନିଷ୍ିଞ୍ଚନୀ। ସେ ରାଗର ନିର୍ବିଷ୍ଟ କାରଣ 
ଧରି ହୁଏ ନାହିଁ ¬ ସେ ରାଗ ବା କ୍ରୋଧ ¬ ଅଭିମାନୀ, ଦୟା “ମୁଁ ଧନୀମାନୀ ସୁଗୁଣୀ ପଣ୍ଡିତ 
ବୋଲି ମଣୁଥଵବା ଅହଙ୍କାରୀ ମନରେ ସ୍ଥାନ ପାଇପାରେ ନାହିଁ - ମୋ ଭଜି ଗୋଟାଏ ମୂର୍ଖ 
ଦରିଦ୍ର ତୋ ଭଳି ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକ ପଣ୍ିତର ସମକକ୍ଷ ହେବାର ଆସ୍ପର୍ବାକୁ ସହ୍ୟ କରି ନ 
ପାରୁଥ୍‌ବା କୁଟିକ ହୃଦୟରେ ଉଦୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ରାଗ ଯେ ସରାଗ - ସେ ସରାଗ କେବଳ 
ଗୁମାନରେ ଶ୍ରୀମାନ - ଅଭିମାନରେ ମବନ । 

ଡୁ ଯଦି ମୋ ଉପରେ ଏ ପ୍ରସ୍ତାବରେ ରାଗୁ - ତେବେ ମୁଁ କହିବି ¬ ମୁଁ ତୋତେ ନିସ୍ବାର୍ଥରେ 
ଭଲପାଇ ପାରିନାହିଁ ¬ ମୁଁ ତୋତେ ପ୍ରେମ ଦେଇ ପାରିନାହିଁ - ପ୍ରେମ ଦେବାର ଶକ୍ତି ମୋର 
ନାହିଁ। ସେ ଶକ୍ତି ଥୁଲେ ମୁଁ ଯେ ଜବରଦସ୍ତ ତୋ'ର ଭଲ ପାଇବା ଆଦାୟ କରି ନେଇ ପାରନ୍ତି 
ରେ ¬ ଆକାଶ ମାଟିରୁ ଜଳ ଶୋଷଣ କରି ନେଲା ପରି । 
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ପ୍ରେମ ୧୦୦ 


ଏ ପ୍ରସ୍ତାବ ମୂଳରେ ମୋର କେବଳ କାମ -ପ୍ରବଣତା ଥୁଲେ ସିନା ଡୁ ଚାଗିବୁ। ପ୍ରେମ 
ଥୁଲେ ରାଗିବାର କୌଣସି କାରଣ ହିଁ ନ ଆନ୍ତା। କାରଣ, କାମଟାଇ ଅଶ୍ମୀଳ ¬ ପ୍ରେମ 
ଯେ ଚାରୁ ହେମ। 

ଆମ ସମାଜର ମନ ଆଜି ବଦଳି ଯାଇଛି। ପ୍ରେମର ସମାଧ୍‌ ହୋଇ ଯାଇଛି ¬ ତା'ରି 
ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇଛି କାମର ବିଶାଳ ହର୍ମ୍ଯ। ଦେଖୁଛୁ - ଦେଖ୍‌ ପାରୁଛୁ ? 

ଆମ ସମାଜର ଆମ୍ମା ପରକାୟା ପ୍ରବେଶ କରିଛି। କାମ ଆଉ ପ୍ରେମ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ 
ଦେଖବବାର ଆଖୁ ଆମର ଫୁଟି ଯାଇଛି। କେଉଁ ସାତସମୁଦ୍ର ତେର ନଇ୍ତ କିଏ ଜଣେ 
ଜ୍ଞାନାଞ୍ଜନ ଶଳାକାୟା ଚକ୍ଷୁରୁନ୍ନିଳିତ କରିବ ବୋଲି - ଆଖରେ ଖେଞ୍ଚଦେଇ ପଳାଇ ଯାଇଛି। 

ଆଜି ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଶିକ୍ଷିତ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ସଭ୍ୟ ସଂସ୍କୃତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁବକ ଯୁବତୀର 
ଆଖରେ ସଂସାରଟା ଯୌନମୟ। ଏଠି ମା” ମଧ୍ଯ ପୁଅକୁ ଭଲପାଏ ସେଇ ଯୌନ 
ପ୍ରେରଣାରେ। ବାପ ପୁଣି ଝିଅକୁ ଭଲପାଏ - ଅବଲୁପ୍ତ ଯୌନ-କ୍ଷୁଧାର ଆହ୍ନାନରେ। 
ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମୌଳିକ ପ୍ରଚୋଦନା ହୁଏ ଯୌନବିହାର। ସତେ ଯେପରି 
ମଣିଷ ଖାଏ ପିଏ, ମଜ ମୁତ୍ର ତ୍ୟାଗକରେ, ସୁସ୍ଥ ସବଳ ଜୀବ ରୁପେ ଜୀବନ ଧାରଣ 
କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଏଇ ଯୌନ ସଂଭୋଗ ପାଇଁ। ତା”ର ଚିନ୍ତା, ତା'ର ଉଦ୍ଭାବନ, ତା'ର 
ଜ୍ଞାନ, ତା'ର କର୍ମ, ତା'ର ଉପାୟ ଓ ଉପସନା - ସବୁ କେବଳ ଯୌନ-ଯୌନ-ଯୌନ। 
ତା'ର ଅହଂ (€£୦) ତା'ର ଅଦସ (1d) ତା'ର ଅସ୍ଥି ଏବଂ ବ୍ୟାପ୍ତିୟ ତା'ର ସଂଘର୍ଷ ଓ 
ସମାଧାନ - ସବୁ ସେଇ ଯୌନ। ତା'ର ଶ୍ରବଣ, ସ୍ପର୍ଶନ, ଦର୍ଶନରେ ଯେଉଁ ଯୌନର 
ସ୍ତୁତି - ତା'ର ଆଚାର ବିଚାର, ଚଳନ ଶୀଳନ, ମନନ, ମଛନରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଯୌନର 
ବନ୍ଦନା । 

ମନେହୁଏ ସତେ କି ବୈଷ୍ଣବ କବିଙ୍କ ଭାଷାକୁ ବିଦୁପ କରି 'ଗଉର! ଯଉନ -ୃଷ୍ପିକମାନେ 
ଆଜି ଗାଇ ଯାଉଛନ୍ତି - 

ଶୟନେ ଯଉନ ସ୍ଵପନେ ଯଉନ ଯଉନ ନୟନ ତାରାରେ 
ଜୀବନେ ଯଉନ ମରନେ ଯଉନ ଯଉନ ଗଳାର ହାରା ରେ 
ଯଉନ ବିହୁନେ ନା ବାଞ୍ଚ୍‌ ପରାନେ ଯଉନ କରିଲାମ୍‌ ସାର୍‌ରେ 
ବଲିଏ ଯଉନ ଏ ଭର ଜୀବନେ କିଛୁନା ଚାହିଏ ଆର୍‌ରେ। 

କି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ! କାମଜ ରୋଗୀକୁ ସଂସାରଟା ହଳଦିଆ ଦିଶେ ବୋଲି ଆମେ 
ସବୁ ନିର୍ବିଚାରରେ କଂଣ ମାନି ନେବା ସେଇଆକୁ - ସତ, ସତ, ସତ ବୋଲି। 

ଯେଉଁମାନେ ଜଗତ଼ଟାକୁ ଯୌନମୟ ଦେଖନ୍ତି - ଭଲ ପାଇବାର ଆଖୁ ବା ପ୍ରେମର 
ନେତ୍ର ତାଙ୍କର ନ ଆଏ। ଯାହା ଥାଏ ତାହା ଚକ୍ଷୁପୀଡୈବ କେବଳମ୍‌। 

ଓଃ.... କି ମାରାମ୍କ ସଭ୍ୟତା ! ସ୍ତୀ ପୁରୁଷର ସମ୍ପର୍କ କେବଳ ଯୌନ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଣ୍ିତ 
ହୁଏ ¬ ନିୟନ୍ତିତ ହୁଏ ¬ ଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର କଲା ମାତ୍ରେ ମଣିଷର ମଥା ଉପରେ ଏ ଆକାଶଟା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୦୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଭାରିପଡ଼ୁ ନାହିଁ - ଗୋଡ଼ ତଳ ମେଦିନୀଟା ଫାଟି ପଡୂନାହିଁ। ମା ଭଉଣୀ ବାପ ଭାଇଳି ଛାଡ଼ି 
ମଣିଷ ବଞ୍ଚବ - ବଞ୍ଚପାରିବ ? କାହିଁକି ବଞ୍ଚବ ବା ? ତା'ର ମୁର୍ବନାପାତ ହେବ ନାହିଁ ? 

ବିବାହ ବେଦୀ ଉପରେ ବର କନ୍ଯା ବସିଛନ୍ତି। ଆଗରେ ମଙ୍ଗଳ ଘଟ । ଉପରେ 
ଶୁଭସୂଚକ ପତ୍ରପୁଷ୍ଠମଶ୍ରିତ ଚନ୍ଦ୍ରାଡାପ। ଦୁଇଟି ଅପରିଚିତ ନବ କଳେବର ନବନୀତ 
କରକମଳ ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ହେଲେ ହେଁ କି ଅଳ୍େଦ୍ୟ ସୁଦୃଢ଼ ବକ୍ଷନରେ ଆବଦ୍ଧ । ପୁରୋଭାଗରେ 
ପ୍ରନ୍ନଳିତ ହୋମାଗ୍ନି ¬ ତତ୍ର ଜିହ୍ନା ପ୍ରକୀର୍ତିତ। ପୁରୋହିତ ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଛି ସେହି ଅଗ୍ନିକୁ 
ସାକ୍ଷୀରଖ୍‌। ଅଖ ଆଗରେ ବାଡ଼ି ଯାଉଛି ଅତୀତର ଅସଂଖ୍ୟ ଆଦର୍ଶ- 

ଯଥା ରାମଚନ୍ଦ୍ରସ୍ୟ ସୀତା - 
ଯଥା ନଳରାଜାସ୍ୟ ଦମୟନ୍ତୀ। 

ସପ୍ତ ପୁରୁଷ ଉଦ୍ଧାର କରି ସେ ପଢ଼ି ଯାଉଛି - ପିତାମହ, ପ୍ରପିତାମହ, ପରମ ପିତାମହ, 
ପରିମେଷ୍ଟି ପିତାମହ, ପରାପୂର ପିତାମହ ପୁଣି ମାତାମହ, ପ୍ରମାତାମହ, ପରମ ମାତାମହ, 
ପରମେଷ୍ଟି ମାତାମହ, ପରାପୂର ମାତାମହ - ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମାତାମହୀ ପିତାମହୀ 
ପ୍ରମାତାମହୀ ପ୍ରପିତାମହୀ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯେପରି ପରପୁରୁଷର ଆବାହନରେ ଆସି ସାକ୍ଷୀ 
ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵାକ୍ଷର କରିଯାଇଛନ୍ତି ¬ ଏ ବିବାହକୁ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ କରି ¬ ଏ ବିବାହକୁ ଅଛନେଦ୍ୟ, 
ଅଭେଦ୍ୟ, ଅଦାହ୍ୟ, ଅବିନାଶୀ, ଅପରିବର୍ଭନୀୟ କରି। 

ସେଠି ଯୋଡିଏ ଦୁର୍ବକ ଚଞ୍ଚଳ ମନ, ଅନ୍ତର୍ଗତରେ ଅପ୍ରତ୍ୟୟପ୍ରବଣ ପ୍ରଣୟକୁ ସୁଦୃଢ଼ 
କରିବାପାଇଁ ଉଚ୍ଚ ଶିକ୍ଷିତ ହାକିମ ରେଜେଷ୍ଟରଙ୍କ ସାମନାରେ ସ୍ଵୀୟ ସ୍ଵାକ୍ଷରୀକୃତ ସ୍ଵୀକୃତିକୁ 
ଅପେକ୍ଷା କରି ରହି ନଥାନ୍ତି। 

ସେଠାରେ “ଯାବତ ଜୀବେତ୍ବ ସୁଖଂ ଜୀବେତ୍ବ ଯୌନଂ କୃତ୍ଧ ଜିଷଧ ପିବେତ଼'ର 
ସତ୍ୟାଦର୍ଶ ବା mଠଠ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଉ ନ ଥାଏ | ସେ ବିବାହରେ ଜରାୟୁ ନାକିକା ( Uterine 
tube) କୁ ବାଛି (1¡ ature) ଚିର ଜୀବନ ରମଣୀୟତ୍ଵକୁ ଭୋଗପୀଠରେ ସଂସ୍ଥାପନ କରି 
ମାତୃତ୍ଵର (ଘୃଣ୍ୟ ) ଦାୟିତୃକୁ ଏଡିଦେବାପାଇଁ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ନ ଥୂଲା କିମ୍ବା ଭରନପଫ୍ବଙ୍କ କାୟାକଳ୍ପ 
ଚିକିତ୍ସା ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ଶତ ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା ମଧ୍ଯ ନଥୁଲା। 

ସେ ବିବାହର ପରିକଳ୍ପନା, ତଳେ ଜୀବନ ଜୀବନ ଜନ୍ନଜନ୍ମାନ୍ତର ପାଇଁ ସହଧର୍ମିଣୀ, 
ସହଗାମିନୀ - ମାତା, ଧାତ୍ରୀ, ଜନନୀ, ବନ୍ଧୁ ଓ ଭଗିନୀ ହୋଇ ରହିବାର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଥୁଲା - 
ସଂକଳ୍ଧ ଥଲା। ଏହି ଅସାଧ୍ୟ ସାଧନପାଇଁ ଏକ ଗୌରବମୟ ପୁରୁଷ ପରୁଷୋତ୍ତମର ଆବାହନ 
ହେଉଥୂଲା। 

ପୁତ୍ରାର୍ଥେ କ୍ରିୟତେ ଭାର୍ଯା ମୂଳ ସୂତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନାନା ଶ୍ରୀଳ ସଂଯମ ବାଧାବରଣର 
ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ୟ ଦେଇ ଏକ ପବିତ୍ର ଅନୁଷ୍ଠାନ ରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେଉଥଲା ¬ ବହୁ ବାଦ୍ୟ ବାଦିତ 
ଶଙ୍ଖ ହୃଜହୃଳିର ଉତ୍କଳ ଉତ୍ତରଳ ଧ୍ଵନି ମଧ୍ୟରେ - ମାନ୍ୟଗଣ୍ୟ ଗୁରୁଜନ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି 
ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବମାନଙ୍କ ସମୀପ୍ୟ ସମ୍ମୁଖରେ - ଏକ ପୁଣ୍ୟାହରେ, ପୁଣ୍ୟ ଅବସରରେ -ପୁଣ୍ୟାହ 
ବାଚନ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି। 
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ପ୍ରେମ ୧୦୨ 


ସେଥୁପାଇଁ ବିବାହ ଅଶ୍ପୀଳ ଯୌନ ଭୋଗପାଇଁ ସମାଜର ଏକ ଅନୁମତି-ପତ୍ର ବା 
ଲାଇସେନ୍ସ ନୁହେଁ। ତାହା ହୋଇଥୂଲେ ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଯୌନ ସଂଯୋଗ ଅଶ୍ମୀଳ 
ବିବେଚିତ ହୁଏ, ବିବାହକୁ ସେ ସମାଜରେ ଏପରି ନିର୍ଳଜ ଭାବରେ ଆଡ଼ମ୍ବର କରିବାର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ନଥାନ୍ତା। 

ପୁତ୍ରାଥୈ ବା ବଂଶ-ରକ୍ଷାର୍ଥେ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ଯୌନ ସଂଯୋଗ ଆର୍ଥାତଵ ଗର୍ଭାଧାନ 
ନିମନ୍ତେ ଶୁଭ ମୁହୁର୍ଭ ମଧ୍ୟ ଗଣନା କରି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରି ଦିଆ ଯାଉଥୂଲା। ସେହି ମୁହୂର୍ଭ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷ ମିଳନ ଅମଙ୍ଗଳ ବିବେଚିତ ହେଉଥୁଲା। ପୁଣି ନାରୀ ପୁତ୍ରବତୀ 
ବା ସନ୍ତାନବତୀ ହେବା ମାତ୍ରେ ଚିରଚୀବନ ପାଇଁ ସେ ମାତା ଆଖ୍ୟା ହିଁ ପାଉଥୂଲା। ଆଜି 
କାଲିକାର ‘ମିସେସ୍‌ ମହାପାତ୍ରମାନେ”, “କୁମାର ସାତ୍ଷିକୀର ମାଂ ବୋଲି ପରିଚିତ 
ହେଉଥୂଲେ। ପ୍ରଥମ ପୁତ୍ରଙ୍କୁ ସେଥୁପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଧର୍ମପୁତ୍ର ଆଖ୍ୟା ଦେଉଥୁଲା | ତାହାପରେ ନାରୀ 
ନରର ଯୌନମିଳନ କେବଳ ଲାଳସାମୟ ବା କାମଜନିତ। ତେଣୁ ଏକାଧ୍ବକ ସନ୍ତାନ 'କାମଜ 
ପୁତ୍ର' ବା 'କାମଜ କନ୍ୟା” । ସେମାନେ ପିତାମାତାଙ୍କର ଦୁର୍ବଳ ଚିରଭରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ନିର୍ଲଜ ପ୍ରତିଭୂ ¬ ବିନା ଆହଵାନରେ ଆଗତ ଅତିଥ । 

ପୁତ୍ର ଯେ ଆତ୍ମଜ। ମଣିଷ ନିଜର ସନ୍ତାନ ମଧ୍ଯରେ ନିଜେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ ବୋଲି ସନ୍ତାନକୁ 
ଆମ୍ବଜ କୁହାଯାଏ । ନିଜର କ୍ରୋମୋସମ୍‌ ଜରିଆରେ ଏକ ପରମ୍ପରାର ବୀଜ ବପନ କରିଯାଏ 
ସେ। ଯେଉଁ ନାରୀ ଗର୍ଭରେ ସ୍ଵୀୟ ଆତ୍ମ ବା ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ ସେ 
ଗର୍ଭଧାରିଣୀ ମାତା କଦାପି ରମଣୀ, କାମିନୀ, ବିଳାସିନୀ, ଶଯ୍ୟାସାଥୀ ହୋଇନପାରେ । ନା- 
ନା ଅସମ୍ଭବ। ସେ ଚିନ୍ତା ପାପ - ଅମାର୍ଚ୍ନୀୟ ଅପରାଧ। ଆଜି ଆମର କ'ଣ ହୋଇଯାଇଛି 
¬ ଏ ଚିନ୍ତା ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି କରି ପାରୁନାହିଁ କାହିଁକି ? ଆଜି ରାଷ୍ଟ୍ରର ନାୟକ ଧର୍ମ କର୍ମ ଅର୍ଥ 
କାମ ମୋକ୍ଷର ଅଧ୍ଯକ୍ଷରୂପେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଜନ୍ମ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କ୍କିନିକୃ ବା ଯୌନ ପ୍ରବର୍ଭନାଗାରନାମ 
ଉଦ୍ଘାଟନ କରିବା ପାଇଁ ନିରୀହ ପ୍ରକାର ଅର୍ଥ ଶ୍ରାଦ୍ଧ କରୁଛି କାହିଁକି ? 

ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ପଶୁ ହୋଇଯାଇଛି - ପଶୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ହୀନ ହୋଇଯାଇଛି। କାରଣ ପଶୁର 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଗତୁ ଥାଏ । ପ୍ରାକୃତିକ ନିର୍ଘଣ୍ଟ ତାକୁ ସ୍ବାଭାବିକ ସଂଯମରେ ଶୃଙ୍ଖଜିତ କରିଥାଏ। 
ମନୁଷ୍ୟ କିନ୍ତୁ ସ୍ପେଚ୍ଛାଚାରୀ ¬ ଘୃଣ୍ୟ ନିମ୍ନତମ ପଶୁ। 

କି ଏକ ଅଶୁଭ ମୁହୁର୍ଗରେ ଭାରତୀୟ ମନୋରାଜ୍ୟରେ ଏ ଗଳିତ ମହାବ୍ୟାଧୂର ସଂକ୍ରମଣ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା କିଜାଣି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ପୁରୁଷ ବିଚାଲିଲା ଜୀବର ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ବୃତ୍ତି 
ଆହୁସଂରକ୍ଷଣ ଓ ବଂଶାନୁକ୍ରମଣ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ, ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅଦମନୀୟ, ଅପ୍ରଶମନୀୟ ଏବଂ 
ଯୌନ ହିଁ ତା'ର ସମସ୍ତ ସାଧ୍ୟ ସାଧନ, ମେଧ୍ୟ ମୋଦନର ପ୍ରବର୍ଭକ - ସର୍ବମୟ ସ୍ରଷ୍ଟା। 

ନା-ନା, କଦାପି ନୁହେଁ - ମୋର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ବିଦ୍ରୋହ କରି ଉଠୁଛି ¬ ମାନବ ଧର୍ମର 
ଏ ନୀଚ, ହୀନ, ଜଘନ୍ଯ ସଂଜ୍ଞା ପ୍ରକରଣରେ। 
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୧୦୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜୀବନଧାରଣ ନୁହେଁ - ଜୀବନଦର୍ଶନ, ଆତ୍ମ ପ୍ରଜନନ ନୁହେଁ - ଆମ୍ଭ “ପ୍ରସାରଣ ହିଁ 
ଜୈବ ଧର୍ମ। ଏବଂ ଯୌନ ନୁହେଁ, ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ତା'ର ସାଧ୍ଯ ସାଧନ, ବୋଧ୍ଯ ବୋଧନର ସର୍ବମୟ 
ସ୍ରଷ୍ଟା। 

ଜାଣିବା ଓ ଭଲ ପାଇବା - ପରକୁ ଚିହ୍ନି ଆପଣାର କରିବା ହିଁ ଆମର ଆଦିମ ବୃଭି 
¬ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରେମ। 

ଆପଣାର ଅଭ୍ୟନ୍ତରସ୍ଥିତ ପ୍ରେମର , ଉପଲବ୍ଧଧୂ ପାଇଁ, ପ୍ରେମର ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଏବଂ 
ପ୍ରେମର ଅଭିଜ୍ଞାନ ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମର ବହୁ ରୂପ। 

ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମାନ୍ତର୍ଗତ ମଧ୍ାଚର୍ଯ୍ୟପଛୀମାନଙ୍କର ଅନୁଯାୟୀ ଚୈତନ୍ୟ ଉପାସକ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ 
ଭେଦାଭେଦର ତଥ୍ୟ ତୋ ଭଳି ଜଣେ ଦାର୍ଶନିକକୁ ଅଗୋଚର ନ ଥ୍୍‌ବ। 


କୈଛନ ରାଧା ପ୍ରେମା କୈଛନ ମଧୁରିମା 
କୈଛନ ସୁଖେ ତିହୌଁ ଭୋର 
ଏ ତିନି ବାଞ୍ଚୃତ ଧନ ବ୍ରଜେ ନହିଲ ପୂରନ 


ନା ପାଇନୁ କାହିଁ ତିହ ଓର। 

ତେଣୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜେ ନିଜର ହ୍ାଦିନା ଶକ୍ତି ଅ୍ଥାତ୍ଵ ପ୍ରେମରୂପା ପ୍ରେମର ପ୍ରତିମା 
ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କର ଭାବ ଧରି ଗୌର ଅବତାର ହେଲେ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ତିନୋଟି ଶକ୍ତି ¬ ଚିତ, ସଂଚିଡ଼ ଓ ହ୍ଲାଦିନୀ। ପ୍ରଥମଟି ଜ୍ଞାନାମ୍ବିକା - 
ଦ୍ଵିତୀୟଟି ସଂଞ୍ଞାମ୍ବିକା ଏବଂ ତୃତୀୟଟି ପ୍ରେମାମ୍ଭିକା। 

ଏହି ଆମ୍ମଅନ୍ତର୍ଗତ ପ୍ରେମାମ୍ଭିକା ଶ୍ରୀରାଧାଙ୍କର ପ୍ରେମ କିପରି, ପ୍ରେମର ମଧୁରତା କିପରି 
ଏବଂ ଏ ପ୍ରେମଜନିତ ତାଙ୍କର ସୁଖ ଭୋଗ କିପରି ତାହା ମନରେ ଉପଲବୃଧ ନ ହେବାରୁ 
ଏବଂ ଖୋଜି ଖୋଜି କୁତ୍ରାପି ତାହା ଲଭ୍ଯ ନ ହେବାରୁ ନବଦ୍ଧୀପରେ ଗୌର ଅବତାର। 

ଏହି ଲୀଳା ହିଁ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦ୍ୟ ଆବହମାନ କାଳରୁ ପ୍ରବହମାନ। ଏହି ଲୀଳା ପୁଷ୍ଠି ନିମନ୍ତେ 
ପରଂବ୍ରହ୍ମ ପରାପ୍ଵର ପରମେଶ୍ବର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏକରୁ ଅନେକ ହୋଇଛନ୍ତି। 

ତେଣୁ କେବଳ ଏଇ “ଭୂମା'ର ଉପଲବ୍ଧୂ ଏବଂ ପ୍ରେମର ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ନିର୍ଗୁଣ 
ନିରାକାର ପରଂବ୍ରହୁଙ୍କ ସଗୁଣବିକାଶ - ଏଇ ଦୁର୍ଲଭ ମାନବ-ଜନ୍ସ ପରିଗ୍ରହ। ଅତଏବ୍ର 
ଜୀବ ମାତ୍ରେ ବ୍ରହ୍ମର ହ୍ଲାଦିନୀ ଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ ପ୍ରେମମୟୀ ରାଧା - ଏବଂ ପ୍ରେମିକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
¬ ସ୍ଵୟଂ ପରଂବ୍ରହମ। 

ପ୍ରେମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଉଭୟେ ଅଭୀନ୍ନ। ଜ୍ଞାନ ସାଧନ, ପ୍ରେମ ସାଧ୍ଯ | ଜ୍ଞାନ ଅନ୍ତଃସ୍ଥ। ଭାବ, 
ପ୍ରେମ ତା'ର ପ୍ରକଟ ସ୍ଵରୂପ। ଉଭୟେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ। ତେଣୁ 
କେବଳ lure ଠf he unknown ରେ ଲକ୍ଷ ସାଧୂତ ହୁଏ ନାହିଁ ¬ love for the 
known ହଁ ମାନବିକ ଧର୍ମର ଚରମ ପରିଣତି। ଅଜଣା ପ୍ରେମାତ୍ପଦକୁ ଜାଣିବାର କ୍ରିୟା 
ହି ପ୍ରେମ। 
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ପ୍ରେମ ୧୦୪ 


କେବଳ ଜାଣିଲେ ଚିହ୍ମିଲେ କାମ ସରିଯାଏ ନାହିଁ - ଭଲରୂପେ ଜାଣିବାପାଇଁ 
ଭଲପାଇବାକୁ ହୁଏ। ମାତ୍ର ଏ ଭଲପାଇବା ଯୌନଲାଳସା ନୁହେଁ। ଭଲପାଇବା ଶଦ୍ଦ 
ଆଜିକାଲି ପ୍ରାୟ ସାଧାରଣତଃ ଯୁବକ ଯୁବତୀଙ୍କର ଯୌନ ଆକର୍ଷଣଜନିତ କ୍ଷଣିକ 
ଉତ୍ତେଜନା ବା ଚାପଲ୍ଲ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ ପ୍ରେମକୁ ମଧ୍ଯ କାମ ନାମରେ ଅପପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଉଛି। ପ୍ରେମ କଥା ଛାଡ଼ିଦିଅ - କାମ ମଧ୍ୟ ଯୌନ ନୁହେଁ। 

ସମ୍ପୂର୍ଣ ମାନବ ଜୀବନରେ ଯୌନ କେତେ ନ୍ଦୁଢ୍ଛ ଅବହେଳାର ବସ୍ତୁ ସତେ ! ଅଥଚ 
ଅନ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ତାକୁ କାମ ନାମରେ ପ୍ରେମ ନାମରେ ଅବିହିତ କରିଛି। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଭୋଗଲିପ୍‌ସା - ଭୋଗ ବାଞ୍ଚା ହିଁ କାମ। ଅଥଚ କେବଳ 
ଜନନେନ୍ଦ୍ରିର ଦୁର୍ଦମ ଲାଳସାକୁ ଆମେ କାମ ଆଖ୍ୟା ଦେଇ ଯୌନକୁ ମନୁଷ୍ଯ ଧର୍ମର 
ଶୀର୍ଷସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥାପନ କରିଛୁ। କି ମୋହ ¬ କି ମୃଡ଼ୃତା! 

ଯୌନ ଅବୟବ ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ - ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରି। ଏହି ଯୌନ 
ବାଞ୍ଚାକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସୁଚୀମାନେ ୯pଏ କହିଛନ୍ତି। ଆମ ପୁରାଣବର୍ଣ୍ଣିତ କନ୍ଦର୍ପ ଦର୍ପକ, 
ମାର ପ୍ରଦ୍ୁମ୍ପ ମୀନକେତନ, ସ୍ପର, ଅନଙ୍ଗ ପ୍ରକୃତି ନାମଧାରୀ ଦେବତା ଅନେକ ସମୟରେ 
ଯୌନର ଅଧୀଶ୍ଵବର ବୋଲି ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ। 

ଯୌନ ଏଜ ଅଙ୍ଗ ବା ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ କହିଲେ ଚଜେ। ମାତ୍ର କନ୍ଦର୍ପ ଚିରଦିନ ଅନଙ୍ଗ ନାମରେ 
ଖ୍ୟାତ। ଏହା ନାନାବିଧ କାମନାରୁ ଜାତ - କେବଳ ଯୌନ ଲାଳସାରୁ ନୁହେଁ - ତେଣୁ 
ଏହା କାମ। ଏହା ସ୍ଥରଣରୁ ସମୂତ ସ୍ମର। ଏହା ମନୋରଥରେ ଆରୂଢ଼ - ମନର 
ମଥନକାରୀ-ମନ୍ୁଥ। ପଞ୍ଚେନ୍ଦଵିୟର ନିୟାମକ ପଞ୍ଚବାଣ। ମନର ଏକ ବିଚଳିତ ଲାଳସା 
କ୍ରନ୍ଦନଶୀଳ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶ କନ୍ଦର୍ପ। 

ମନ ଇହ୍ଦ୍ରିୟର ରାଜା । ମନ୍ମଥ ମନର ପ୍ରବଞ୍ଚକ - ।mposter ¬ ଶତୁ। ହୁଏତ ମନର 
ହିଁ ବିକୃତାବସ୍ଥା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇଛନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହ୍ଯ ବସ୍ତୁ ବା ବିଷୟରେ ମନ ବିନିଯୋଗ ନ କଲେ 
ବା ମନ ନଦେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରି ପାରେ ନାହିଁ। ପୁଣି ମନ-ଯୋଗରୁ 
ମନୋନିବେଶ କରିବାକୁ ପଡ଼େ - ମନ ଲଗେଇ ଦେବାକୁ ହୁଏ। ଏଇ ମନ ଲଗେଇବାର 
ବା ମନ ଦେବାର ପ୍ରେରକ ଯୋଡ଼ିଏ - ଭଲ ପାଇବା ଓ ଭଲ ଦେବା। ଭଲ ନ ପାଇଲେ 
କିମ୍ବା ଭଲ ନ ଦେଲେ ବିଷୟ ଭୋଗରେ ମନର ସୁଖ ସମ୍ପଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଇ ଭଲ 
ପାଇବା କାମ ଓ ଭଲ ଦେବା ହିଁ ପ୍ରେମ। ଭଲ ପାଇବାରୁ ମନର ଆସକ୍ତି - ଭଲ ଦେବାରୁ 
ଅନୁରାଗ। 

ଏ ଆସକ୍ତି ଅନୁରାଗ ମନ ଓ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିପର ଖେଳ। ମନ ଓ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରୀଡ଼ା କେଵେଳ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରପର ମାରଫତରେ। ଚକ୍ଷୁକର୍ଣ ନାସାରସନାତ୍ଵଗାଦି ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିପମଧ୍ୟରୁ ଯେ 
କୌଣସି ଆୟୁଧ ସାହାଯ୍ୟରେ ମନ ରସ ସଟ୍ଗହ କରେ। ଏଥୁମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଭାବ 
ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ଅସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରହେ - ମନୁଷ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମାନବ ହୋଇ ନ ପାରେ। 
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୧୦୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବାକ୍ର ପାଣି ପାଦ ପାୟୁ ଓ ଉପସ୍ଥ ଏହି ପଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର ଅଭାବରେ ମନୁଷ୍ଯର 
କର୍ମପରାୟଣତାରେ ବାଧା ନ ଥାଏ। ପୁଣି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏଇ ଯୌନ ବା 
ଉପସ୍ଥର ସ୍ଥାନ ଅତିଗୌଣ। ନପୁଂସକ ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ହୃଷ୍ଟପୁଷ୍ଟ 
କର୍ଭବ୍ଯ ପରାୟଣ କର୍ମନିଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ହେବାରେ କୌଣସି ବାଧା ନାହିଁ। ମାତ୍ର ପାଣି, ପାଦ, 
ବାକ ଓ ପାୟୁ ମଧ୍ୟରେ ଯେ କୌଣସି ଅଭାବ ତାକୁ ଆଂଶିକ ପଟ୍ଗୁଂ କରିଦେବ। ତେଣୁ 
ଜୀବନ ଧାରଣ ନିମନ୍ତେ ଯୌନ ଏକ ଗୌଣ ଅଙ୍ଗ, ଗୌଣ ଅଂଶ, ସହଜ ପରିହାର୍ଯ୍ୟ 
ବର୍ଜନଯୋଗ୍ୟ ଅବୟବ। 

ରାଞ୍ଚ୍‌ ଯାଇଥୁଲି ପିଲାଦିନେ। କାଙ୍କେରେ ବିରାଟ ପାଗଳାଗାରଦ। ସେ ପୁଣି ଦୁଇ 
ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଗୋଟିଏ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ “ଅନ୍ୟଟି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟବାସୀ ଗୌରାଙ୍ଗଙ୍କର।| 
ଭାରତୀୟ ପାଗଳାମାନଙ୍କମଧ୍ଯରୁ ବେଶି ମାରାତ୍ମକ ଥୁଲେ (violent) ମାତର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟମାନେ 
ବଡ଼ ଶାନ୍ତ ଧୀର - ବଦ୍ପାଗଳ ବିଶେଷ ନ ଥୂଲେ କେହି। ଏବେ ତ କାଗଜରେ ଦେଖ୍ଥ୍ବୁ 
ସେ ଦେଶରେ ପାଗଳା ସଂଖ୍ୟା ଖୁବ୍ର ବେଗରେ ବଢ଼ି ଚାଲିଛି - ଜ୍ୟାମିତିକ ଅନୁପାତରେ। 
ଆଜି ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଏଇ ପାଗଳାମିର ମୂଳ ହେତୁ ଯୌନବିକାର। ପୁଣି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବହୁବିଧ 
ବ୍ୟାଧ୍ବୂର କାରଣ ଏଇ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ମନ ବୋଲି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଦେଇ 
ପାରିଲେଣି। ବୋଧହୁଏ ଗୋରାଙ୍କର ଯୌନ ପ୍ରୀତିଟା ବ୍ୟାପକ, ତେଣୁ ବର୍ଷାଜଳପରି ଖର 
ନୁହେଁ। ଆଉ କଳାଙ୍କ ଯୌନ ଲାଜସାଟା ନଦୀସ୍ରୋତ ପରି ଆବଦ୍ଧ କିନ୍ତୁ ବେଗବତୀ। 
ସେଥୁପାଇଁ ଆମ ପାଗଳଗୁଡ଼ାକ ଏତେ ମାରଣା violent । 

ଆମ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ବେଳେ ବେଳେ ଏକଆଖ୍ଆ ଶୁକ୍ର ପରି ଗୋଟିଏ ଦିଗ ଦେଖନ୍ତି। 
ତେଣୁ ସବୁ ବିକାର ମୂଳରେ ଯୌନକୁ ହିଁ ଦେଖୁଥାନ୍ତି ସେମାନେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ତା'ର ଭୋଗ୍ୟ ଆହରଣରେ ଅବାଧ ଅଧୂକାର ନପାଇଲେ ବା ବାସନା ଚରିତାର୍ଥ କରି 
ନ ପାରିଲେ ବିକାରର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । କେବଳ ଉପସ୍ଥତନିତ ନୁହେଁ - ମଣିଷ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ସେହି ବସ୍ତୁର ଅଭାବରେ ବିକାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବାର ଭୟ ରହିଥାଏ। 
ମନ ଯାହାକୁ ଦେଖୁବାକୁ ଚାହେଁ ¬ ତାକୁ ନ ଦେଖୁଲେ, ଖାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛାକରି ଆହାର 
ଆହରଣ ନକଲେ, ଶୁଣିବାର ଇଚ୍ଛାଥାଇ ଶୁଣି ନ ପାରିଲେ ମଣିଷ ପାଗଳ ହୋଇଯାଏ । 
ପୁଣି ଦେଖ୍‌ବା, ଖାଇବା, ଶୁଣିବା, ଶୁଙ୍ଘିବା ବା ଛୁଇଁବାକୁ ଛାଡ଼ି ସାମାନ୍ଯ ଅର୍ଥ ¬ ଟଙ୍କା 
ପଇସା ଅଭାବରେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ପାଗଳ ହେବାର ତୁ ଦେଖ୍‌ଥୂବୁ ¬ ମୁଁ ଦେଖ୍ଛି - ଏମିତି 
ଅନେକ ଦେଖୁଥ୍‌ବେ। ଲଟାରିରେ ଟଙ୍କା ପାଇଁ ମଣିଷ ପାଗଳ ହେଇଛି ¬ ବ୍ୟାଙ୍କ ଫେଲ୍‌ 
ମାରିବାରୁ କିମ୍ବା ବ୍ୟବସାୟରେ ଲାଲ୍‌ବତୀ ଜାଳି ଦେଇ ବି ଲୋକେ ପାଗଳ ହେଇଛନ୍ତି। 
ଆଖରେ, କାନରେ, ନାକରେ, ପାଟିରେ କିଜାଣି ଯୌନର ଗନ୍ଧ ମିଳିବ - ଟଙ୍କା ସୁନା 
ଭିତରେ ଯୌନ ଆବିଷ୍କାର ବାସ୍ତବିକ ବିଜ୍ଞାନର ଏକ ବିରାଟ ବିଜୟ ମୁଁ ତାକୁ ପ୍ରଣିପାତ କରି 
କହବ i 
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ପ୍ରେମ ୧୦୬ 


ସ୍ଥାନେ ହୃଷୀକେଶ ଡବ ପ୍ରକୃତ୍ୟା 
ଜଗତ୍‌ ପ୍ରହୃଷ୍ୟତ୍ୟନୁରଜ୍ୟତେ ଚ 
ରକ୍ଷାଂସି ଭାତାନି ଦିଶୋ ଦ୍ରବନ୍ତି 
ସର୍ବେ ନମସ୍ୟନ୍ତି ଚ ସିନ୍ଧସଙ୍ଘା। 
ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ଧ ହେବା ମାତ୍ରେ ଦେଖେ, ଶୁଣେ, ଖାଏ, ଶୁ୍େ ଛୁଇଁଲେ ତାକୁ ଲାଗେ। 
ପୁଣି ହାତ ହଲାଏ, ଗୋଡ଼ ହଲାଏ, ପାଟିକରେ ହଗେ ଆଉ ଉପସ୍ଥ ଦ୍ଵାରରେ ମୂତେ ମଧ୍ଯ 
ପୁଣି ମଲାଯାଏ ଏସବୁ କ୍ରିୟା କୌଣସି ଅଙ୍ଗବିଶେଷ ସେହିପରି ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟାଧୂ ଗ୍ରସ୍ତ ନ 
ହେଲେ ତଦ୍ଵବଡ଼ ଜାଗ୍ରତ ଥାନ୍ତି ¬ କିନଧ ଯୌନଶକ୍ତି ଜନ୍ମମୂତ୍ୟୁଗତ ସମଗ୍ର ଜୀବନରେ ଏକ 
ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ କାଳର ସାମୟିକ ଉନ୍ମେଷ! ତଥାପି କ'ଣ ଆମେ ଯୌନକୁ ସର୍ବମୁଖ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବା ଅବୟବ ବୋଲି ମନେ କରିବୁ ? 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ଯୌନର ସ୍ଥାନ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ତଥା ଅବୟବ ଦତୁଳନାରେ ଅତି କ୍ଷଣିକ। କେବଳ ଅଡିରିକ୍ତ ଭୋଗ ବିଳାସ ବ୍ୟତୀତ ତାହାର 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ - ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ରିୟାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ। 
ତଥାପି ଅଚ୍ଚିର ମଣିଷ ଅତିରିକ୍ତ ଯୌନଭୋଗ ବିଜାସରେ ମତ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି, ଏ 
କଥା ମୁଁ ଅସ୍ବୀକାର କରିପାରିବି ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଏହାର କାରଣ ଜୀବନମୟ ଯୌନର ପ୍ରଭାବ 
ନୁହେଁ - କିମ୍ବା ଆଦିମ-ଜିବୀ ବୃତ୍ତି ନହେଁ। ପ୍ରବଳ ଏହି ଯୌନ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହିଁ ଜୀବନକୁ 
ଯୌନସର୍ବସ୍ଵ କରି ନାହିଁ। ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଳାସଠାରୁ ଯୌନ ସମ୍ଭୋଗରେ ବଂଶାନୁକ୍ରମେ 
ପରମ୍ପରାଗତ ଅଧ୍ଵକ ମନୋଯୋଗ କରି ଆଜି ଯୌନପରାୟଣ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି ମନୁଷ୍ଯ। 
ବିଷୟ ନିଜେ ସୁଖର ଆଶୟ ନୁ ହେଁ। ଅଲଂଘନୀୟ ଆବଶ୍ୟକତା - ସେ ଜୀଇଁବା ଆଉ 
ଜନ୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନୁହେଁ ¬ ଜାଣିବା ଓ ଭଲ ଦେବା ଓ ପାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା, 
ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରେମର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବାପାଇଁ ଜୀଇଁବା ଓ ଜନ୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତାର ଆହ୍ବାନରେ କେତେକ ବିଷୟ ମନୁଷ୍ୟ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରେ। ଦ଼ନ୍ମଧ୍ଯରୁ ଜୀବନ ଓ ଜନନ ତ ଗୌଣ। ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଭୁକ୍ତ ସୁଖର 
ଅଭାବରେ ଆମ୍ବହତ୍ୟା କରିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏକାଧୂକ | ପୂଣି ଏକ ଅପରିଦୃଷ୍ଟ ଅପରିକନ୍ଥନୀୟ 
ସୁଖପାଇଁ ସେ ଜନନ କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ପରିହାର କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ଜୀବିତ ବ୍ୟଲ୍ତି ମୁମୂଷଷଣ ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ଯ କେବେ ହେଲେ ତା'ର କୌଣସି ଅଙ୍ଗକୁ ବିକଳାଙ୍ଗ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ଦୁରେଥାଉ, 
ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ଡୁ ଶୁଣିଛୁ କେଉଁଠି ? ଏକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତା'ର ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରେମର 
ମୂଳ ସୂତ୍ର ବୋଲି ସେ ତାହା କଦାପି ତ୍ୟାଗ କରି ପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରେମ ହି 
ମନୁଷ୍ଯର ମୌଳିକ ବୃରି। ଆତ୍ମରକ୍ଷା ଓ ବଂଶାନୁବୃରି କଦାପି ନୁହେଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଜୀଇଁବା 
ଓ ସନ୍ତାନ ପ୍ରଜନନ କରିବାର ଗୌଣ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଜାଣିବା ଓ ଭଲ ପାଇବା 
ବା ଭଲ ଦେବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତି ବା ଅନୁରଲ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
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୧୦୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବାଧ୍ୟ ହୁଏ ମଣିଷ। ତାହା ପୁଣି ଆବଶ୍ୟକତାର ଭଣାଧ୍ଯକ୍ୟ, ଆବଶ୍ୟକତା ଦୁର୍ମଭତା ସୁଲଭତା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କାଳ ସ୍ଥାନ ତଥା ଭେଦରେ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। 

ଏହି ବିଭିନ୍ନତା ହିଁ ଅଭିରଚି। ଏହି ଅଭିରଚି ପୁଣି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ବ୍ୟକ୍ତି, ଜାତିଠାରୁ 
ଜାତି, ଦେଶଠାରୁ ଦେଶ ଓ ସମୟ ଠାରୁ ସମୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର। ଏ ଅଭିରୁଚି ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ 
ସୃଷ୍ଟିକରେ ¬ ବ୍ୟକ୍ରିଗତ ପ୍ରୟାସ ପ୍ରୟୋଜନରେ ତଆଁ ପରମ୍ପରା ପରିକ୍ରମରେ ମଧ୍ଯ। 

ପିଲା ଦିନରୁ ପିତାଟା ଖୁବ ଭଲଲାଗେ ବୋଲି କହି ଖୁଆଇଲେ ବଡ଼ ହେଲା ବେଳକୁ 
ପିତାଟାକୁ ଇ ମଣିଷ ମିଠା ବୋଲି ଖାଆନ୍ତି, ଅମଳୀ ଲୋକ ପିତା ଅଫିମକୁ ଚାଟି ଚାଟି 
ଖାଇଲା ପରି। ଅତି ଛୋଟ ପିଲାର ସ୍ଵାଦ-ଶକ୍ତି ଗଢ଼ି ହେବା ବେଳେ ସେ ଯେଉଁ ସ୍ଵାଦ 
ପାଏ ତାହା ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ ଅଭ୍ଯାସ ହେତୁ ହେଇପାରେ। 

ମୁଁ ଶୁଖୁଆ ଖାଏଁ। ମୋତେ ବାସେ। ତା ବାସନାରେ ଖାଲି ନୁଖୁରା ଗୁଣ୍ଡା ବି ପେଲି 
ହୋଇଯାଏ ପେଟ ଭିତରଯାଏଁ। ଶୁଖୁଆ ପୋଡ଼ିଲେ ମଡ଼ା ପୋଡ଼ା ହେଲାପରି ଗନ୍ଧ ହେବ। 
ତୁ ସାହେବଙ୍କ ପନୀର (heese) ଖାଇଚୁ ଟି ? ଇସ୍‌ କି ଗନ୍ଧ ! ଓକାଳି ପକେଇବ 
ମଣିଷ। 

ସାପ ଜାଚି, ଝିଟିପିଟି ଆଚାର, ଅସରପା ରାଇତା ବି ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଦେଶରେ 
ଚାଲେ। କାହିଁକି କିମିତି ? ଏ ମଣିଷ ଜାଣିବାପାଇଁ ଜୀଏ। ଜୀଇଁବା ପାଇଁ ଖାଏ। ଖାଇବା 
କାମଟା ଦେଖୁବା, ଶୁଣିବା, ଶୁଫିବା, ଛୁଇଁବା ପରି ସବୁବେଳେ ଦରକାର ହୁଏ ନାହିଁ। ଭୋକ 
ଲାଗିଲେ ମଣିଷ ଖାଏ। ସେଟା ଦେଖୁବା-ଶୁଫ୍ିବା-ଛୁଇଁବା ପରି ବଜେ ବଳେ ଆପଣା 
ଛାଏଁ ବି ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ମଣିଷକୁ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ସେଥୁପାଇଁ ରୁଚିର 
ଏକ ସ୍କୁଲ ପ୍ରକାଶ ସ୍ଵାଦର ଉତ୍ତାବନ। ଏଇ ସ୍ଵାଦଟା ବି ମଣିଷର ଆବଶ୍ଯକତା। ଖାଦ୍ୟର 
ସୁଲଭତା ଉପରେ ମଣିଷ ଅଭ୍ଯାସ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ବାଦ ସୃଷ୍ଟି କରେ ତେଣୁ ମଣିଷ 
ଖାଏ। ଖାଇ ବଞ୍ଷେ। ବଞ୍ଚେ ପୁଣି ଜାଣିବା ପାଇଁ ¬ ଭଲ ପାଇବା ଓ ଦେବା ପାଇଁ - 
ଠିକ୍‌ ସେଇ କାରଣରୁ ସେ ମରେ ¬ ଭଲ ପାଇ ଓ ଭଲ ଦେଇ ସେ ମରେ। ଜୀବନରୁ 
ଜାଣିବାପାଇଁ ବଞ୍ଚେ ମରଣକୁ ଜାଣିବାପାଇଁ ମରେ । ପରପାଇଁ ବଞ୍ଚେ ¬ ନିଜପାଇଁ ମରେ। 
ମରି ଜାଁବା ପାଇଁ ମରେ। ଜାଣିବା ତା'ର ଶେଷ ହୁଏ ନାହିଁ ଗୋଟିଏ ଜୀବନରେ । ସେଥୁପାଇଁ 
ସେ ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କରିଯାଏ ଅଧୂକ ଜାଣିବା ପାଇଁ - ତା'ର ସନ୍ତାନ ସନ୍ତତି ମଧ୍ୟରେ। 
ସେଟା ତା'ର ବଞ୍ଚବାର ପ୍ରବୃଭିରୁ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ପ୍ରସାରିତ ହେବା ପବୃତ୍ତରୁ ନୁହେଁ ¬ ଜାଣିବାର 
ବୃତିରୁ। 

ଖାଲି ଖାଇବାରେ ନୁହେଁ, ଦେଖ୍ବା- ଶୁଦିବା- ଶୁଣିବାରେ ବି ମଣିଷ ତା'ର ରୁଚି ଗଢ଼େ। 
ଫଳରେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ¬ ସାହିତ୍ୟ ସଙ୍ଗୀତ | ଏକା କଦାପି ଜୀଇଁବା ଓ ଜନ୍ମ କରିବାର ପ୍ରେରଣାରୁ 
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ପ୍ରେମ ୧o୮ 


ଭଦଭୂତ ନୁହେଁ ¬ ଢାଣିବା ଓ ପ୍ରେମ କରିବାର ସୃହାରୁ ହିଁ ତା'ର ଉଦ୍ଭାବନ। ଦୁର୍ବରିରେ ମଣିଷ 
କଳା କରେ ନାହିଁ - ଗଳା କାଟେ। ଖାଦ୍ୟ ଖାଏ ନାହିଁ ନିଶା ପିଏ। ବଂଶରକ୍ଷାପାଇଁ ମଣିଷ 
ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନ କରେ ନାହିଁ ¬ ବେଶ୍ୟାସକ୍ତ ହୁଏ, ବର୍ଣସଙ୍କର ଜାରଜ ସୃଷ୍ଟି କରେ। ଅଥଚ 
ନିର୍ମଳ ଚିନ୍ତା କଲେ, ଡୁ ବୁଝି ପାରିବୁ, ମଣିଷର ଜ୍ଞାନଲିପ୍ସା ହିଁ କଳାର ଜନକ - ଆଉ ପ୍ରେମ 
ହିଁ ସନ୍ତାନ ସଂରକ୍ଷଣର ପ୍ରେରକ। ମଣିଷ ଜାଣିବା ଜଣାଇବାପାଇଁ ଗାଏ, ଲେଖେ, ଆଙ୍କେ - 
ଆଉ ଭଲ ପାଇବାପାଇଁ ଭଲ ଦେବାପାଇଁ ସନ୍ତାନ ସନ୍ତତି ସୃଷ୍ଟି କରେ। 

ଏହି ଜାଣିବା ଓ ପ୍ରେମ କରିବାର ରତି ମୂଳରେ ପୁଣି ଦୁଇଟି ଧାରା - ଆସକ୍ତି ଓ 
ଅନୁରକ୍ତି। ମଣିଷ ପ୍ରେମପାଇଁ ଜାଣୈ ¬ ପୁଣି ଜ୍ଞାତବ୍ୟରେ ପ୍ରୀତି ନ ହେଲେ ଜ୍ଞାନ ବା 
ବୋଧ ଅସମ୍ଭବ। ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ସ୍ତୀତି କେତେବେଳେ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ କେତେବେଳେ 
ବହୁର୍ମୁଖୀ। ଜ୍ଞାନ ନିଜେ କେତେବେଳେ ଆମ୍ମଜ୍ଞାନ ବା କେତେବେଳେ ବର୍ଦ୍ଦିଜ୍ଞାନ। ପ୍ରୀତି 
ଅନ୍ତରଙ୍ଗା, ପୁଣି ବହିରଙ୍ଗା ସ୍ଵକୀୟା ପୁଣି ପରକୀୟା, ସ୍ଵାର୍ଥ ପୁଣି ପରାର୍ଥ ¬ ଏଇ ପରାର୍ଥର 
ଚରମ ପରିଣତି ପରମାର୍ଥ। 

ପ୍ରୀତି ଯେତେବେଳେ ସ୍ବାର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଓ ଅପଚୀତ ହୁଏ ସେତେବେଳେ ସେ ଆସକ୍ତି 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ପରା୍ଥରେ ବା ପରମା୍ଥରେ ନିଯୁକ୍ତ ଓ ଉପଚୀତ ହୁଏ ସେତେବେଳେ 
ସେ ଅନୁରଚ୍ତି। ଆସକ୍ତିରୁ କାମ - ଅନୁରକ୍ତିରୁ ପ୍ରେମ। 

କାମ ଉତ୍ତେଜକ ¬ ପ୍ରେମ ଉଦଦାପକ। ଉତ୍ତେଜନାରେ ଥାଏ ଦାହ, ଜ୍ଵଳନ ¬ 
ପରିଣାମରେ ମୃତ୍ୟୁ ଆଉ ଉଦ୍ଦୀପନାରେ ଆଲୋକ, ଆନନ୍ଦ ଓ ଜୀବନ। ଉତ୍ତେଜନାରେ 
ବିହ୍ଧଳତା - ଉଦ୍ଦୀପନାରେ ବିଭୋରଭାବ। 

ଇଲେକ୍ରଟ୍ରିସିଟିର ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି ସଂଯୋଜନାରେ ଆଲୋକ - ପୁଣି ସେଇ ଦୃଇଶକ୍ତି 
ଅପସଂପର୍କରେ ଜ୍ଵଳନ, ଅଗ୍ନିଶିଖା। ଅମ୍ପଜାନ ହିଁ ସ୍ଵାର୍ଥ ଅମ୍ସଜାନ ଅଭାବରେ ଆଲୋକ 
- ଅମ୍ରଚଜାନ ଉପସ୍ଥିତିରେ ବ୍ଵାଳାମୁଖୀ। 

ତେଣୁ ପ୍ରେମ ହିଁ ମାନବ ଧର୍ମ - ଅମୃତର ପଥ। 

କାମ-ଅଧର୍ମ-ମୃତ୍ୟୁର ପଥ। 

ଆମ୍ନ୍ଦ୍ରିୟ ତୃପ୍ତି ବାଞ୍ଚା ତାରେ ବଲି କାମ୍‌ରେ 
କୃଷ୍ଣ ସୁଖ ହେତୁ କର୍ମ ଧୀରେ ପ୍ରେମ ନାମ୍‌ରେ। 

ଏହି ଆମେ୍ନ୍ଦ୍ରିୟ ଲିପ୍‌ସା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟତା ଅପହରଣ କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ ପଶୁ ତୂଲ୍ୟ - ପଶୁଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଅଧମ କରି ପକାଇଛି। ଆମ୍ବ୍ନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗ ବାଞ୍ଚା ହିଁ ଆଜି ପୃଥ୍‌ବୀର ଯୁଦ୍ଧ ବିଗ୍ରହ ତଥା 
ଶାସନ ଶୋଷଣ ¬ ବା ଦୁଃଶାସନ ଓ ଦୁଷଣର ହେତୁ ହୋଇଛି। କାରଣ ପକ୍ଷରେ ପରାର୍ଥରେ 
ପରମାର୍ଥରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିୟୋଗ କଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଆଦିମ ବୃରି ପ୍ରେମ ଉଦ୍ଵବୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। 


Digitized by srujanika@gmail.com 


e୧oc୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏଇ କାମ ଓ ପ୍ରେମ ଏତେ ନିକଟ ନିକଟରେ ବାସ କରନ୍ତି ମଣିଷ ମନରେ ଯେ, ସେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ସହଜରେ ଧରି ହୁଏ ନାହିଁ। କାମଟାକୁ ଯଦି ଭଲପାଇବା କହୁଁ ତେବେ ପ୍ରେମଟାକୁ 
ମୁଁ କହିବି ଉଲଦେବା। ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ଭଲ ପାଉଁ ¬ ଢାଣୁ ¬ ଗ୍ରହଣ କରୁ, 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଦ୍ଧାରା ଆମେ ଇଚ୍ଛାକଲେ ଭଲ ଦେଇ ପାରୁ ମଧ୍ଯ। ଦେବାର ଶକ୍ତି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର ନାହିଁ। 
ମାତ୍ର ଦେବାର ଶ୍ତିଧାରୀ ଏଇ କମ୍ୈନ୍ଦ୍ରିୟପୂଡ଼ିକ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଦେବା କର୍ମରେ 
ଖଟାଉଁ - ନିଜପାଇଁ ¬ ନିଢ ସୁଖ ସ୍ବାଚଛନ୍ଦ୍ଯୟରେ ଲଗାଉଁ, ସେତେବେଳେ ଆମେ କେଡ଼େ ନୀଚ 
¬ କେଡ଼େ ହୀନ ସତେ ! 

ଆମେ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ ଯେ ଆତ୍ମଂସୁଖ-ଭୋଗର ସୀମା ଅଛି - ଅବସାଦ ଅଛି। 
ମାତ୍ର ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖ ଦେଇ ସୁଖ ପାଇବା ଯେ ଅସୀମ। 

ମୁଁ ନିଜେ ଗ୍ରାସେ। ଚଉକସ ଚର୍ବ୍ୟ ଚୋଷ୍ୟ, ଲେହ୍ୟ, ପେୟାଦି ବହୁ ସୁସ୍ବାଦ ଆହାର 
ଗ୍ରହଣ କରୈ। ଗୋଟିଏ ଉଦର, ଗୋଟିଏ ଅନ୍ତଶୟ, ଗୋଟିଏ ଚିହ୍ନାର ତୃପ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯଦି ସହସ୍ର 
ଲୋକଙ୍କୁ ସେଇଭଳି ତୃପ୍ତି ଦେଇ ମୋର ଆନନ୍ଦ ହୁଏ, ତେବେ ସହସ୍ତ ଉଦର, ସହସ୍ର ରସନୀର 
ତୃପ୍ତି ସୁଖ ମୁଁ ପାଇ ପାରିଲି ନାହିଁ କି ? 

ତୁ ହୁଏତ କହିବୁ ¬ ନିଢେ ଖାଇବା ପିଇବା, ନିଜପାଇଁ କିଛି କରିବାଟା ନୀଚ ବୃରି 
କାହିଁକି ହେବ ? 

ତାହାର ଉତ୍ତର ମୋତେ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ଏବେଯାଏଁ - ଏହି 
ସତ୍ୟ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରି ଆସିଛି। ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅବଶ୍ୟ ପୁର୍ଣତଃ 
ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଫଳ ହେଇ ନାହିଁ। ଯାହା ସତ୍ୟ. ତା'ର ଉପଲବୃଧୂ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହେଲେ, 
ତାହା ମିଥ୍ୟା ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ। ନିଶାଖୋର ନିଶା ଛାଡ଼ି ନ ପାରିଲେ ସେ ନିଶାଖୋରିଟାକୁ 
ନ୍ୟାୟ ବୋଲି କହି ନ ପାରେ। ମିଥ୍ୟାବାଦୀ ମିଥ୍ୟା କୁ ଧର୍ମ ବୋଲି ମାନେ ନାହିଁ। ତଥାପି 
ସମାଜ ଯଦି ମିଥ୍ୟାଟାହିଁ ସୃହଣୀୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନିଏ ମୋର ମୁଣ୍ଡ କୋଡ଼ି ହେବା 
ଦରକାର ନାହିଁ। ଆଜି ଠିକ ସେହି ଅବସ୍ଥା ହୋଇଛି। ନୀଚ ବୃତ୍ତିକୁ ନିଜେ ଜୟ କରିବାର 
ଅକ୍ଷମତାରେ ବିଜ୍ଞାନୀ ମାନବ ଆଜି ବିଜୟୀ ନୀଚ ବୃତ୍ତି ହି ଜୟଚ୍ୟକାର କରି ଆମ୍ବପ୍ରସାଦ 
ପାଉଛି। ସେଥୁପାଇଁ ଆତ୍ମରକ୍ଷା ଓ ଆମ୍ପ୍ରତିଷ୍ଠା - race-perpetuation and self- 
preservation ଆଜି ମନୁଷ୍ୟର ଆଦିମ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଯୌନ ସମସ୍ତ ମାନବିକ କ୍ରିୟାର ମୂଳ 
ଧାରା ବୋଲି ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି। ଏ ସତ୍ଯ ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋବୃଭିର ହୁଂକାର ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନୁହେଁ । ଏ ହୁଂକାରକୁ ପଳାୟନପର ମାନବର ଆଉଁନାଦ ଛଡ଼ା ଆଉ କି ଆଶା ଦେବି। 

ଉଚ୍ଚ ନୀଚ -ଶ୍ନୀଳ ଅଶ୍ମୀଜର ବିଚାର ମୁଁ କରେ ନାହିଁ ¬ ମୁ ଆଜି ବିଚାରକ ଆସନରେ 
ବସି ରାୟ ଦେବାକୁ ଯାଉ ନାହିଁ। ତୁ ନିଜେ ବିଚାର କର - ସମସ୍ତେ ବିଚାର କରନ୍ତୁ - 
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ପ୍ରେମ ୧୧୦ 


କାହିଁକି କିମିତି କେତେକ ମାନବିକ କ୍ରିୟାକୁ ନୀଚ ଅଶ୍ମୀଳ ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯାଇଛି ? 
ପରିତ୍ୟାଗ କରିପାରିବ ଆଜି ପୂର୍ବକାଳର ସେଇ ବଦ୍ଧ ଧାରଣାକୁ ? 

ବାକ୍ପାଣିପାଦପାୟୁଉପସ୍ଥ ଆମର କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ। ଏ ସମସ୍ତ ମଧ୍ଯରୁ ପାୟୁ ଓ ଉପସ୍ଥ ଅଶ୍ମୀଳ 
ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୁଏ କାହିକି ? କାରଣ, ପାଣି ପାଦ ଓ ବାକ୍ରକ ଆମେ ପରାର୍ଥରେ 
ନିୟୋଗ କରି ପାରିବୁ। ତଦ୍ଵାରୀ ବହୁ ଲୋକଙ୍କର ସୁଖ ତଥା ମଙ୍ଗଳ ସଂପାଦିତ 
ହୋଇପାରେ। ମାତ୍ର ଉପସ୍ଥଦ୍ଧାରା ଆମେ କେବଳ ନିଜେ ଅତି ସଂକୀର୍ଣ ପରିସରରେ ଅନ୍ୟ 
ଜଣରୁ ମାତ୍ର ଭାଗୀ କରି ସୁଖ ଭୋଗକରୁ। ପାୟୁ ତ କେବଳ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
କାହାରି ଆବଶ୍ୟକତାରେ ଲାଗେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ଗୁହ୍ୟ। ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଗୁହା କରି 
ରଖ୍ଛି। ଉଭୟ ଉପସ୍ଥ ଓ ପାୟୁର ଏହି ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଯୋଗୁ ହିଁ ସେମାନେ ଅଶ୍ନୀଳ- ଅସୁନ୍ଦର । 

ଇତ୍ଦ୍ରିୟନିବହ ମଧ୍ଯରେ ଯାହାର ସୁଖ ସଂଭୋଗ ଯେତେ ବେଶି ସ୍ଥୁଳ ଉପାଦାନ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ ସେ ସେତିକି ଅଶ୍ମୀଲ। ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ମାନଙ୍କ ଭିତରେ ରସନାର ଉଦାହରଣ 
ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଦେବ। ଦୃଶ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନୀୟ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟବଧାନ ଥାଏ। ଶହ୍ଦ ଓ ଶ୍ରବଣ 
ମଧ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବଧାନ ପରିସ୍ପଷ୍ଟ। ଗନ୍ଧକ ଓ ଘ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟ ନାସିକା ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବଧାନ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ। ଚକ୍ଷୁ କେବଳ ବସ୍ତୁର ଚିତ୍ରହିଁ ଗ୍ରହଣ କରେ ¬ ବସ୍ତୁକୁ ନୁହେଁ। ଶ୍ରବଣ କେବଳ 
ଶବ୍ଦ ତରଙ୍ଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ଶହ୍ଦକାରୀକୁ ନୁହେଁ। ନାସିକା ବାସଗ୍ରାହୀ ମାତ୍ର ସୁବାସିତ 
ଦ୍ରବ୍ୟଗ୍ରାହୀ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ରସନା ସ୍ଵାଦ୍ୟ ବସ୍ତୁକୃହିଁ ସ୍ତୁଳ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରି ଉଦରସ୍ଥ ନ 
କଲେ ତା'ର ରସ ଗ୍ରହଣରେ ପୂର୍ଣ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ରସନେହ୍ରିୟର କ୍ରିୟାକୁ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ରିୟା ତୁଳନାରେ ଅଶ୍ମୀଳ ମନେ କରାଯାଇଛି। ଭୋଜନରେ ତେଣୁ ଲଜା 
ଓ ଶାଳୀନତାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ । ପୁଣି ପ୍ରକୃତି ନିଜେ ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଟିକୁ ଆବରିତ କରି ରଖ୍ଛି। 

କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ୟରେ ବାକର ପାଣିପାଦ ପାୟୁ କେହି ନିଜେ ଭୋଗପ୍ରବଣ ନୁହନ୍ତି । ଏକମାତ୍ର 
ଉପସ୍ଥର ହିଁ ଭୋଗଲିପ୍‌ସା ଅଛି। ତେଣୁ କିୟଦଂଶରେ ସେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିକ ଆବରଣ ମଧ୍ଯରେ 
ଆବଦ୍ଧ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ଅଶ୍ମୀଳ। 

ଏ ଶ୍ରୀଳ ଅଶ୍ୀଳବୋଧ ମନୁଷ୍ୟକୁ କିଏ ଦେଲା କହି ପାରିବି ନାହିଁ। ମାତ୍ର ପ୍ରାକୃତିକ 
ରାବରେ ଏବଂ ଅଭିଜ୍ଞତାକ୍ରମରେ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଅଶ୍ୀଳ, ପରାର୍ଥକୁ ଶ୍ରୀଳ ବୋଲି କହି 
ଆସିଛି। କାମକୁ ଅଶ୍ମୀଳ, ପ୍ରେମକୁ ଶ୍ରୀଳ ବୋଲି ମଣିଛି। ମନ ଯେତେବେଳେ ବିଷୟାସକ୍ତ, 
ସେତେବେଳେ ସେ କାମର ଉପାସକ। ପୂଣି ସେ ଯେତେବେଳେ ପରାର୍ଥ ଓ ପରମାର୍ଥରେ 
ଅନୁରକ୍ତ ଯେଇ ପୁଣି ସେତେବେଳେ ପ୍ରେମର ପୂଜାରୀ । 

ମଣିଷ ଅନାସଭ୍ତ ହୋଇ ପାରେ ନା। ମନ-ଜଳଧୂବରେ ତରଙ୍ଗ ଉଠେ। ତାକୁ କେବଳ 
ବିଷୟ ଆସସ୍ତିରୁ ନେଇ ଆଶୟ-ଅନୁରକ୍ତିରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ହେବ ¬ ନିଯୁକ୍ତ କରିବେ 
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୧୧୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯଥା ତଥା' । କାମକୁ ମିଶାଇ ମଣିଷର ଷଡ଼ରିପୂ କ୍ରୋଧ ଲୋଭ ମୋହ ମଦ ମାସ୍ସର୍ଯ୍ୟ। ଏଇ 
ପାଞ୍ଚଟିଯାକ କାମାଣକ୍ତିର ଉପସଂହାର। ପୁଣି ତା'ର ପଞ୍ଚବାଣ - ଆଖ, ନାକ, କାନ, ଜିଭ 
ଚମର ଭିତରେ ଏଇ ପଞ୍ଚସଖା ଆସନ ଜମେଇ ବସିଥାନି। ଆଖୁରେ କ୍ରୋଧ, କାନରେ 
ଲୋଭ, ନାକରେ ମୋହ, ଜିଭରେ ମଦ ଆଉ ଚମରେ ଯେ ମାସର୍ଯ୍ୟ ପରିପୁର୍ଣ। ଆମକୁ 
ଛାଡ଼ିଯିବେ କେମିତି ? ମାତ୍ର ତାକୁ ଯଥା ¬ ସ୍ାନରେ ନିଯୁକ୍ତି କଲେ ଆସକ୍ତିଟା ଅନୁରାଗରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ। ତେଣୁ ବୈଷ୍ଣବ ମାନେ କହନ୍ତି 
କୃଷ୍ଣ କଥା କାମାର୍ପଣେ କ୍ରୋଧ ଭଚ୍ତି-ଦ୍ରେଷା ଜନେ 
ଲୋଭ ସାଧୁ ସଙ୍ଗେ ହରିକଥା, 
ମୋହ ଇଷ୍ଟ ଲାଭ ବିନେ ମଦ କୃଷ୍ଣ ଗୁଣଗାନେ 
ନିଯୁକ୍ତ କରିବେ ଯଥା ତଥା। 

ଆଜି ଡୋତେ ବିବାହ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେବା ଭିତରେ ମୋର ଯେତିକି ସ୍ଵାର୍ଥ କାମନା ରହିଛି, 
ଯେତିକି ଅଶ୍ମୀଳ ବାସନା ପୂରି ରହିଥ୍‌ବ - ତୋର ସେଥୁପାଇଁ ମୋ ଉପରେ ରାଗିବା 
ସେତିକି ଯଥାର୍ଥ ହେବ। 

ଦିନ ଆସିବ - ଦିନ କେବେ ରହେ ନାହିଁ - ବସୟ ଗଡ଼ିଯିବ ¬ ଆଜି ଯେଉଁ ନବବଧୂ 
ସୁନ୍ଦର ଅର୍ବ ଅବଗୁଣ୍ଠନରେ ମେଘମୁକ୍ତ ଦିଗବାଳାପରି କେଉଁ ଏକ ସୁଦୂର ରାଜପୁରୀରୁ 
ସ୍ବାଗତିକାର ଆକର୍ଷଣରେ ଧାଇଁଛି ¬ ସେ ଯେତେବେଳେ ମାଂ ହୋଇସାରି ପୁଣି କାହା 
ମା'ର ମା” - ବା ବାପର ମା” ହେବ ¬ ପୁଷ୍ଟ ସୌଷ୍ଠବମୟ ଅଙ୍ଗ ତା'ର ପଳିତ ଲୋଳିତ 
ହୋଇଯିବ - ସେଦିନ - ସେଦିନ ? 

ମୁଁ ହୁଏତ ବଞ୍ଚ ନ ଥୁବି। ଯଦି ବା ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗର ଶେଷ ହୋଇ ନଥାଏ - ପାପର 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ସମ୍ପୂର୍ଣ ହୋଇ ନ ଥାଏ -ମୁଁ ବଞ୍ଚ ମଧ୍ୟ ମଲା ପରି ହେଇ ପଡ଼ିଥ୍ବି ¬ ଗୋଟିଏ 
ନିଃସହାୟ ଜୀବ ¬ ଡୁ ଦୈବାଡ଼ ଭୁଲ୍‌ କ୍ରମରେ ନ ଜାଣି ନଶୁଣି ଜୀବନଯାକ ହୁଏତ ଯାହାକୁ 
ଅବହେଳା ଦେଖାଇ ଏଡ଼ି ଦେଇ ନିନ୍ଦା କରି ଆସିଛୁ - ଅଜାଣତରେ ତା'ରି ପାଖରେ ଆସି 
ସେଇ ଜୀବନଟିକୁ ଚିହ୍ନି ନ ପାରି ଠିଆ ହୋଇଛଯିବୁ............. ! 

ଚମ ଧୁଡ଼ୁ ଧୁଡ଼ ¬ ଗୋଡ ମୁଡ଼ବୁଡ଼ ¬ କୁଜ ପକେଇ ନଇଁ ନଇଁ ଥରି ଥରି ଧୀରି 
ଧୀରି ଆସୁଥୁବୁ ¬ ପାଟିକଯାକ ଦାନ୍ତକୁ ମୁଷା ଗାତରେ ପକେଇ - ଡିମା ଡିମା ଚିରା ପୋଟଳ 
ପରି କି ନଚାଖଞ୍ଚନ ପ୍ରାୟେକ ଚକ୍ଷୁ ଦୁଇଟି କେଉଁ କୋରଡ଼ରେ ପଶିଯାଇଥୁବ - ଫୁଲା ଫୁଲା 
ସେକା ରୋଟି ପରି ଗାଲ ଯୋଡ଼ିକର ହାଲ୍‌ ନଥୂବ - ପୋଷେ ପୋଷେ ଚାଉଳ ଧରିବ ସତେକି 
- ସେତେବେଳେ ¬ ସେତେବେଳେ ¬ ? 

ତୋ ମୁଣ୍ଡରେ ଥୁବ ସତୀର ସନ୍ତକ ଅହ୍ୟର ଚିହ୍ନ ସିନ୍ଦୁର ଟୋପା - କୋଳରେ ନାତି 
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ପ୍ରେମ ୧୧୨ 


ନାତୁଣୀ କି ପଣନାତି ପଣନାତୁଣୀ ପଣେ ଖଣ୍ତେ! ସଂସାର ଜୟଯାତ୍ରାରେ ବିଜୟ ପତାକା 
ଉଡ଼ାଇ ମୋତେ ଚାହିଁବୁ ପରିହାସ କରି। ମୁମୂର୍ଷୁ ମୁହଁରେ ପାଣି ଟୋପାଏ ଦେବାକୁ ମାଗିବି 
ନାହିଁ ¬ ତଣ୍ଟି ଘୁଡ଼ ଘୁଡ଼ କରୁଥ୍ବ ¬ ଅଣଚାଷ ପବନ ବହୁଥବ - ତଥାପି ତୋର ମନେ 
ହେବ ନାହିଁ ମାଲ୍ୟ ନୁହେଁ, ନିମୀଲ୍ୟ କଣିକାଏ ତୁଣ୍ଡରେ ଦେବାପାଇଁ ¬ ଡୁ ଚିହ୍ନିବୁ ଆଉ 
ମୁହଁ ଫେରାଇ ଚାଲି ଆସିବୁ ¬ ଆଉ କହିବୁ ମନେ ମନେ - ଏଇ ଚରିତ୍ରହୀନ ଲୋକଟା 
- ମୋତେ ନଦେଖ୍‌ ନଶୁଣି ହଜାର ମାଇଲ ଦୂରରେ ଥାଇ ବି ବାହାହବାକୁ ମନ କରୁଥୂଲା 
—- ଦେଖ୍‌ଥୁଲେ ପାଇଥୂଲେ କ”ଣ କରିଥାନ୍ତା କେଢାଣି ? - ଝିଟ - ଅଲାତୁକ - ମଲା 
ନାହିଁ ¬ ମରୁ ନାହିଁ! 
ସେତେବେଳେ ସେତେବେଳେ.... | ସେତେବେଳେ ବି ଭଗବାନ ଯଦି ମୋତେ ସାହସ 
ଦେବେ କହିବାକୁ - “ବୁଡ଼ାଟିଏ ହେଇଥା ¬ ଶଙ୍ଗାମୁଠି ବଜ୍ର ହେଉ ¬ ଅହ୍ୟ ସୁଲକ୍ଷଣୀ 
ଭଉଣୀ ମୋର - ଡୁ ଚିରଦିନ କଲ୍ୟାଣମୟୀ ।” କହିବି। 
ସେଇ ଆଶୀର୍ବାଦର ପ୍ରତୀକ ଦୁଇଟୋପା ଅଶ୍ରୁ ନିଷ୍ଠଭ ଆଖି କୋଣରୁ ବହି ଆସି ଲିଭି 
ଯିବ ଭୂଇଁ ଉପରେ। 
ସେ ଭୂଇଁ ମଧ୍ୟ ସେତେବେଳେ ନିଶ୍ଚୟ ଚ଼ିକ଼ାର କରି କହିବ ¬ ସୁନ୍ଦର ପ୍ରେମ - ସେ 
ଯେ ଚାରୁ ହେମ !” 
(ପଡ଼ ଓ ପ୍ରତିମାରୁ ଗୃହୀତ) 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ବିନୋଦ କାନୁନଗୋ 


ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରି ତାକୁ ମଜବୁତ ଅର୍ଥାତ ସବୁଜ୍ଞାନକୁ କାନ୍ଧରେ 
ବହି ନେଇଯିବା ପାଇଁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ କରିବାଟା ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର କର୍ଭବ୍ୟ ବୋଲି ଯେତେବେଳେ 
ଧରିନେଲି ସେ ଦିଗରେ କାମ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲି ଓ ସେହି ଉଦ୍ୟମ ମାଧ୍ୟମରେ ନିଜକୁ 
ଶିକ୍ଷା ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟିତ ହେଲି। ଏ ଦିଗରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦକ୍ଷେପରେ ମୁଁ କିଛି ନା କିଛି 
ନୂଆ କଥା ଶିଖିଲି। ସେ ବିଷୟରେ ଅଧ୍ବକ କହିଲା ପୂର୍ବରୁ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦିଏ। 
କିଛିବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେତ୍ତଚି ନକରୁଥ୍‌ବାରୁ ମୋତେ ବହୁଲୋକ ଭୁଲ୍‌ ବୁଝିଛନ୍ତି - ଏବେ 
ଅବଶ୍ୟ ଆଉ ସେଭଳି ବୁଝୁନାହାତ୍ତି। ଦୀର୍ଘ ଚାରି ଦଶନ୍ଧି ଧରି କହିଆସୁଛି ଯେ ଇଂରାଜୀ 
ଗୋଟିଏ ବିଦେଶୀ ଭାଷା - ତାହା ମାଧ୍ୟମରେ ଆମେ ଆମ ପିଲାଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତ ଶିକ୍ଷାଦେଇ 
ପାରିବୁନାହିଁ। ସେହି ଭାଷାକୁ, ବିଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ଆମ ଉପରେ ଲଦିଦେଇ ଇଂରେଜ ଜାତି 
ଆମର ଅପୁରଣୀୟ କ୍ଷତି କରିଛି ¬ ଆମ ଭାଷାର ପ୍ରଗତିର ପଥରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଉଛି। ଗାନ୍ଧୀ 
ରବୀନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଭଳି ମନିଷୀମାନଙ୍କର ଉକ୍ତିକୁ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଦ୍ଧାର କରି ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଭାଷଣ 
ଦେଇଛି ଓ ହଜାରେ ଦି' ହଜାର ଆଲୋଚନା ଚକ୍ରରେ ମତପ୍ରକାଶ କରିଛି। ତେଣୁ ମୁଁ ନିଶ୍ଚୟ 
ଜଣେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଅନେକ ଲୋକ ଧରି ନେଇଥୂଲେ। ମୋ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ମତାନ୍ଧତା ଦୋଷ ମଧ୍ୟ ଆରୋପ କରିଥୂଲେ। ଏହିଭଳି ଚାଲିଲା ପ୍ରାୟ ୧୯୮୪ ଆରମ୍ଭ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ। ନାନା କାରଣରୁ ମୁଁ ଯାହାକିଛି କରୁଛି ତା’ ପ୍ରତି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲା। 
ଚଉଡତିରିଶ ଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ପ୍ରକାଶ୍ରିତ ହୋଇଯିବା ପରେ ବହୁ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପଢ଼ିଲେ। ମାନବ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଭାଗ ଉପରେ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଦୀର୍ଘ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ରହିଗଲାଣି ସେସବୁ ଭଲିଉମ୍‌ରେ। ପାଠକମାନଙ୍କର ହୃଦବୋଧ ହୋଇଗଲାଣି ଯେ 
ଓଡ଼ିଆରେ ସବୁକିଛି ଲେଖାଯାଇ ପାରିବ ସରଳଭାଷାରେ, ସୁଖପାଠ୍ୟ ଶୈଳୀରେ! ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାରେ ପଢ଼ି ଯେଉଁମାନେ ଗୋଟାଏ କଠିନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଷୟକୁ ଭଲଭାବରେ ବୃଝିପାରୁ 
ନଥୂୁଲେ ¬ ଯଦିଓ ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର ଭଲ ଦଖଲ ଅଛି ବୋଲି 
ସେମାନେ ବିଚାରୁଥୂଲେ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ - ସେମାନେ ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖା 
ହୋଇଥୁବା ସେହି ବିଷୟଟିକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିଗଲେ। ତାହାପରେ ସେମାନେ 
ଯେତେବେଳେ ଆଉଥରେ ତାକୁ ଇଂରାଜୀରେ ପଡ଼ିଲେ ବୁଝିବାପାଇଁ ସହଜ ହେଲା। କାରଣ 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ୧୧୪ 


ଯେଉଁସବୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଶଦ୍ଦ ସେମାନେ ବୁଝିପାରୁନଥୂଲେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳରେ 
ଥୁବା ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଭଲଭାବରେ ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଇଥୁଲା। 

ଏହିଭଳି ମନନେଇ ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ମୋ ପାଖକୁ ଆସିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ 
କହିଲି - “ଆପଣମାନେ ଯଦି ମାତ୍ର ପନ୍ଦର ମିନିଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ଶୁଣିବେ 
ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ଭାରତରେ ଚଳିବା ବିଷୟରେ ମୋର ସୁଚିନ୍ତିତ ମତ ଜଣାଇଦେବି। 
ପ୍ରଥମରୁ କହିରଖେ ଯେ ଭାରତର ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନେ ସମସ୍ତେ ଇଂରାଜୀ ପଡ଼ନ୍ତୁ - 
ଶିଖନ୍ତୁ। ଅନ୍ତତଃ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ରଖିବାପାଇଁ ଯେତିକି ଶବ୍ଦ ବା ବାକ୍ୟର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ସେତକ ନିର୍ଭୁଲ ଭାବରେ ଢାଣନ୍ତୁ। ମୁଁ ଆଉ ପାହାଚେ ଆଗେଇ 
ଯାଉଛି। ମଣିଷ ଢାତି ଗଲା କେତେ ଲକ୍ଷ ବର୍ଷରେ ଯାହାକିଛି ଜ୍ଞାନ ହାସଲ କରିଛି ସବୁର 
ସାରତକ ସଂଗ୍ରହ କରି ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ନିଜ ଗର୍ଭରେ ବା କୋଳରେ ସ୍ଥାନଦେଇ ସାରିଛି। 
ଯଦି ଇଂରାଜୀ ନଜାଣିବା ଆମେ ସେହିସବୁ ଜ୍ଞାନରୁ ବଞ୍ଚିତ ହେବା। ଅନ୍ୟ ଭାବରେ କହିବାକୁ 
ଗଲେ ଆମେ ଗୋଟାଏ ଅର୍ଥରେ ମୂଖ ହୋଇ ରହିଯିବା। ଭାରତବର୍ଷରେ ଶହ ଶହ 
ଖବରକାଗଜ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି ସେଗୁଡ଼ିକ ନହେଲେ 
ଆମେ ଦେଶ ବିଦେଶ ବିଷୟରେ ଅଜ୍ଞ ହୋଇ ରହିଯିବା । ଦ୍ବିତୀୟରେ ନିଜ ଦେଶ ଭିତରେ 
ମଧ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳ ସହିତ ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥରେ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିପାରିବା ନାହିଁ।”” ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାଟି ହେଲା “ଜ୍ଞାନର ମାଲଗୋଦାମ” | ସେଠାକୁ ଗଲେ ଆମେ ଯେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ 
କିଣିପାରିବା - ବିକି ମଧ୍ଯ ପାରିବା। ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ କୌଣସି ଭାରତୀୟ ଭାଷା 
ମାଧ୍ୟମରେ ଆମେ ସେଭଳି କରିପାରିବା ନାହିଁ। ଇଂରାଜୀଟି ଆନ୍ତଜାତିକ ଭାଷା 
ହୋଇସାରିଲାଣି। ଫରାସୀ, ଜର୍ମାନ, ସ୍ପେନୀୟ, ରୂଷୀୟ, ଚୀନା ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ ଖୁବ୍ର ସମୃଦ୍ଧ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେସବୁ ଭାଷାକୁ ଆୟତ୍ତ କରି ଆମେ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିପାରିବା ନାହିଁ 
ତାହା ସାଙ୍ଗକୁ ଆମେ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଦେଖୁଛୁ ସେସବୁ ଭାଷାରେ ଯାହାସବୁ ନୂଆ ନୂଆ କଥା 
ଅଛି ଇଂରାଜୀ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ନିଜ ଗଣ୍ଡିଭିତରେ ସାଇତି ଦେଇଛି। ଏହିସବୁ 
କାରଣରୁ ଜଣେ ଯଦି ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ନ ଶିଖେ ସେ ନିଜର ଘୋର କ୍ଷତି କରିବ। 
ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ମୁଁ ବରାବର ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ସେହି ଭାଷାକୁ ଶିଖିବା ପାଇଁ। ସେଭଳି ନ 
କରିଥୂଲେ ମୁଁ ଏକା ଏକା ଗୋଟିଏ ସେଟ୍‌ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ବା ଏନସାଇକ୍ମୋପିଡିଆ ଲେଖି 
ଦେଇ ପାରିଥାଆନ୍ତି କିପରି ? ତେଣୁ ଆପଣମାନେ ଜାଣି ରଖନ୍ତୁ ଯେ ମୁଁ ଇଂରାଜୀ ଭାଷା 
ବିରୋଧୀ ନୁହେଁ - ବରଂ ସେ ଭାଷାର ଢଣେ ସ୍ତାବକ। ସେ ଭାଷାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଗରେ 
ମୁଣ୍ଡ ନୁଆଁଇବାକୁ ମୁଁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିବି ନାହିଁ। 

ତାହା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ମୋର ସ୍ପଷ୍ଟ ତଥା ଦୃଢ଼ମତ ରହିଛି। 
ଇଂରାଜୀଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ କେବେହେଲେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କ ଶିକ୍ଷାର ବିସ୍ତାର 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ଶିକ୍ଷାର ବିସ୍ତାର ନ ହେଲେ କୌଣସି ଜାତି ଆଧୁନିକ 
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୧୧୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯୁଗରେ ଆଗେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଇଂରେଜମାନେ ଏ ଦେଶରେ ଶହେ ଅଶୀ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶାସନ ଚଳାଇଲେ। ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ସବୁ ପ୍ରକାରର ଉଦ୍ୟମ କଲେ। ସେହି 
ଭାଷା ସହିତ ସମ୍ମାନ, ସମାଜରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା, ଚାକିରୀ ବାକିରୀ, ଅନ୍ୟ ଆକ ଲାଭ, ସୁବିଧା 
ସୁଯୋଗକୁ ଯେତେପ୍ରକାରେ ଯୋଡ଼ିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ବିଦାୟ ନେଲାବେଳକୁ ଶହକେ 
ଦୁଇ ତିନିଜଣ ମଧ୍ୟ ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ଶିଖିପାରିଲେ ନାହିଁ। ଏବେମଧ୍ୟ ସେହି ଭାଷାକୁ 
ଶିଖାଇବାପାଇଁ ଅଧବକ ଉଦ୍ୟମ ହେଉଛି ¬ ସେମାନେ ରାଜୁତି ଚଳାଇଥୂଲା ଯୁଗ ତୁଳନାରେ। 
କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତେତ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନି ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ଶିକ୍ଷାର ମାନ କମି କମି ଯାଉଛି। ଜଣେ 
ଗ୍ରାତୁଏଟ ଆଜି ଭଲଭାବରେ ନିର୍ଭୁଲ ଭାବରେ ଦି'ପଦ ଇଂରାଜୀ କହିପାରୁ ନାହାନ୍ତି କି 
ଲେଖିପାରୁ ନାହାନ୍ତି। ଜଣେ ମାଟ୍ରିକ ପାଶବାଲା ତ କିଛିହେଲେ ଇଂରାଜୀ ଜାଣିନାହିଁ ବୋଲି 
କହିଲେ ଚଳେ । ଶହକେ ଦଶଜଣ ଏହାର ନିଶ୍ଚୟ ବ୍ୟତିକ୍ରମ। ସେଥୂରେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର 
ଭବିଷ୍ଯତ ଏ ଦେଶ ପାଇଁ କଅଣ ? ଏଭଳି ହେବାରେ ବିଚିତ୍ରତା କିଛିନାହିଁ। କାହିଁକି ନାହିଁ 
ମୋ ନିଜ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ବୁଝାଇ ଦେବି। ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭ ଦଶନ୍ଧିରେ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପ୍ରାୟ କେହି ଦଶବର୍ଷ ବୟସ ହେଲା ପୂର୍ବରୁ ଇଂରାଜୀ ଶିଖୁନଥ୍‌ଲେ। ମୋର ସୁଯୋଗ 
ହୋଇଥଲା ଛଂ ବର୍ଷ ପୁରିଗଲା ବେଳକୁ ଇଂରାଜୀ ଶିଖିବା। ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଇଂରାଜୀ ପଡ଼ୁଆ 
ଲୋକ ଥୁବା ଗୋଟିଏ ପରିବାରରେ ମୁଁ ରହିଗଲି। ୧୯୧୮ ଆରମ୍ଭରୁ ୧୯୮୪ ଆରମ୍ଭ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଇଂରାଜୀ ପଡଢ଼ିଆସୁଛି। ଆଜି ୧୯୮୭ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଆଲୋଚନାଟି 
ହେଉଥଲା ତିନିବର୍ଷ ପୂର୍ବେ)!” ବିଳାସ ପାଇଁ ନୁହେଁ ¬ ଆବଶ୍ୟକତା ମେଣ୍ଟାଇବା ପାଇଁ 
ପଡ଼ସଛି। ଏଭଳି ପଡ଼ିବାଟା ମୋର ବୃତ୍ତି ବୋଲି କହିଲେ ମଧ୍ୟ ଭୁଲ ହେବନାହିଁ। ଢେଲ 
ଭିତରେ ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ଓ ଢେଲ୍୍‌୍‌ ବାହାରେ ତେତିଶବର୍ଷ ଦିନରାତି ସେହି ଭାଷା ପଢ଼ୁଛି 
ବୁଝୁଛି। ଦିନକୁ ପନ୍ଦରଟାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଇଂରାଜୀ ଦୈନିକ ଖବରକାଗଜ, ଶହ ଶହ ଦେଶୀ 
ବିଦେଶୀ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ମାଗାଜିନ, ଭଡ଼ା ଭଡ଼ା ଅନ୍ଯ ରିପୋଟ ଓ ଦୃୂତାବାସଗୁଡ଼ିକରୁ 
ଆସୁଥୁବା କାଗଜପତ୍ର ପଡ଼ିବା ପାଇଁ ମୁଁ ବାଧ୍ଯ। ମାନବ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଭାଗର 
ବହୁକଥା ଜାଣିବା ହେଲା ମୋ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। ସେହିସବୁ ବିଭାଗରେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହେଉଥ୍‌ବା ବହୁ ଶବ୍ଦ ସହିତ ପରିଚିତ ହୋଇଯାଇଛି। ଏହାସତ୍ସେ ମୋ ସୀମା ବିଷୟରେ 
ମୁଁ ସଚେତନ ରହିଛି। ଯେଉଁମାନେ ମୋ ତୁଳନାରେ ବହୁତ ଭଲ ଇଂରାଜୀ ଜାଣନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କ କଥା କହୁନାହିଁ। ମୋରି ଭଳି ଯେଉଁମାନେ ଜାଣନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଭାଷାରେ 
ଯେଉଁ ସୀମିତ ଜ୍ଞାନ ଅଛି ମୋର ସେତିକି ଅଛି ବୋଲି କହିଲେ କେହି ଆପରି କରିବେ 
ନାହିଁ। କୌଣସି ସଭା ସମିତିରେ ମୁଁ ଅବଲୀଳା କ୍ରମେ ଇଂରାଜୀରେ କହିଯାଇପାରେ ନାହିଁ 
- ଭାବିଚିରି କହିଥାଏ । ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିଛି ଯେଉଁଟା ଯାହାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପାଠ ସେହି ବିଷୟରେ 
ସେ ହୁଏତ ଅବଵଲୀଳା କ୍ରମେ ଇଂରାଜୀରେ କହିଯାଆନ୍ତି। କିରୁ ଅନ୍ୟ ପାଠ କଥା ଆସିଗଲା 
ବେଳକୁ ଧ୍ୂମେଇ ଯାଆନ୍ତି। ତାହାର କାରଣ ହେଲା ବହୁ ନୂତନ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ସେମାନେ 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ୧୧୬ 


ଯେତିକି ଜାଣିବା କଥା ସେତିକି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହିଟି ବିଦେଶୀ ଭାଷା ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ଶଦ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥକୁ ଆମେ ଯେତିକି ସଠିକ ବା ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିବାର କଥା ସେତିକି 
ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ ¬ ଯଦିଓ ମୋଟାମୋଟି ବୁଝିଯାଉ। ସେ ଭାଷାରେ ରହିଗଲାଣି ପ୍ରାୟ 
ପାଞ୍ଚଲକ୍ଷ ଶହ। ସେଥୁଭିତରୁ ଏକ ଚତୁର୍ଥାଂଶକୁ ଆୟର କରିବା ମଧ୍ଯ ସହଜ ନୁହେଁ। 
ପରିସ୍ଥିତି ଏହିଭଳି ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଇଂରାଜୀ ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷିତ କରିବା କନ୍ପନାଟି 
ପାଗଳାମି ବୋଲି କହିଲେ କେହି ପ୍ରତିବାଦ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। ଯଦି ତାଂ 
ନହୋଇ ପାରିବ ଆମ ମାତୃଭାଷାରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷିତ କରିବାପାଇଁ ହେବ - ଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରସାର କରିବାପାଇଁ ହେବ। ମୋ ସହିତ କେହି ଏକମତ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ ଏହାଯେ 
ସର୍ବୋଦ୍ଵକୃଷ୍ଟ ପନଛ୍ଧା ଏ ବିଷୟରେ ମୋ ମନରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ରହିନାହିଁ।"” ସେମାନେ 
ମୋ ସହିତ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଏକମତ ହେଲେ କି ନାହିଁ ଜାଣିନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟକିଛି 
କହିବା ମୋ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନଥୁଲା। 

ଯେତେବେଳେ ଠିକ୍‌ କଲି ଯେ ଢୀବନର ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଂଶରେ ଏହି କାମ କରିବି 
ସେତେବେଳେ ମୋର ମୁଖ୍ୟ କାମ ହେଲା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଭିତରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଭରିବା। ଶରୀରରେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନଥ୍‌ୁଲେ ଜଣେ ଓଜନିଆ ବୋଝଟିଏ ଉଠାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ଭାଷା ଭିତରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ନଥୂଲେ ଜ୍ଞାନର ବୋଝ ସେ ସମ୍ଭାଳି ପାରିବ ନାହିଁ। 
ମୋର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁଯୋଗ ହୋଇଛି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଭିତରେ କେତେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଛି 
ଜାଣିବାପାଇଁ । ସମସ୍ତେ ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଯିବା ଉଚିତ ଯେ ଭାରତୀୟ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ 
ସବୁ ଜ୍ଞାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଓ ପ୍ରସାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ହାସଲ କରିନାହାନ୍ତି। ସେଭଳି 
କରିବାପାଇଁ ବଙ୍ଗଳା ତାମିଲ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାଣମୃ୍ଚା ଉଦ୍ଯମ ଚଳାଇଛନ୍ତି। ଓଡ଼ିଆ ଯେ ସେ 
ଦିଗରେ କିନି କରୁନାହିଁ ¬ ତା' ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଯେତିକି ସଫଳତା ହାସଲ କରିଛି ତାହା 
ଆବଶ୍ୟକତା ମେଣ୍ଟାଇ ପାରୁନାହିଁ। ଏଭଳି ଯେ ହେଉଛି ତାହା ମୁଁ ଅଙ୍ଗେ ନିଭାଉଛି। ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଓଡ଼ିଆ ଲେଖକ ଉଦ୍ଯମ କରୁନାହାନ୍ତି ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନର ସବୁ ବିଭାଗ ଉପରେ 
ଲେଖିବା ପାଇଁ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ ରଥୀ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅନେକଙ୍କୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଭଲକରି ଜାଣିବାର ସୁଯୋଗ ମୋର ହୋଇଛି - ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
କାରଣରୁ ନହେଉ ପଛକେ ପଚସ୍ତରୀ ବର୍ଷ ବୟସ ହୋଇଯିବାରୁ। ସେମାନେ ନିଜ୍ଚ ବିଦ୍ୟା 
ବିଷୟରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି କହୁଛନ୍ି। ଯଦି କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶବ୍ଦର ଅଭାବ ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି 
ଅଛ ଚେଷ୍ଟାରେ ସେହି ଅଭାବ ମେଣ୍ଟାଇ ଦେଉଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ବିଚରା ଗୋଟାଏ ବଡ଼ ଅଡ଼ୁଆ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ସଛୁ ବିଷୟରେ ଲେଖିଲାବେଳକୁ ଶବQ୍ଦର ଉତ୍କଟ ଅଭାବ ମୋତେ 
ସମୟେ ସମୟେ ବ୍ୟଥୁତ କରିଦେଇଛି - ମନଟାକୁ ଦବାଇ ଦେଉଛି। ସେତିକିବେଳେ 
ଭାଷାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ ମୁଁ ଅଧବକରୁ ଅଧଵକ ସଚେତନ ହୋଇଉଠୁଛି। 

‘ଭାଷା ଭିତରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବା ପ୍ରଶ୍ନର ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବରୁ ଭାଷା ବୋଇଲେ 
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୧୧୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସାଧାରଣ ଭାବରେ କଅଣ ବୁଝାଉଛି ତାହାର ଆଲୋଚନା ନିଶ୍ଚୟ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ । ଏ ବିଷୟରେ 
ଅଧ୍ୂକରୁ ଅଧୁକ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଗଲା ଚାରି ଦଶନ୍ଧି ଧରି ଉଦ୍ୟମ କରିଆସୁଛି। ଏହା ଉପରେ 
ଲେଖା ଯାଇଥ୍‌ବା ବହୁସଂଖ୍ୟକ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରବନ୍ଧ ପଡ଼ିଛି। ବିଶେଷ କରି ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳର ୩୧ 
ଖଣ୍ଡରେ ଯେତେବେଳେ ଭାଷା ଉପରେ ଛ”ଂ ଫର୍ମାର (ପ୍ରାୟ ୧୯୦୦୦ ଶହ ବିଶିଷ୍ଟ) 
ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖିବା ଆରମ୍ଭ କଲି ସେତେବେଳେ ବହୁତ କିଛି ପଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ସେହି ପ୍ରବନ୍ଧଟି 
କେବଳ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନଥୂଲା। କଣେ ଅଳ୍ପ ପଢୁଆ ଲୋକ ମଧ୍ଯ 
ଭାଷା କଅଣ ଜାଣିଯାଉ - ଏହିଥୂଲା ମୋର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳରେ ବର୍ଣ୍ଣମାକାନୁକ୍ରମେ 
ତାହାର ସ୍ଥାନ ପରେ ଆସିବାର କଥା। କିନ୍ତୁ କେତେ ଜଣ କହିଲେ - ଏ ବିଷୟରେ ଏବେ 
ଲେଖି ଦିଆଯାଉ । ଭାଷା କଅଣ ଜାଣିଲେ ସିନା ଲୋକେ ନିଜ୍ଚ ମାତୃଭାଷାର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ 
ଆଗ୍ରହୀ ହେବ - ନ ଜାଣିଲେ ହେବେ କାହିଁକି ? ସେ ବିଷୟରେ ମୋର ଧାରଣା ଏହିପରି- 

ଆଦ୍ୟ ମାନବ ନିଜର ମନର ଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ, କିଛି ଗୋଟାଏ କରିବାପାଇଁ 
ଯେତେବେଳେ ଉଦ୍ୟମ କଲା ଓ ସେହି ଉଦ୍ୟମ କିଛି ଦୂରକୁ ଆଗେଇ ଗଲା ସେତେବେଳେ 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଗଲା । ସେହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ସାହାଯ୍ୟରେ ବା ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏକାଠି କରି ବାକ୍ୟଟିଏ ଲେଖା କହିଲା। ସେହି ବାକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ, ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ଯେତେବେଜେ 
ଗୋଟାଏ ନିୟମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଗଲେ ସେତେବେଳେ ଜନ୍ମନେଲା ଭାଷା। ସବୁ ଲୋକତ 
ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ନ ଥୂଲେ ¬ ପୃଥ୍ବୀର ଭିନ୍‌ ଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ରହୁଥିଲେ। ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ 
ନଦୀ ସମୃଦ୍ର ସେମାନଙ୍କୁ ପରସ୍ପରଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ କରି ରଖି ଦେଇଥୂଲା। ଫଳରେ ଗୋଟିଏ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ବା ଜୀବକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶଦ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଯିବା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ପାଣି, ଜଳ, ନିରୁ, ୱାଟର, ଆକୁଆ - ଗୋଟିଏ ପଦାର୍ଥର ଭିନ୍‌ ଭିନ୍ନ ନାମ। ପୃଥ୍ବୀରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଗଲା ବହୁ ସଂଖ୍ଯକ ଭାଷା। ଯେଉଁ ଭାଷାରେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ ଶବ୍ଦ ରହିଲା 
ସେ ଭାଷା ଅଧୁକ ଉନ୍ନତ ବୋଲି କୁହାଗଲା। ଅଧକ ଶବ୍ଦର ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ସେତିକିବେଳେ 
ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଭାଷା ଭାଷୀ ଲୋକେ ନାନା ରକମର କାମକଲେ, ନୂତନ ଧରଣର 
ଚିନ୍ତା କଲେ, ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କଲେ । ଯେଉଁମାନେ ସେଭଳି 
ନକରି କେବଳ ଖାଇପିଇ ଚଳିଯିବାରେ ଓ ସେହି ସଂପର୍କରେ ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିଗଲେ ସେମାନେ ଅନ୍ଧ ଶବ୍ଦରେ କାମ ଚଳାଇ ନେଲେ। ସେମାନେ ଗୋଟିଏ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷା କହୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଭାଷାରେ ରହିଗଲା ମାତ୍ର ହଜାରେ ଦି'ହାଜର ଶହ 
ବା ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ତାହାଠାରୁ କମ୍‌ । ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାଷା କହୁଛନ୍ତି 
¬ କିନୁ ଅଛ ସଂଖ୍ୟକ ଶବ୍ଦରେ ସେମାନଙ୍କ କାମ ଚଳିଯାଉଥୂବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉନ୍ନତ ଭାଷା 
ତାଲିକା ଭିତରେ ରଖାଯାଉ ନାହିଁ। ପୃଥୂବୀରେ କେତେ ହଜାର ଭାଷା ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ମାତ୍ର 
ପ୍ରାୟ ଦୁଇ ଶହଟିକୁ ଉନ୍ନତ ଭାଷା ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି। କେଉଁ ଭାଷାରେ କେତେ ଶହ 
ଅଛି ତାକୁ ଗଣିଦେଇ ଲୋକେ ଧାରଣା କରୁଛନ୍ତି ସେହି ସବୁ ଭାଷା କେତେ ଉନ୍ନତ, ସେହି 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ୧୧୮ 


ଭାଷା ଭାଷୀ ଲୋକେ ଚିନ୍ତା ଭାବନା ଜ୍ଞାନରେ କେତେ ଆଗେଇ ଯାଇଛନ୍ତି। ଏହା ସହିତ ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଜଡ଼ିତ ଅଛି। 

ଯେଉଁମାନ ଅଳ୍ପନରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ସବୁ ବିଭାଗ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ 
ଲେଖିବାକୁ କହିବାକୁ ଆଲୋଚନା କରିବାପାଇଁ ଆଗ୍ରହୀ ନୁହନ୍ତି ବା ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ 
କରୁନାହାନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜ ଭାଷା ଭିତରକୁ ଗୁଡ଼ାଏ ଶବ୍ଦ ବୋଝ ଆଣିବେ କାହିଁକି ? 
ଆଣିଲେ ବି ସେଗୁଡ଼ିକ ଦିନେ ଅଳିଆ ବୋଲି ମନେହେବ। ଯାହାର କିଛି ବ୍ଯବହାର ନ 
ହେଉଛି ତାହା ଆମ ଘରେ ରହିଲେ ଅଦର୍ରନ୍କାରୀ ବା ଅଳିଆ ଭାବରେ ରହିଯାଉଛି। ଆମେ 
ଯଦି ସ୍ଵୀକାର କରିଯିବା ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଡାକ୍ତରୀ ବହିସବୁ ଲେଖା ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ, 
ପ୍ରାୟ ଚାରିହଜାର ନୂତନ ବା ନୂତନ ଅର୍ଥ ଧରିଥୁବା ପୁରୁଣା ଶବ୍ଦକୁ ଅଭିଧାନରେ ରଖି 
ତାହାର କଳେବର ବ୍ଦ୍ଧି କରିବା କାହିଁକି ? ମହାକାଶ ବିଦ୍ୟା, କ୍ଵାଣ୍ଟମ ଥୁ୍‌ଓରୀ, ସେମି 
କଣ୍ଡକୂର, ପଲିମର ପ୍ରଭୃତି ବିଷୟରେ ଆମ ଭାଷାରେ କିଛିହେଲେ ଲେଖାଯିବ ନାହିଁ ବା 
ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ସ୍ଥିର ହୋଇଗଲା ପରେ ବହୁ ସହସ୍ର ଶବ୍ଦ ସହିତ ପରିଚିତ ହେବାର 
କୌଣସି ହେଲେ ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ସ୍ଥିର କରିଦେଲେ ଯେ ସେହିଗୁଡ଼ିକ ଅତି 
ଦରକାରୀ ବିଷୟ ତେବେ ନୃତନ ନୂତନ ଶବ୍ଦକୁ ଆମ ଭାଷା ଭିତରକୁ ଆଣିବାକୁ ହେବ 
ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ବ୍ଯବହାର ଶିଖିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 

ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଆ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଓଡ଼ିଆ ଲୋକେ ନିଶ୍ଚୟ ସବୁ ଜ୍ଞାନରେ ଅଧୂକାରୀ ହେବେ 
ଓ ତାହା ପୁଣି ନିଜର ମାତୃଭାଷା ଓଡ଼ିଆ ମାଧ୍ୟମରେ ପାଇବେ, ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ବ୍ୟଗ୍ର 
ହେବେ ଯଥା ଶୀଘ୍ର ସମ୍ଭବ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଶବ୍ଦ ସମୃଦ୍ଧ କରିବାପାଇଁ । ତାହା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ଯଦି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖା ହେବ। ସେ ଦିଗରେ ମନ 
ଯିବ ଯଦି ସ୍ଥିର ହେବ ସମଗ୍ର ଜାତିଟାକୁ ଶିକ୍ଷିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ¬ ଅଛ କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ 
ନୁହେଁ। ଯେତେ ପ୍ରକାର ଯେତେଥର କହିଲେ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ କଥାଟି କେବେହେଲେ ପୁରୁଣା 
ହେଉନାହିଁ କି ହେବନାହିଁ ତାହା ହେଲା ଆଇନନଷ୍ଟାଇନଙ୍କର ସେହି ଉକ୍ତି ଜ୍ଞାନକୁ ସୀମିତ 
କରି ରଖିଦେଲେ ଜାତିଟା ଆଅଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଭିତରକୁ ଠେଲି ହୋଇଯାଏ। 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଭିତରକୁ କିଭଳି ନୂଆଶଦ୍ଦ ଆସିବ ଓ ସେହିସବୁ ଶବQ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ଏଭଳି 
ଭାବରେ କରାଯିବ ଯେ ପାଠକମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଲାଗିବ ସେହି ଦିଗରେ ପ୍ରତିଦିନ କିଛିନା କିନି 
କରୁଛି। କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉଛି ବୋଲି କହିଲେ ବରଂ ଠିକ୍ଵ ହେବ। ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳର 
ପୃଷ୍ଠାଗୁଡ଼ିକ ଓଲଟାଇ ଗଲେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ସବୁ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ କିଭଳି ଲେଖାଯାଉଛି। 
ଓଡ଼ିଆ ଅଭିଧାନରେ ଯେଉଁସବୁ ଶବ୍ଦ ଥୁଲା ¬ ଯାହାର ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ନଥୁଲା 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ କି ପ୍ରକାରର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି ତାହା ବେଶ୍‌ ଜଣାପଡ଼ିଯିବ। 
'ପିଲାରୁଣ”ଟି କିଛି ନୂଆ ଶହ ନୁହେଁ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ପାଇଁ। ପିତ୍ତ ଓ ଅରୁଣର ସନ୍ଧି ହୋଇ 
ଏହି “ନୂତନ ଶବ୍ଦର ସୃଷ୍ଟି। କିନ୍ତୁ ଏହାର ବ୍ୟବହାର ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ହୋଇଛି ସେହି 
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୧୧୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅର୍ଥ ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନଥୁଲା। ରକ୍ତ ସହିତ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମର ପରିଚୟ ନଥୁଲା 
କି ହାର୍ଭେଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ରକ୍ତଚାଳନା ବିଷୟରେ କିଛି ଜଣାନଥୂଲା। ଯକୃତ ବିଷୟରେ ଆୟୁର୍ବେଦ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଥୁଲା ତାହାର ଦଶଗୁଣ ଜ୍ଞାନ ଏବେ ମିଳିଗଲାଣି। ସେହି 
ବିଷୟରେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଲେଖିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଦେଖା ଦେଲାରୁ ଗ୍ରୀକ୍ଵରୁ 'ରୁବର' 
ଶବ୍ଦଟିକୁ ଆଣି ‘ବାଇଲ” ଶବ୍ଦ ସହିତ ମିଶାଇ “ବିଲି ରୁବିନ”' ବୋଲି ଗୋଟିଏ ଶଦ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରି ଦିଆଗଲା। ବାଇଲ୍‌ ଅର୍ଥ ପିତ୍ତା। ରୁବର ଅର୍ଥ ଲାଭ। ଡାକ୍ତରୀ ବିଦ୍ୟାତ ଇଂରାଜୀରେ 
ପଢ଼ାଗଲା ¬ ତେଣୁ ବିଲିରୁବିନର ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରତିଶବ୍ଦ କଅଣ ହେବ ସେ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକଡା ଦେଖା ଦେଲାନାହିଁ। ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳରେ ଯେତେବେଳେ ରକ୍ତ ଉପରେ 
ଦୀର୍ଘ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖାଗଲା ସେତେବେଳେ ଏହି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ହେଲା। 
ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ ତରଫରୁ ଯେଉଁ ଟେକ୍ନିକାଲ ଅଭିଧାନ କରାଯାଇଛି ସେଥୁରେ ଏହି 
ଶହ୍ଦଟି ଅଛି। କିନ୍ତୁ ତାହାର ବ୍ଯବହାରର ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼ିନଥୁଲା। 

ଉକ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ସବୁ ଲେଖିଲା ବେଳେ ଗୋଟିଏ ଅଭାବ 
ରହିଯାଇଛି ବୋଲି ଅନୁଭବ କଲି। 'ପିତ୍ରୁଣ” ବୋଲି ଲେଖିଦେଲେ ଯେ ପାଠକ ଠିକ 
ଭାବରେ ଅର୍ଥ ବୁଝିଯିବେ ଏଭଳି ବିଚାରିବାର କାରଣ ନାହିଁ। ଧରନ୍ତୁ ଜଣେ ପାଠକ ରକ୍ତ 
ପ୍ରବନ୍ଧ ପଡ଼ିଲାବେଳେ ଏହି ଶବ୍ଦଟିକୁ ଦେଖିଲେ। ତାହାର ଠିକ୍‌ ଅର୍ଥ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଆ 
ଅଭିଧାନ ଖୋଲିଲେ। ସେଥୁରେ ଏହି ଶବ୍ଦଟି ନାହିଁ। ସେ କଅଣ କରିବେ ? ସେଥୁପାଇଁ 
ରକ୍ତ ପ୍ରବନ୍ଧ ଶେଷରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଦିଆଯାଇଛି ଯେଉଁ ସବୁ ଓଡ଼ିଆ ବିଜ୍ଞାନ ଶବ୍ଦ 
ଦିଆଯାଇଛି ସେଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି କିଭଳି ହୋଇଛି ଓ ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ କଅଣ। ଓଡ଼ିଆ ବୋଲି 
ଜଣାପଡୁଥ୍ବ ବହୁ ଶବ୍ଦର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ବୁଝି ମନେରଖିବାକୁ ହେଲେ ଏହିସବୁ ଶବ୍ଦର ଉପରି 
ସଂପର୍କରେ ବୁଝାଇ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ ସେଗୁଡ଼ିକ ସଂଖ୍ୟା ହେଲା ପ୍ରାୟ ଦୁଇଲକ୍ଷ | ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ବିଜ୍ଞାନ ¬ ଶବ୍ଦ ବା ଟେକ୍ରନିକାଲ ଶବ୍ଦ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି। 

ଓଡ଼ିଆରେ ଦୁଇଟି ଅଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। ଗୋଟିଏ ହେଲା 
ଇଂରାଜୀରୁ ଓଡ଼ିଆ। ସେଥୂରେ ଲେଖାଯିବ - 'ଛB!L।rRVBIN-ପିଭାରୁଣ' । ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ହେବ ଓଡ଼ିଆରୁ ଓଡ଼ିଆ ଏବଂ ଇଂରାଜୀ । ସେଥୂରେ ଲେଖାଯିବ - “'ପିଭାରୁଣ - ପିଉ 
ଏବଂ ଅରୁଣ ଶବ୍ଦର ମିଶ୍ରଣରେ ଏହାର ସୃଷ୍ଟି । ଇଂରାଜୀ ଞାଧାଲରୁ ଏହା ଆସିଛି। ବାଇଲ୍‌ 
ଅର୍ଥ ପିତ୍ତ ଓ ଗ୍ରୀକ ଭାଷାରେ ଥବା ରୁବର ଅର୍ଥ ଲାଲ। ତେଣୁ ପିତ୍ତାରୁଣ।”” ଏହାକୁହିଁ 
ମୁଁ ନାମ ଦେଇଛି E×ନplantory Dictionary ବା ଅର୍ଥକୁ ବୁଝାଇ ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅଭିଧାନ। ଆସନ୍ତା ପଚିଶ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାର ଉପଯୋଗିତା ବା ଆବଶ୍ୟକତା ରହିବ। 
ତାହାପରେ ଯେତେବେଳେ ପିରାରୁଣ ଶବ୍ଦଟିର ଅର୍ଥ ସହିତ ସମସ୍ତେ ପରିଚିତ ହୋଇଯିବେ 
ଓ ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଓଡ଼ିଆ ଡାକ୍ତରୀ ବହିରେ ସେଇଟି ବାରମ୍ବାର ଆସିଯିବ ସେତେବେଳେ 
ଆଉ ଏଭଳି ବୁଝାଇ ଲେଖିବା ଅଭିଧାନର ଆବଶ୍ଯକତା ହୁଏ: ତ ରହିବ ନାହିଁ। 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ୧୨୦ 


ସମସ୍ୟାଟିର ସମାଧାନ ସେଇଠି ହୋଇଯାଉ ନାହିଁ ଏହି ନୃତନ ବା ନୃତନ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରାଯାଇଥୁୂବା ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ଓଡ଼ିଆରୁ ଓଡ଼ିଆ ଅର୍ଥ ଜାଣିବାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଭିଧାନର 
ପୃଷ୍ଠାରେ ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଆବଶ୍ଯକ। ଜଣେ ଯେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ ଡାକ୍ତରୀ ବହିକୁ 
ଓଡ଼ିଆରେ ପଢ଼ି ଦେଇଯାଉଛି ଓ 'ପିଭାରୁଣ” ବା 'ଲୋହିତାଣୁଜନନ? ଭଳି ଶବ୍ଦ ଦେଖୁଛି 
ସେତେବେଳେ ସେ ଓଡ଼ିଆ ଅଭିଧାନଟି ମେଲାଇବ। ସେଥୁରେ ଯଦି ଏହି ଶବ୍ଦ ନଥ୍‌ବ ସେ 
ଅସୁବିଧାରେ ପଡ଼ିବ। ଏହି ଆଲୋଚନା ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଉଛି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଚାରୋଟି 
ଅଭିଧାନ ରହିବ ¬ ଓଡ଼ିଆରୁ ଓଡ଼ିଆ, ଇଂରାଜୀରୁ ଓଡ଼ିଆ, ବିଜ୍ଞାନ ଇଂରାଜୀ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର 
ଇଂରାଜୀରୁ ଓଡ଼ିଆ, ବିଜ୍ଞାନ - ଓଡ଼ିଆ ଶହ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଓଡ଼ିଆରୁ ଓଡ଼ିଆ ଇଂରାଜୀ ଓ 
ସେହିଗୁଡ଼ିକ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାକୁ କେମିତି ଆସିଲେ ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା । ଅତି କମ୍‌ରେ ଏହି 
ଚାରୋଟି ଅଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନ ନ ହେଲେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା “'ସମୃଦିର ରାଜପଥ” ରେ ଆଗେଇ 
ଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। 

ମୋର ଏହିଭଳି ଚିନ୍ତା ଭିତରେ ଆଦୌ ପ୍ରମାଦ ନାହିଁ ବୋଲି ଧରି ନେଉଥୁ୍‌ବାବେଳେ 
ଦିନେ ଏଭଳି ଗୋଟିଏ ଘଟଣା ଘଟିଗଲା ଯେ ଟିକିଏ ବିସ୍ପିତ ହୋଇଗଲି । କାରଣ ସେଭଳି 
କଥା ଶୁଣିବି ବୋଲି ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ତରରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନଥୂଲି। ଆମ ଦେଶରେ ତ ବରାବର 
କୁହାଯାଏ ¬ ବିଜ୍ଞାନ ବିଷୟକୁ ଯେ ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ଲେଖାଯାଇ ପାରୁନାହିଁ ତାହାର 
ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଲା ଯେଉଁସବୁ ଟେକ୍ନିକାଲ ଶଦ୍ଦ ବିଜ୍ଞାନରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିଶଦ୍ଦ ଆମ ଭାଷାରେ ନାହିଁ। ଏହା ସାଙ୍ଗକୁ ଇଂରାଜୀର ସେହିସବୁ ହେଲେ 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ ଗୃହୀତ ବା ସ୍ଵୀକୃତ ଶବ୍ଦା ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ପରିଚିତ ହୋଇଗଲେ 
ଇଉରୋପୀୟ ଭାଷାରେ ଲେଖାଯାଇଥୁବା ବିଜ୍ଞାନ ବହି ସବୁ ପଢ଼ିବାରେ ସହାୟତା ମିଳିବ। 
କାରଣ ଯେ କୌଣସି ଇଉରୋପୀୟ ଭାଷାରେ ଲେଖା ଯାଇଥାଉ ପଛକେ ଏହିସବୁ ଶବ୍ଦର 
ଅର୍ଥ ବୁଝିଯାଇ ହେବ। ଏହି କଥା ଶୁଣି ଶୁଣି ମୋର ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଧାସ ହୋଇଯାଇଥୁଲା। 
ସେହି ଶଦ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଗୁରୁତ୍ଵ ଆମପାଇଁ ଖୁବ୍ଧ ଦେଶୀ ବୋଲି ଧରିନେବାରେ କିଛି 
ଅସ୍ଵାଭାବିକତା ନଥୂଲା। ଦିନେ ସୋଭିଏତ ଇଉନିୟନର ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏକାଡେମିସିଆନ 
ସିତୃସିନ୍ଧ (5) ମୋ ଅଫିସକୁ ଆସିଲେ। ସେ ଜଣେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଖ୍ୟାତି ସମ୍ପନ 
ଇଭ୍ଜିଦବିଦ୍ୟାବିତ୍ବ। ଉତ୍ତିଦ ବିଜ୍ଞାନକୁ ତାଙ୍କର ଦାନ ରହିଛି। ମୌଳିକ ଗବେଷଣାରେ ସେ 
ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। ଭାରତ ଗସ୍ତରେ ଆସିଥୂବା ଅବସରରେ ଓଡ଼ିଶା 
ଆସିଲେ। କଟକରେ ଥୁବା ରାଇସ ରିସର୍ଚ୍ଚ ଇନଷ୍ଟିଟିଉଟରେ ସେ ଭାଷଣ ଦେବେ - 
ରେଭେନସା କଲେଜର ଉତ୍ଭିଦ-ବିଜ୍ଞାନ ବିଭାଗରେ ମଧ୍ଯ। ଉତ୍ତଭିଦ ବିଦ୍ଯାବିତ୍ଵ ଡକ୍ସର 
ପରିଜା ତାଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ଆସିଥାଆନ୍ତି । ଏକାଡେମିସିଆନ ସିତଵସିନଙ୍କ ସହିତ ଜଣେ ଭଉଣୀ 
ଆସିଥାଚ୍ରି ଦ୍ଧିଭାଷୀ ଭାବରେ। ବିଜ୍ଞାନକୁ ସର୍ବଜନ ଆଦୃତ କରିବାପାଇଁ ମୁଁ କିପରି କାମ 
କରୁଛି ସେ ବିଷୟରେ ପରିଜା ତାଙ୍କୁ ବଝାଇଲେ। ସୋଭିଏତ ରୁଷରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥୂବା 
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୧୨୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବରାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଜ୍ଞାନ ବହିଗୁଡ଼ିକୁ ପଡ଼ି ମୁଁ କିଭଳି ଉପକୃତ ହୋଇଛି ତାହା ବୁଝାଇଲି - ସେ ସବୁ ବହିରୁ 
କେତେ ଗୁଡ଼ିଏ ଚିତ୍ର ଦେବା ଫଳରେ ଲୋକେ ବିଜ୍ଞାନର କେତେକ ଜଟିଳ ତର୍ସକୁ ସହଜରେ 
ବୁଝି ଯାଉଛନ୍ତି ବୋଲି କହିଲା ଫଳରେ ସେ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କଲେ। କହୁ କହୁ କହି 
ଦେଲି ¬ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବିଜ୍ଞାନ ଶବ୍ଦକୁ ସିଧାସଳଖ ନେଇ ଯାଇ ଆମେ ଠିକ 
କରୁଛୁ ବୋଲି ବିଚାରୁଛି। ସେହି ଦ୍ଵିଭାଷୀ ¬ ଭଉଣୀ ଯେତେବେଳେ ଇଣ୍ଟରନେଶନାଲ 
ଟର୍ମିନୋଲଜୀ ବୋଲି ଶୁଣିଦେଲେ ଚମକି ପଡ଼ିଲା ଭଳି ହୋଇ କହିପକାଇଲେ - ଆପଣ 
କହିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଇଂଲିଶ ଟରମିନୋଲଜୀ ? ମୁଁ ହଠାଡ଼ ଧରିପାରିଲି ନାହିଁ। ପୁଣି ସେହି 
କଥା କହିଲି। ସେ ବୁଝାଇବାକୁ ଲାଗିଲେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ - ଯେଉଁସବୁ ବିଜ୍ଞାନ ଶବ୍ଦ 
ଅଛି ଆମେ ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଯାଇଛୁ ଏଭଳି କାହିଁକି ଆପଣ ବିଚାରୁଛନ୍ତି ? ଆମ 
ଭାଷାରେ ସେଥୁପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଶବ୍ଦ ଅଛି। ଜର୍ମାନମାନେ ମଧ୍ଯ ସେମିତି କହିବେ। 
ଇଣ୍ଟରନେଶନାଲ ଟରମିନୋଲୋଜୀ ବୋଲି ସେମିତି କିଛି ନାହିଁ। ଡକୃର ପରିଜାଙ୍କ ମୁହଁକୁ 
ଚାହିଁଲି। ସେ କିଛି କହୁ ନଥାନ୍ତି। ଅନ୍ଯ କଥା ପଡ଼ିଲା। ପଶ୍ଡିତ ସିଡ଼ସିନଙ୍କର ଟାଇଟ 
ପ୍ରୋଗ୍ରାମ ସେ ଭଉଣୀ ଦି ତିନିଟା ଶବ୍ଦ କହିଦେଇ ତୁଳନା କରିଦେଲେ କେମିତି ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାରେ ପ୍ରଚଳିତ ସେହିସବୁ ବିଜ୍ଞାନ ଶବ୍ଦ ରୁଷୀୟ ଭାଷାରେ ଏକାବେଳକେ ଭିନ୍ନ । ମୋର 
ମନେ ରହିଲା ନାହିଁ - ଏତେ ତରତର ଥୂଲି ଯେ ମନେ ନ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ। 
ଦ୍ଵିତୀୟରେ ସେ ଯେଉଁ ରୁଷୀୟ ଶବ୍ଦ କହିଲେ ତାକୁ ମନେ ରଖିବା ମୋ ପକ୍ଷରେ 
ଏକରକମ ଅସମ୍ଭବ ଥୂଲା। 

* ପରେ ଯେତେବେଳେ ବରିଟାନିକା ପୃଥ୍ବୀ ଭାଷା ଅଭିଧାନ ( Britannica world 
Language Dictionary)ର ପୃଷ୍ଠା ଓଲଟାଇ ଗଲି ମୋ ଆଖି ଖୋଲିଗଲା। 
ଉୟେବ୍ରଷ୍କାରର Webster's third New International Dictionaryର ୧୯୭୬ 
ସଂସ୍କରଣ ସହିତ ଗୋଟିଏ ପୃଥ୍ବୀ ଭାଷା ଅଭିଧାନ ଯୋଗକରି ଦିଆଯାଇଛି। ସେଥୁରେ 
ଅଛି ମାତ୍ର ଛ' ହଜାର ଶବ୍ଦ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର ସାତଟି ଭାଷାର ଏହି ଛଅ ହଜାର ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ଟିକିଏ ପରିଚିତ ହୋଇଗଲେ ଅନୁବାଦ ପାଇଁ ସହଜ ହେବ ଓ ସେହି ସବୁ ଭାଷାର 
ବହି ପଢ଼ିଲାବେଳେ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହାୟକ ଶବ୍ଦ ଭାବରେ କାମ କରିବେ। ଇଂରାଜୀ ଶନ୍ଦର 
ଡାହାଣରେ ଆଉ ଛଟି ଭାଷାର ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଲେଖି ଦିଆଯାଇଛି। ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ - 
ଫରାସୀ, ଜର୍ମାନ ଇତାଲୀୟ, ସ୍ପେନିଶ୍‌୍‌ ସୁଉଡ଼ିସ ଏବଂ ଇଡ଼ିଶ। ଇଂରାଜୀ ଶବ୍ଦକୁ 
ଆରମ୍ଭରେ ରଖି ତାହା ଡାହାଣରେ ଅନ୍ଯ ଛଅଟିର ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ରହିଲାଭଜି ଜର୍ମାନ ଶବ୍ଦକୁ 
ପ୍ରଥମେ ରଖି ତା” ଡାହାଣରେ ଇଂରାଜୀ ଓ ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚଟି ଭାଷାର ଶବ୍ଦକୁ ଲେଖି 
ଦିଆଯାଇଛି। ତାହାହେଲେ ଜଣେ ଜର୍ମାନ ତା ଭାଷାରେ ଇଂରାଜୀ ବା ସୁଇଡିସ ପ୍ରତିଶବ୍ଦ 
କଅଣ ହେବ ଢାଣିପାରିବ। ଏଭଳି ଗୋଟିଏ ଉଦ୍ୟମ ବା ଅଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ବିଷୟରେ ଲେଖା ଯାଇଛି - “ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ, ବିଶେଷକରି ଯୁବକମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ୧୨୨ 


ଆଧୁନିକ ଭାଷା ବିଷୟରେ ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରିବା, ଜଣେ ଯିଏ ଗୋଟିଏ ବହି ପଡ଼ିଯାଉଛି ସେ 
ହୁଏତ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦର ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଅନ୍ୟ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ ଭାଷାରେ କଅଣ ହୋଇଥ୍‌ବ ହଠାତ 
ଚାଣିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରିବ, ଗୋଟାଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଶଦ୍ଦର ଭଚ୍ଚାରଣ ଢାଣିଯିବ, ଯେଉଁମାନେ ନିଜ 
ଭାଷା ବାହାରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭାଷା ଢାଣି ନାହାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରିବ। 
ହିସାବ କରି ଦେଖାଯାଇଛି ପ୍ରାୟ ୭୦ କୋଟି ଲୋକ ( ୧୯୭୬ରେ) ଏହି ଛଟି ଭାଷାରେ 
ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ପୃଥ୍ବୀ ଲୋକ ସଂଖ୍ୟାର ଏହିମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ପାଞ୍ଚଭାଗରୁ 
ଭାଗେ । କେବଳ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ହିସାବକୁ ନେଲେ ଏହି ୭୦ କୋଟି ହେଉଛନ୍ତି ତିନି 
ଚତୁର୍ଥାଂଶ । ତେଣୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର ବହୁ ଅଂଶର ଲୋକେ ଏହି ଅଭିଧାନ ଦ୍ଵାରା ଉପକୃତ 
ହୋଇପାରିବେ † ଆଜିର ମୁକ୍ତ ଜଗତର ଅତି ବେଶୀ ଅଂଶ ହେଉଛି ଏହି ଅଞ୍ଚଳ। ଇଡିସ 
ଭାଷାକୁ କାହିଁକି ବଛାଗଲା ତାହାର କାରଣ ସ୍ଵରୂପ କୁହାଯାଇଛି, ପ୍ରଥମଥର ପାଇଁ ଏହି ଭାଷାର 
ଶଦ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର ଅକ୍ଷରରେ ଅଭିଧାନ ରୂପରେ ରଖାଯାଇଛି। ତେଣୁ 
ଇଂରେଜମାନେ ସେ ଭାଷାର ଶବ୍ଦ ସହିତ ପରିଚିତ ହୋଇଯାଇ ପାରିବେ ପ୍ରତିଶCବ୍ଦର 
ଯେଉଁଟି କିମନ ବା ଅତି ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ତାହାହିଁ ଦିଆଯାଇଛି - ନହେଲେ କଳେବର 
ବଡ଼ ହୋଇ ଯାଇଥାଆଚ୍ତା । 'ନRun' ଦୌଡ଼ିବା ଶବ୍ଦର ତ ଶହେଟି ଅର୍ଥ ଇଂରାଜୀ 
ଅଭିଧାନରେ ରହିଗଲାଣି ।” 

ସେ ଭଉଣୀ ଯାହା କହିଥ୍‌ଲେ ତାହାତ ମୋ ମନଭିତରେ ଥୁଲା । ସେଇଟି କେତେଦୂରକୁ 
ସତ ଢ୍ାଣିବାପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ଦେଖିଦେଲି ସାଇନସ୍‌ ( 5ଠା6୩୯€) ଶହ | ଧରିନେଇଥାଏ 
ଯେ ସବୁ ଇଉରୋପୀୟ ଭାଷାରେ ଏଇ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଶC୍ଦଟି ରୂପ ନବଦଳାଇ ନିଶ୍ଚୟ ଥ୍‌ବ । 
କିନୁ ଦେଖ୍ଲା ବେଳକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଅଥ୍ଥାଡ଼ ସାଇନସ୍‌ କେବଳ ଇଂରାଜୀ ଓ ଫରାସୀ ଭାଷାରେ 
ଏକାଭଳି-ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚଗୋଟି ଭାଷାରେ ନୁହେଁ । ଜମୀନୀରେ WISSENSCHAFT 
ଇଟାଲୀରେ Sାnza, ସେନିଶ୍ରେ !ENGCIA, ସୁଇଡ଼ିସରେ Vetenskap, 
ଇଡ଼ିସରେ visnashaft । ଯେତେବେଳେ ମୂଳ ଅଭିଧାନରୁ ଜାଣିଲି ଇଂରାଜୀ ଭାଷାକୁ 
ଏହି ଶବ୍ଦଟି ହେଉଛି ଫରାସୀ ଭାଷାର ଦାନ ଓ ଲାଟିନ୍ଵରୁ ଫରାସୀ ଭାଷାକୁ ଆସି ତାହାପରେ 
ଇଂରାଜୀକୁ ଆସିଛି, ସେତେବେଳେ ମୋର ଆଖି ଆହୁରି ଖୋଲିଗଲା ! ଲାଟିନ ହେଉଛି 
$ଠetia - ଅର୍ଥାଡ଼ ନଲେଜ ବା ପରୀକ୍ଷିତ ଜ୍ଞାନ । ଇଂରେଜମାନେ ପରାସୀରୁ ଏହି 
ଶବ୍ଦଟି ଆଣିଲେ ଓ ତାକୁ ଏହିମାନେ ଏଭଳି ଭାବରେ ଆଦରି ଗଲେ ଓ ଆମ ପାଖରେ 
ରଖିଲେ ଯେ କେହି କେବେ ସନ୍ଦେହ କରିନାହିଁ - ଏଇଟି ମୂଳ ଇଂରାଜୀ ଶନ୍ଦ ନୁହେଁ କି 
ଏଥ୍‌ରେ ଆଉ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ କରି ନୃତନରୂପ ଦେଇ ହେଲା ନାହିଁ । 

ତାହାପରେ କେବଳ ବିଜ୍ଞାନ ଶଦଗୁଡ଼ିକୁ ବାଛି ବାଛି ଦେଖିଗଲି । ସେତେବେଳେ ଯାଇ 
ବୁଝିଲି ଯେ ସେହି ଭଉଣୀ ଯାହା କହୁଥୁଲେ ତାହା ଠିକ । ଏହି ଅଭିଧାନରେ ରୁଷୀୟ 
ଶବ୍ଦ ସବୁ ଦିଆ ନଯାଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅତି ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ଶଦ୍ଦ ନିଶ୍ଚୟ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥ୍‌ବ ବୋଲି 
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୧୨୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଧରିନେଲି। ତାହା ନହୋଇଥୂଲେ ସେ ଏତେ ଦୃଢ଼ତାର ସହିତ ଏଭଳି କଥା କହି ନଥାନ୍ତେ। ଏଠାରେ 
ଗୋଟିଏ ଦୀର୍ଘ ତାଲିକା ଦେବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁ ନାହିଁ । ଯଦିଓ ଦେଇଦେଲେ ଭଲ ହୁଅନ୍ତା ଛୋଟ 
ତାଲିକା୍ଟିଏ ଦେଉଛି ଓ ସେଥୂରେ ଥବା ଇଂରାଜୀ ଶହ ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ପାଶ୍ଚାତ ଜଗତର ଭାଷା 
ଗୁଡ଼ିକର ସମଅର୍ଥ ବାଚକ ଶବ୍ଦ ଭିତରେ ଯେ କୌଣସି ହେଲେ ମେଳ ନାହିଁ ତାହା ସେହି 
ଓ୍ୟାରୁଲଡ଼ ଲାଚ୍ୁଏଜ ଅଭିଧାନର ପୃଷ୍ଠାଗୁଡ଼ିକ ଓଲଟାଇ ଗଲେ ଯେ କୌଣସି ପାଠକ ଜାଣି 
ପାରିବେ ! ସର୍ଜନ, ସ୍ଟ୍ୃଡ୍ରାଇଭର, ସଲଫର, ଏସିଡ଼୍‌, ସବ୍ମାରିନ, ସୁଲ୍‌, ସାଇଜ, ଷ୍ଟମାକ, 
ଟେଲିଫୋନ, ଟଙ୍ଗ, ଟାଇପ ରାଇଟର, ଭିନେଗାର, ଭାକୁଅମ ଢିନର, ଉମ୍ବ ଶହ ଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଶବ୍ଦ ନୁହେଁ । ବିଜ୍ଞାନ ବାହାରେ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ବହୁ ଶହ ଅଛି 
ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ଆମେ ଦୁଃଖ କରୁ ଓ ଆମ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କଥା କହୁ, ସେ ସବୁ ମଧ୍ଯ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର ଭାଷା ଦରବାରରେ ପରିଚିତ 
ନୁହନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାରେ ନିଶ୍ଚୟ ଏଭଳି ଲୋକ ବାହାରିବେ ଯେଉଁମାନେ କି ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ଟେକିନକାଲ ଅଭିଧାନ ପ୍ରଣୟନବେଳେ ଇଂରାଜୀ ଶହ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକର ଜର୍ମାନ ଫରାସୀ ଇଟାଲୀୟ 
ସୁଇଡିସ ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ଦେଖି ସେଗୁଡ଼ିକର ମୂଳ କେଉଁଠି ତାହାର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବେ ଓ କେତେକ 
ନୂତନ ସହଜ ବୋଧଗମ୍ୟ ଶବ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି କରିବେ । ସେତିକିବେଳେ ଭାବୁଥାଏ ଭାରତରେ 
ଏହିଭଳି ଗୋଟିଏ ଅଭିଧାନ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ପ୍ରଣାଳୀରେ କରିଦେଲେ କେତେ ସୁବିଧା 
ନହୁଅନ୍ତ। ! ଓଡ଼ିଆରୁ ହିନ୍ଦୀ ବା ହିନ୍ଦୀରୁ ଓଡ଼ିଆ ଅଭିଧାନର ଉଦାହରଣ ଦିଆ 
ଯାଇପାରେ । ଏହାର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରମାଣ ପତ୍ରୀ ଛାପିଦେଇଛି । 
ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳର ପ୍ରଥମ ପାରାଗ୍ରାଫଟି ସେଥୁରେ ଦେବ ନାଗରୀ ଅକ୍ଷରରେ ଅଛି ଏମିତି- ମୁଁ 
ମନୁଷ୍ୟ-ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ତୁଳନାରେ ମୋର ଗୋଟିଏ ଉନ୍ନତ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଅଛି ( ମୈ ମନୁଷ୍ୟ ହୁଁ 
- ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣିୟୋଂକ କୀ ତୁଳନା ମେଁ ମେରା ଏକ ଉନ୍ନତ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ହେଁ) । ତେଣୁ ଜଗତର 
ଯେ କୌଣସି କଥା ଜାଣିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ହେବ ¦ (ଇସ୍ଲିଏ ଜଗତ କୀ କୋଇଭୀ ସୁଯୋଗ 
ପାଇବି । (ମୈ ସହଜ ମୈ ଜାନୁଁ ଗା- ଜାନ୍‌ ନେକା ସୁଯୋଗ ପାଉଁଗା) | ମୁଁ ମନୁଷ୍ୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଜ୍ଞାନହାସଲ କରିବାଟା ମୋର ଜନ୍ମଗତ ଅଧୂକାର । (ମେରେ ମନୁଷ୍ୟ 
ହୋନେ କେ କାରଣ ଜ୍ଞାନ ହାସିଲ୍‌ କରୁନା ମେରା ଜନ୍ମଗତ ଅଧୂକାର ହୈ ।) ସେ ଅଧ୍କାରରୁ 
ମୋତେ କେହିହେଲ ବଞ୍ପୃତ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । (ଉସ୍‌ ଅଧ୍କାର୍‌ ସେ ମୁଝେ କୋଇଭୀ ବଞ୍ତ 
ନହୀ କର୍‌ ସକେଗା... | ଏତିକି ଭିତରେ ଯଦି ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏଟି ଶବ୍ଦ ଭିତରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମେଳ 
ରହିଛି ତେବେ ହିନ୍ଦୀ "ଓଡ଼ିଆ ବା ଓଡ଼ିଆହିନ୍ଦୀ ଅଭିଧାନ କରି ଦେବାରେ ଅସୁବିଧା 
କଅଣ ? କ୍ରିୟାରୂପ ଓ କ୍ରିୟା ଶେଷକୁ ମିଶାଇଲେ ତ ଏହି ସଂଖ୍ୟା ଆହୁରି ବଢ଼ିଯିବ । ଏବେବି 
ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି ସଫଳତାର ସହିତ ଏହି ଉଦ୍ୟମ ହେବ । ସଂସ୍କୃତର କନ୍ୟା ଭାବରେ 
ପରିଚିତ ବା ସ୍ଵୀକୃତ ଯେ କୌଣସି ଭାରତୀୟ ଭାଷା ସମ୍ପକରେ ଠିକ ଏହିଭଳି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଶିରୋନାମା ରଖିଛି ‘ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା । 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଭରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ୧୨୪ 


ଯେତିକି କହିଗଲି ସେଥୂରୁ ପାଠକମାନେ ଜାଣିପାରିବେ । 

ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ତଷ୍ଟ ନକରି ଦେଲେ ପାଠକମାନେ ମନ ଗୋଟାଏ ଗୋଳମାଳିଆ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ରହିଯିବ । କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଓଡ଼ିଆଭାଷାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ବଢ଼ାଇବା ପାଇଁ ଏତି କିକାମ କରିପାରିବେ ନାହିଁ - ଯେତିକି ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ 
ଏଦିଗରେ ମିଳିତ ଭାବରେ ସୁଚିନ୍ତିତ ଯୋଜନାକରି ଆଗେଇଗଲେ ଯାଇ ହେବ । 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ବିଷୟରେ ଯାହା କହିଲି ଭାରତର ଯେ କୌଣସି ଭାଷା ବିଷୟରେ 
ସେହି ଭଳି କୁହାଯାଇପାରେ । କାରଣ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମଦଶା ଥୁଲା ବିଟୀଶ ଶାସନ 
ଅମଳରେ । ବଙ୍ଗଳା ତାମିଲ ମରହଟୀ ଭାଷୀଙ୍କ ଟିକିଏ ଅବଶ୍ୟ ଅଧଵକ ସୁଯୋଗ ଥୂଲା- 
ବମ୍ଭେ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ଓ କଲିକତାରେ ଇଂରେଜମାନେ ଆସ୍ଥାନି ଜମାଇବାରୁ ଓ ଶିକ୍ଷାର 
ପ୍ରସାର କରାଇବାରୁ । କଲିକତାରେ ଛାପାଖାନା ବସି ବାର ଶହେ ବର୍ଷପରେ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ବସିଲା । ଯେତେ ଯାହାହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଚାଳିଷବର୍ଷ ପରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ତିନୋଟି 
ଭାଷାରେ ବିଶ୍ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ତର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାତୃଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇ 
ପାରୁନାହିଁ । ଉଦ୍ୟମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମଝିରୁ ଧ୍ୂମେଇ ଯାଉଛି । ବହୁସଂଖ୍ୟକ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର 
ତଥ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ପତ୍ରପତ୍ରିକା ସେହିସବୁ ଭାଷାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଉନଥ୍‌ବାରୁ ଛାତ୍ରମାନେ 
ଅସୁବିଧାରେ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି ଓ ବିଚାରୁଛର୍ରି ଯେ ଇଂରାଜୀ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିକ୍ଷା ପାଇବା 
ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅଧୂକ ସହଜ । 
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ଶାରଦୀୟା 
ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି 


ନେଳି ଆକାଶ ତଳେ ସବୁଜ କ୍ଷେତ, ସେପାଖେ ବାକୁଲି ନଇଟି ଯାଉଛି ବହି, ଭାସି ଭାସି 
ସ୍ପପ୍ନର ସେ ପାରିକୁ । ଏଠି ସେଠି ଦୁଇ ଚାରିଟା ବୁଦା, ଲାଲ, ଧଳା କଳା ମିଚ୍ର ମିଚ୍ର 
-ସେପାରିରେ କେରାଏ କେରାଏ ସୁନେଲି ଚରା । କାଶ ଫୁଲର ଗାର ସେପାଖେ ନେଳି 
ପାହାଡ଼ର ବାଡ଼ି ଚାଲିଛି । 

ସଞ୍ଜର ମଳିନ ଛାଇ ଓହ୍ଲାଇ ଆସେ । ପଞଥ୍ଚୁଳି ବାଡ଼ିଟି ପୋତେ ନର କୂଳରେ, ବୁଜୁଳି 
ଟାଇି ଦେଇ ଆଁ କରି ଚାହେଁ ସେ ପାରିକୁ । ସଞ୍ଜର ମଳିନ ଛାଇ ତଳେ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ସବୁ ଲିଭିଆସେ, ଖାଲି ରହେ ନଇଟା । ଚାଲିଛି, ଆଉ ଆକାଶରେ ଉଡ଼ନ୍ତା ଚଢ଼େଇ । 
ଆଜି ଏତିକି । 

କାଲି ସକାଳେ ଆହୁରି ବାଟ ସିଧା । ନର ସେପାଖେ କାଶ ଫୁଲ, ସେପାଖେ କେତେ 
ବିଲ ଜଙ୍ଗଲ, ଗୀ ଗଣ୍ଡା । ଆହୁରି ଆଗକୁ ବଡ଼ ସଡ଼କର ନାଲିଆ ଗାର । କାଲି ସେତିକି । 
ପୁଣି ସଞ୍ଜର ଛାଇ । 

ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ମଣିଷ ଚାଲିଛି । କୁଆଡ଼େ ? କେତେ ବାଟ ? 

ସନ୍ଦେହ ହୁଏ । ହୁଏ ବା ମୋଟେ ଚାଲିନାହିଁ । ନିଜେ ଚାଲୁ ନଥୁଲା । ଆଖି ଦିଟା 
ଘୁରୁଛି । ବିଶ୍ଧାସ ଘୁରୁଚି । ଅନୁଭୂତି ଚହଲୁଛି । କେତେ ବାଟ ? 

ସେ ଦିନର ଦୁର୍ଗାପୂଜା, ଖଣ୍ଡଏତ ଧରିଲା ଖଣ୍ଡା, ଜାତି ଧରିଲା ଶକ୍ତି । ଶତ୍ରୁର ରକ୍ତରେ 
ଭୂଇଁ ହେଲା ଲାଲେଲାଲ ! ଛାତି ଫୁଲାଇ ଓଡ଼ିଆ ବୀର ଚାଲିଲା ଖଣ୍ଡା ଟେକି, ଶକ୍ତିର 
ହେଲା ପୂଜା କାୟିକ | ' ବାଇଦ ବାଜିଲା, ପାଇକ ସାଜିଲା” ସଇନୀ ଚାଲିଲେ, ପ୍ୟାରେଡ଼ 
ହେଲା, ହତିଆର ହେଲା ପୂଜା । ରୁମ ଟାଙ୍କୁରି ଉଠେ, ନୀରସ ହାଡୂଆ ଛାତିରେ ଆସେ 
ବଳ, ଶୁଖିଲା ହାତରେ ଯାବ ପଡ଼େ, ଜାତି ଚହଲେ । ତା ପରେ କେତେ କାଳ ଯାଇଛି, 
ଆଜିକାର ମରୁଚାଖିଆ ଖଣ୍ଡା ଖାଉଛି କଦଜି ଗଛ, ଗଡ଼-ଗଡ଼ତିଆ ପାଇକେ ଚାଲିଛନ୍ତି 
କିସ୍କିନ୍ଧ୍ୟା କଟକର ଦରବାନ ଦଳ ପରି । ସେଇ ବାଇଦ ବାଜୁଛି, ¬ ବେସୁରା, ଢ଼ୋଲ 
ଫଟା ! ଜାତି କାନ୍ଦେ, କାହିଁକି । 

ଯୁଗ ବଦଳିଛି, ଭୁଲ କି ଖରାପ କିଏ କହିବ ? ସେ ଦିନ ଦୁର୍ଗା ହାତରେ ଥୁଲା ଖଣ୍ତା, 
ତା ପରେ କାପାଳିକ ଦେଖିଲା ଖଶ୍ଡାଖର୍ପରଧରା ଦୁର୍ଗା ପରିବରରେ ବଇଶୀପଫ୍ରଙ୍କା ବାଙ୍କଚୁଳିଆ 
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ଶାରଦୀୟା ୧୨୬ 


ଗଉଡ଼ ଟୋକା ତାପରେ ଜାତି ଦିନେ ଦେଖିବ, ପାନଖିଲିଯକା ଚିରୁଣୀଆରଶିଧରା ଦେବତା 
କିଏ କହିବ ? 

କିନ୍ତୁ ଠାକୁର ଠିକ ରହିଛନ୍ତି । ଯାହା ହେଉ, ଗୋଟାଏ ଠାକୁର ଦରକାର | ସ୍ବାଧୀନ ମଣିଷ 
ଜାତି, ଏଇ ଦୁନିଆର କନ୍ଧ, ପରି ଉନ୍ମତ୍ତ ଜନ୍ମ ପରି ପରାଧୀନତା ପ୍ରତି ଅସହିଷ୍ଣୁ । ସେ ଦିନେ 
ଜାଣି ଶୁଣି ଗୋଟାଏ ଠାକୁର ପୂଜିଲା କାହିଁକି ? ବଡ଼ ଜଟିକ ପ୍ରଶ୍ନ ! ସଭ୍ୟତାର ଆଲୁଅରେ 
ଯେପରି ଦାନ୍ତନଖ ପରିବର୍ତେ ହେଲା ବାଡ଼ି ବାଡ଼ିର ଲଢ଼େଇ, ଖଣ୍ଡାରି ଖଣ୍ଡାର, କଲମର 
କଲମର, ଇଚ୍ଛାର ଇଚ୍ଛାର । ବାଘ ହେଲା ସର୍କସର ପୋଷା ଜନ୍ତୁ, କୁକୁର ଚାଟିଲା ଗୋଡ଼ । 
ମଣିଷ ହୁଏତ କାଳକ୍ରମେ ଜଣକୁ ଆଦରିଲା । ଆଦରିଲା କାହିଁକି ? 

ପୁରାତନ ଠାକୁର ଦେବତା ମଣିଷକୁ ଡରେଇ ହରେଇ ଆସିଲେ କହିଲେ ତ ସବୁ ହେଲା 
ନାହିଁ । ଡଗର ଦଉଡ଼ ଜନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧିରେ ବହୁତ ବାଟ, କିନୁ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ କତିରେ 
ବେ ଶୀ ନୁ ହେଁ । ଅରଣା ମଣିଷ ସେଦିନ ଡୁ ଡୁ ବରଷାରେ କମ୍ପୁଥିଲା, ତା କୋରଡ଼ରେ 
ପଶୁଥୂଲା ପାଣି । ଅତି ବିକଳରେ ““କୋପେବରଂ” ନୀତିରେ ଦେବତାକୁ ଦେଉଥୂଲା 
ସେ ପୂଢା । ପବନରେ ଗଛ ଯେତେବେଳେ ମଡ଼ମଡ଼, ମଣିଷ ଭାବିଲା, ପବନ ଦେବତାଙ୍କୁ 
ଖୁସି କଲେ ସେ ବଞ୍ଚବ । କାହିଁ ସେଦିନ ତ ଏତେବଡ଼ ତୋଫାନ ଓଡ଼ିଶା - ଗାଁରେ ଏତେ 
ଗରିବଗୁରୁବାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡପାତ କରି ଚାଲିଗଲା, କେହି ତ କୁକୁଡ଼ା ବଳି ଯାଚିଲେ ନାହିଁ । 

କିନ୍ତୁ ଭୟ ନିଶ୍ଚୟ ଗୋଟାଏ କାରଣ ଠାକୁର ପୂଜାର । ନ କଲେ ଅମୁକ ହବ, ଏତେ 
ଅଡ଼ୁଆରେ କିଏ ପଶେ ? ପୂଜାଟି କରିଦେଲେ କାମ ସରିଲା । ପଶୁ ମନରେ ଭୟର ପ୍ରଭାବ 
ବଡ଼ ବେଶୀ । କାଳକ୍ରମେ ଦେବତା ଉପରେ ସବୁ ଟାଳି ଦେଇ ଭାରତ ଘୁଟ୍ୁଡ଼ିମାରିଲା । 
ଦେବତାଙ୍କ ଲାଗି ଫୁଲକାରର ଫ୍ଲ ଭଚୁଡ଼ିଲା । ଅକାଳରେ କଦଳୀ ବାରିରୁ ନିପାତ ହେଲା 
କଦଳୀ । ଅସମୟରେ ଗରିବ ଲୋକ ପୂଢାବିଧ୍ବରେ ସବୁ ସାରିଲା ! ପଥର ଦିଶିଲା ସିନ୍ଦୁରରେ 
ଚିକୃଚିଜ୍ । କାଠ ନାଇଲା ଚନ୍ଦନ, କୁଙ୍କୁମ, ତା ପରେ ଦେବତା ବି ଘୁରୁଡ଼ି ମାରିଲେ ! ଭାରତ 
ଗଡ଼ିମଲା । 

ବହୁରୂପୀ ଦେବତାର ଏ ମୋଟେ ଗୋଟାଏ ରୂପ, ପଶୁଭାବର । 

ତଥାପି ଏତିକି ପରାଧୀନତାରୁ ମିଳିଛି ସ୍ବାଧୀନତାର ଛାଇ । ମଣିଷ ମାଡ଼ ଖାଇ ବୁଝିଲା, 
ମେଘ ତୋଫାନ, ଖରା ବରଷା, ପର୍ବତ ଜଙ୍ଗଲ ତାଠାରୁ ବଡ଼ । ବୁଝିଲା, ଆହୁରି ବୁଝିଲା- 
ଚାରିପାଖରେ ପ୍ରକୃତି ଭିତରେ ଅଛି ଜୀବନ । ପାଣି ପାଣି ନୁହେଁ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, 
ସେମାନେ ବି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମ । ତାଡି ବେଶୀ ବଳୁଆ, କିନୁ ପ୍ରାଣବନ୍ତ । 

ସେ ପ୍ରାଣ କଅଣ ଖାଲି ପ୍ରକାଶ ପାଏ ତର ଭୟ ଭିତରେ ? 

ମଣିଷ ଯେଉଁ ଦିନ ବୁଝିଲା, ପବନ କଥା କହୁଛି, ବରଷା ମାଗୁଛି ବଳି, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚାହୁଁଛି 
ମନ୍ଦିର, କି ଦିନ ସେ ନ ହୋଇଥୁବ ! ମଣିଷର ଅନୁଭୂତି ରାଇଜରେ ସେ ଯେ ଗୋଟାଏ ବିରାଟ 
ଆବିଷ୍କାର ! ଉତ୍ତର ମେରୁ ଆବିଷ୍କାର ତା ପାଖରେ ପିଲାଖେଳ ପରି । ହେଡ଼ାଖିଆ ଜାତି 
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୧୨୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆବିଷ୍କାର ତା ପାଖରେ ଅତି ତୁଚ୍ଛ । ଆମେରିକା ଆବିଷ୍କାର ଅପାସଙ୍ଗ । ସେ ଗୋଟାଏ 
ଦିନ । ! 

ତା ପରେ ମଣିଷ ବାଡ଼ ପକେଇ ଚାଲିଛି, ଗୋଟାକ ପରେ ଗୋଟାଏ ସେ ପିଲାଳିଆ 
ଭଲ୍ଲାସ ଗଲାଣି ଉତ୍ଭେଇ, ବେଳେ ବେଳେ ଯାହା ଉଙ୍କିମାରେ ! 

କେଡ଼େ ସୁନ୍ଦର ! ମଣିଷଠୁ ବଳି ସୁନ୍ଦର, ଯୁବତୀର ସରମ ମିଶା ଅଧଓଡ଼ଣା ରଙ୍ଗା 
ମୁହଁଠୁ ସୁନ୍ଦର ସକାଳର ରଜୋସୂର୍ଯ୍ୟର ମନମତାଣିଆ ଚାହାଣି, ପ୍ରେୟସୀର କଳାବେଣୀଠୁ 
ସୁନ୍ଦର ବକ-ସାରସ ବିନ୍ଦୁମିଶା ଦୂର ଯମୁନାର କଳବେଣୀ ! ବନ୍ଧା ବାଡ଼କୁ ଡ଼େଇଁ ମଣିଷ 
ଚାଲିଗଲା | ଚେତନା ଉପରେ ଆସିଲା ଯେପରି ଗୋଟାଏ Super consciousness | 
ପୁଅଟି ନୀ ରଖିଲା ସୂର୍ଯ୍ୟ ଝିଅ ନାଁଟି ଦେଲା ଯମୁନା ମଣିଷ ଆଁ କରି ଦେଖିଲା, ନଇକୂଳର 
ପଥୁକିଟି ପରି ଆଁ କରି । ମଣିଷର ସେ ଭଲ୍ଲାସ ଦେଖିବାକୁ ମନ ହୁଏ ।! କଅଣ ସେ କଲା । 
ତା ପରେ ସୁନ୍ଦରର ପୂଜା ଶିଳ୍ପୀ ମନ ଚାହିଁଲା ସାକାର ଭିତରେ ନିରାକାରକୁ ପୂଜିବାକୁ । 
ଦେବତାକୁ ଡରି ବୃଦ୍ଧ ଦେଲା ବଳି । ଦେବତାକୁ ଭଲ ପାଇ ତରୁଣୀ ରଚିଲା ହାର- ଡରିହରି 
ନୁହେଁ, ଭଲ ପାଇ । ସୁନ୍ଦର, ସବୁ ସୁନ୍ଦର, ଆଉ ସୁନ୍ଦରର ଠୁଳ ଦେବତା ସବୁ ସୁନ୍ଦରିମା 
ଉପରେ । ଉଭଚ୍ଚାଡ଼ି ଦିଅ ସଉକି ଫୁଲ ବଗିଚାର ଫୁଲ, କଦଳୀ ବାରି କଦଳୀ, ହାତଗଡ଼ା 
ସବୁ ଫ୍ରଲ ଫଳ । ଶଙ୍ଖ ଫ୍ରଙ୍କ ଦେବତାଙ୍କ ପୂଜା ହେଉ । 

ଖାଲି ଡର ଆଉ ସ୍ବେହ ମିଶା ଦେବତା ହେଲେ ନଟ ଝିଶ୍ତିଯିବ, ଏତେ ଜଟିଳ 
ହେବନାହିଁ । ପଥୁକି ଆଜି ଦେଖୁଛି ¬ ସେ ପାରିରେ ନେଳୀ ପାହାଡ଼, କାଲି ଦେଖିବ, ସେ 
ପାଖରେ ନାଲି ସଡ଼କ । ଯାହା କିଛି ରହିଲା ଅଚିହ୍ନା ଅମଡ଼ା, ତାରି ଉପରେ ମଣିଷର 
ଦେବତା । ଅରେ ହାତମୁଡାରେ ପାଇଲେ ମୋହ ତୁଟିଯାଏ ! ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାଖେ ପାଖେ 
ଥାଇ ଦୂରକୁ ଦୂରକୁ ଘୁଞ୍ଚ ଯାଉଥାଏ, ସେତେ ଦିନ ଦେବତା, ସେତେଦିନ ପୂଢିବାକୁ ମନ 
ବକୁଥାଏ । ତେଣୁ ଠାକୁର ସବୁଦିନେ ଅଛିଣ୍ଡା । 

ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଣାଥୂଲା, ଭିନ ଭିନ ରୋଗ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତି, ଲୋକେ 
ତାଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ପଣା ଢାଳୁଥ୍‌ୁଲେ । ରୋଗର ଓିଷଧ ହେଲା, ବାଡ଼ି 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କର ପଣା ମାଟି ହେଲା । ମେଘଠୁ ରକ୍ଷା ମିଳିଲା କୋଠାଘର ତଳେ, ଛତା 
ତଳେ, ବର୍ଷାତି ତଳେ । ନାଳର ଆଶ୍ରୟରେ ମେଘର ପୂଜା ଡରିହରି ନ ହୋଇ ଯେ ଇଚ୍ଛା 
କଲେ ଖୁସିରେ ଭଲ ପାଇ କଲେ । 

କିନ୍ତୁ ଦେବତା ତୁଟିଲେ ନାହିଁ । ଆହୁରି ଅନେକ ବାକି । ଶେଷ ବାକି ମରଣ । ମରଣକୁ 
ଜିଣିଲେ ପ୍ରକୃତ ଠାକୁର ପୂଜା ହେବ, କାରଣ ପୂଢାରୁ ଆଦିମ ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଯେଉଁ “ଭୟ 
ଭାବ ରହିଛି, ସେ ଉଭେଇ ଯିବ । ମଣିଷ ଖୁସି ହେଲେ ପୂଜା କରିବ, ନ ହେଲେ ନାହିଁ । 
ଖାଲି ମରଣ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ଯେଉଁଦିନ ଯାହା ଇଚ୍ଛା କରିବ, ତା କରିପାରିବ । ସେଦିନ 
ଡରର ଠାକୁର ବୁଚୁଳି ବାନ୍ଧି ଖସିବେ, ସ୍ଵେହର ଠାକୁର ହୃଦୟର ଡାକୁର ଆସିବେ, ମଣିଷ 
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ଶାରଦୀୟା ୧୨୮ 


ଠାକୁରକୁ ନିଜର ଦରକାର ଲାଗି ପୂଚିବ ନାହିଁ, ପୂଜିବ ମନ ଖୁସିରେ, ପୂଜିବ ଭଲ ପାଇ । 

ମଣିଷକୁ ଗଢ଼ିଲା ବେଳେ ଭଗବାନ ଦେଲେ ତାକୁ ଅଛିଣ୍ଡାର ଗୋଟାଏ ଗୁଣ । ହୁଏତ 
ଏଇ ଗୁଣ ପାଇଁ ମଣିଷ ଭଗବାନଙ୍କର ଏତେ ନିକଟ । ଆଶାର ସୀମା ନାହିଁ, ଚେଷ୍ଟାର 
ତୃଟି ନାହିଁ କାହିଁକି ? ବାବାଜି କହିବେ, ଡୃଷ୍ଣା'- ତୃଷ୍ମିକା ତରୁଣାୟତେ” ଅତି ଖରାପ । 
ମଣିଷର କଳଙ୍କ ! ଷାଠିଏ ବର୍ଷର ବୁଢ଼ୀ, ଗୋଟାଏ ଗୋଡ଼ ସେ ପାରିରେ, ତଥାପି ଲୋଭ 
ତାର ତୁଟି ନାହିଁ, ନଇଁପଡ଼ି କଣ୍ଡିଆରୁ ସୋରିଷ ତୋଳୁଛି । 

କିନ୍ତୁ ଏଇ ତୃଷ୍ଣା ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଜୀଅନ୍ତା କରି ରଖିଛି । ମାୟା ତୁଟିଲେ ସବୁ ସରିଲା, 
ତୃଷ୍ଣା ନିଭିଲେ ଆଲୁଅ ନିଭିଲା । ପରିଶ୍ରମ, ଉଦେଶ୍ୟ ପାଇଁ ଅଣ୍ଟାଭିଡ଼ା, ଏଇ ତ ବାହାଦୁରୀ । 
ଯେଉଁ ବୁଢ଼ା ଆଖି ବୁଜିଲା ବେଳକୁ ହିସାବପତ୍ରର ସନ୍ଧାନ ନିଏ, ଘର ବୁଝେ, ରୋଜଗାରର 
ଉପାୟ ଚିନ୍ତା କରେ, ସଂସାରୀ ହେଲେ ବି ସେଇ ବାସ୍ତବିକ ବଞ୍ଚଛି । ହାତରୁ କଲମ ଖସି 
ନାହିଁ, ଶିଳୀ ମରି ସୁଦ୍ଧା ବଞ୍ଚଛି । ସେ ପାରିର ଧରଣୀରେ ହୁଏତ କଲମ ହାତରେ ଧରି 
ଶିଳ୍ୀ ବଞ୍ଚଛି । ବିଶ୍ରାମ ଅର୍ଥ ମରଣ ! ଆଗ ମାଡ଼ି ଚାଲିବାକୁ ହବ, ଝଡ଼ତୋଫାନ ପରି 
ନଇ ପରି । କାମ ନିଜେ ହିଁ ଶାନ୍ତି । 

ଏ କଥା ସେ ବୁଝେ, ତେଣୁ ଆଗ ମାଡ଼ି ଚାଲେ । ବୁଝି ନ ବୁଝିବାକୁ ଉପାୟ ନାହିଁ । 
ସେଇ ଗୋଟାଏ କୁହାଟ ସେ ଶୁଶେ- 

““ଚେ-ଏ-ଏ-ତ ! 

ତେଣୁ ଆଜିକାର ପଖାଳ କାଲିକୁ ଲାଗେ ବାସି, ଆଜିକାର ଘର କାଲି ଲୋଡ଼େ ଗୋଟିଏ 
ଖୁଣ୍ଟି । ମାଟି ବଞ୍ଚେ ବଡ଼େ । ଜଙ୍ଗଲ ହୁଏ ସହର, ପୁଣି ସହର ଭଙ୍ଗା ହୁଏ ! ଭଙ୍ଗାଗଢ଼ା 
ଉଦୟ ନ ରହିଲେ ମଜା କେଉଁଠି ? 

ସେହି କାରଣରୁ ଦିନୁ ଦିନ ଠାକୁର ବଦଳୁଛି । ସବୁ ତ ଚକର ଭର୍ଭଁରୀ ଖେଳ । ଠିଆ 
ହେବାକୁ, ବସି ଭାବିବାକୁ, କୌଣସି ଜିନିଷକୁ ସୀମା ବୋଲି ମାନିନେବାକୁ ଆଦୌ 
ଛୁଟିନାହିଁ । ନୂଆ ଆଦର୍ଶ ଆସେ, ଶିଳ୍ପୀ ଗଢ଼ି ଚାଲେ । 

ମଣିଷ ଦେବଡାକୁ ପାଇଲା ଅଛୁଆଁ ଆଦର୍ଶର ସେ ପାରିରେ । ଯେତେ ବୋଝ ମାଟି 
ସେ ମୁଣ୍ତେଇଛି, ଯେତିକି ବୋଝକୁ ତାର ଯୁ ପାଇବ, ତା'ଠୁ ଆହୁରି ବେଶୀ ତାର ଇଚ୍ଛା | 
ସେ ବଳୁଆ ହବ, ପାହାଡ଼ ଉପାଡ଼ିବ, ସେଇ ଆଡ଼କୁ ସେ ଝୁଙ୍କି ଚାଲେ । ବଳ - ଆଦର୍ଶର 
ଦେବତା ଗଡ଼େ - “ଭୀମ”, “ହନୁମାନ” ” ବଳଦେବ ' । ସେଇ ବଳରେ ସେ କୀଚକକୁ 
ମାରିବ, ଗନ୍ଧମାର୍ଦନ ଉପାଡ଼ି ଆଣି ଉଡ଼ିବ, ପୃଥବୀକୁ ଟେକିବ ଲଙ୍ଗଳ ଆଗରେ । ରୂପର 
ଦେବତା ତାର କନ୍ଦର୍ପ, ବିଦ୍ୟାର ଦେବତା ସରସ୍ଵତୀ, ଶକ୍ତିର ଦେବତା ଦୁର୍ଗା । 

ସେ କଅଣ କୌଣସି ଠାକୁରକୁ କଳି ପାରିଛି ? ଯେଉଁଦିନ କଳିବ, ସେ ଦିନ ସେ 
ଠାକୁରକୁ ଫିଟ୍ଗିବ ଡ଼ିକିଶାଳରେ, ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ଠାକୁର ରଖିବ ଅସ୍ଥାନରେ- ସେ ତା 
ଚୌଦପା ଉଞ୍ଚ । ନଣତ ସେ ପାଖରେ ନେଳି ପାହାଡ଼ର ରେଖା ଭତ୍ତେଇ ଗଲା, ତା ପରେ 
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୧୨୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେ... ନାଲି ସଡକ । 

ଠାକୁର କଛ୍ଛନାରେ ତିଆରି, ଏ କଥା ଖୁବ ସତ, କିନ୍ଧୁ ଯେ କହେ ଠାକୁର ମିଛ, କାହିଁକି 
ନା କଳ୍ଥନାର ଉଠଠୋଧ୍ୟe ନାହିଁ, ଅତଏବ. ଠାକୁରର ପ୍ରତି ଅଣୁ, ପ୍ରତି ପରମାଣୁ ଖାଲି ମିଛ, 
ତୁଳ୍ଛା ମିଛ, ସେ ମୂର୍ଖ । କାରଣ ସେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଛି, ନିଜେ ନିଜର 
ଗୋଡ଼ରେ କୁରାଢ଼ି ମାରୁଛି । କଛ୍ଥନା କେବେ ମିଛ ହୋଇପାରେ ? କଳ୍ଛନା ଅନ୍ଧାରରେ 
ଆଲୁଅ, ନଇ ସେ ପାରିର ଦିଗ୍ବଳୟ ! କଛନା ଆଦର୍ଶ ଗଡ଼େ, ଯାହାରି ଆଡ଼କୁ ପ୍ରତି 
ମଣିଷ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ଗରେ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି । କଳ୍ଚନା ମଣିଷର ମନଗଢ଼ା, ଏ କଥା ସୁଦ୍ଧା 
ମିଛ । କଳ୍ପନା ଶୁଭ ମୁହୁର୍ଗରେ ଗୋଟିଏ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ( ୮୫a ) । ଗୋଟାଏ ଦୁଆର 
ଖୋଲେ, କବାଟ ସେ ପାଖେ ଦିଅ (|atent possibilities ) ! ଏମିତି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ କୋଟି 
କୋଟି ପଡ଼ିଛି, ଗୋଟାଏ ତହିଁରୁ ଦିଶିଲା । 

ମିଛ ସତର ପ୍ରମାଦ ଏଥୁରେ ନାହିଁ । କିଛି ମିଛ ନୁହେଁ, କିଛି ସତ ନୁହେଁ । ଦେଖିବା 
ଉପାୟ, ଦେଖିବା ଧରଣ ଉପରେ ସବୁ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । ତେଣୁ କଳଛ୍ଥନା ସତ । ନଇ 
କଣ୍ରିଆରେ ଅନ୍ଧାର ରାତିରେ ଚିର୍ଗୁଣୀ ଆଲୁଅ ସତ, ଏକୁଟିଆ ପଥୁକି ଆଗରେ ଦୂରର 
ଆଲୁଅଟି ସତ । ଜଣେ ଲୋକଠୁ ଆଉ ଜଶେ ଲୋକର ଠମ୩୫|୦ଧ୩ ବଦଳି ଥାଏ, 
ଏତିକି ଯାହା । କାହାରି ଅନୁଭୂତି ଆଉ କେହି ବୁଝି ନ ପାରେ, କିନୁ-ମିଛ ବୋଲି କହିବା 
ମୂର୍ଖତା । 

ସେଇ ଆଦର୍ଶ ଲାଗି ମଣିଷ ନିଜକୁ ନିଜେ ପୂଜା କରେ, ତାଠୁ ବଳି ପୂଣ୍ୟ ଆଉ କଅଣ 
ଅଛି ? ଚଳନ୍ତି ଶଗଡ଼ ନିଜକୁ ପୂଜା କରେ କୈକଟର କରି ମନ୍ତ୍ର ପଢ଼େ । କହେ - “ହାଁ 
ଭାଇ -ଆଗକୁ- ହେଇଁଓ- ହଁ ଆଗକୁ ।”? ଚାଲିଥାଏ | 

କିନ୍ତୁ ସେଥୁପାଇଁ ତାର ପୂଜା ଏତେ ଛୋଟ ନୁହେଁ । ଶଗଡ଼ ଯେ ଟାଣୁଛି, ତାକୁ ଆମର 
ଦେଖିବା ଦରକାର ନାହିଁ, ତାରି ବେଗ ନିଜ ଭିତରେ ନିଜେ ବୁଝିପାରିବା ସୁଦ୍ଧା ଅସମ୍ଭବ 
ନ ହେଲେ ବି କଷ୍ଟ । ଖାଲି- “ମାଡ଼ି ଚାଲୁ ।”” ଚାଲିବା ହିଁ ସଭ୍ୟତା, ଚାଲିବା ହିଁ ସୁଖ 
ଜୀବନର ଧର୍ମ । 

ନିଜର ଆଦର୍ଶ ନିଜେ ପୂଜିବ । ସେଥୁରେ ବିଚିତ୍ରତା କଅଣ ଅଛି ? ନିଜର ଘର ନିଜେ 
ଓଳାଇବା, ନିଜର ପାଠ ନିଜେ ପଢ଼ିବା, ନିଜର ଇଚ୍ଛା ନିଜେ ଠିକ କରି ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ 
ଧରି ଆଗକୁ ଗଡ଼ିଚାଲିବା । ସବୁ ଅଭିପ୍ରାୟର ଅସୀମ ଆଡ଼କୁ, ମରୁ ବା ବଟ, ସେଥ୍‌ରେ 
କ୍ଷତି ନାହିଁ । ସେଇ ତ ଅସଲ ପୂଜା । ମଣିଷ ନିଜ ଛଡ଼ା ଆଉ କାହାକୁ ଏ ସଂସାରରେ 
ଦେଖେ ? ନିଜର ଆଖି, ନିଜର S୩୦୫, ନିଜର ମନ, ସେଇ ତ ତାର ସରଞ୍ଜାମ । 
ସାରା ଜୀବନ ମଣିଷ ନିଜର ସାଙ୍ଗେ ଲୁଚକାଳି ଖେଳେ, ନିଜ ସାଙ୍ଗେ କଥା କହେ, ଏ ନିଜ 
ବାହାରକୁ ଚାଲିଗଲେ ତାର ସଂସାର ସରିଲା । ହସକାନ୍ଦର ସବୁ ମୁଁ, ତେଣୁ ଏ ପୂଜା 
ସାର୍ଥକ । ଏପରି ( gan ) ଆଦର୍ଶ ସମସ୍ତେ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ କହିଲେ ଠିକ ହେବନାହିଁ । କାହା 
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ଶାରଦୀୟା ୧୩୦ 


ମନ ‘ଆହୁରି-ଆହୁରି-” ଲାଗି ହାଇଁପାଇଁ ନ ହୁଏ ? କେହି ଆଦର୍ଶକୁ ସାକାର ରୂପେ 
ପାଇବାକୁ ଭଲ ପାଏ, କିଏ ବା ଖାଲି ଆକାଶକୁ ଅନାଏ | ପୂଜାଟା ତ ହେଲା ଠାକୁରଙ୍କ ଅସୀମ 
ସ୍ଵରୂପ ଲାଗି । ସେଇଟାକୁ ସବୁବେଳେ ମନ ଆଗରେ ରଖିବାକୁ ମୂର୍ରି ହେଉ, ସେ ତ ବରଂ 
ଭଲ । ଏଣେତେଣେ ନ ଚାହିଁ ଏତେ ଅସୀମ ଠାକୁରଙ୍କ ଭିତରେ ଗୋଜମାଳ ଗୋଳଘାଣ୍ଟ 
କରି ସୀମାଦିଆ ସାକାର ଠାକୁରଙ୍କୁ ସଙ୍କେତ ପରି ରଖିଲେ ଖୁବ୍ର ଭଲ ତ | ଆମର ମୂଭି ଖାଲି 
ସ୍ମାରକ ନୁହନି, ଆମର ମୂର୍ରି ବୈଜ୍ଞାନିକର ସୂତ୍ର ( Formula) ! 

ବର୍ଣ୍ଣାଡ଼ଶ ଠିକ କହିଛନ୍ତି, “ 'ହୃସିଆର ବାବା, ସେ ଲୋକକୁ, ଯାହାର ଠାକୁର ଆଆନ୍ତି 
ଶୂନ୍ୟରେ, ତାର କିଛି ଠିକ୍ର ନାହିଁ, ତାର କୌଣସି ଗତ ନାହିଁ, ମିଞ୍ଞାସ ବିଗଡ଼ା । 

ବରଂ Pagan classism ଭିତରେ ଗୋଟାଏ ବୁନିଆଦି ଡ଼ଙ୍ଗ ମିଳେ, ଯାହା ଅନ୍ୟଠି 
ଥାଏ । ତାର ହଟଚମକ, ତାର ଓSublimity ନିଆରା ! 

ସାକାର ପ୍ରତିମା ଲାଗେ ଯେପରି ଅତି ପରିଚିତ ନିଜ ମଣିଷଟି ପରି । ମଣିଷ ଭୁଲ 
କରେ, କରୁ, କରୁ, ଭୁଲ ବୁଝେ ବୁଝୁ, ପ୍ରତିମାକୁ ଲୁଗା ପିନ୍ଧାଏ, ଚନ୍ଦନ ମଖାଏ, ସଙ୍କେତଟି, 
ସୃତ୍ରଟି ଛାଟି ଧରି ବସେ ଗାଡ଼ି ଆଗରେ, ସଂସାର ଗଡ଼ି ଚାଲେ । ନିଜକୁ ନିଜେ ଏକାଠି 
ଠୁଳ କରିଛି, ନିଜକୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଭୁଲ ଭିତରେ ଭୁଲକୁ ଧରାଦେଇ ସତକୁ ଆଦରିଛି । 
ଖୁସିବାସିଆ ଲୋକ ପାଇଁ ଏଇ ଖୁବ୍ଧ ଭଲ । 

ପ୍ରତିମା ହସେ, ପ୍ରତିମା ଗୋଳ କରେ - ରକ୍ତ ସବୁ ଦେଖେ । ଭକ୍ତ ପୂଜା କରେ, 
ପ୍ରତିମା ପୂଜା ଘେନେ । ଠାକୁର Evଠାଧ୍ୟୟଠନର ଏ ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍ତର । ଯେଉଁ ବିଶିଷ୍ଟ ସଙ୍କେତ 
ଏ ଠାକୁରଠି ଥୁଲା, ଭକ୍ତ ତାକୁ ପାସୋରିଛି । ସେ ବିଶେଷ ଗୁଣ, ବିଶେଷ ଆଦର୍ଶ 
ପରିବର୍ରଭରେ ଭକ୍ତ ଦେଖୁଛି, ସବୁ ଗୁଣମିଶା ଗୋଟିଏ ଠାକୁର, ଠିକ ମଣିଷ ପରି । ପୂଢା 
ହେଲାଣି ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ସ୍ଵେହ ସମ୍ମାନମିଶା ମାୟା ହେଲାଣି ଅସଲ, ବୁଦ୍ଧ ମୂର୍ଭି ପାଲଟିଲାଣି ଦୁର୍ଗା 
ମୂଭି, ଅହିଂସା ପରିବର୍ଭରେ ନିର୍ଦୋଷ ପଶୁ ରକ୍ତରେ ସ୍ବାନ କଲାଣି । କେହି ପଚାରେ ନାହିଁ, 
'ଦୂର୍ଗାଂର ସଙ୍କେତ କଣ, ହନୁମାନ କି ଆଦର୍ଶର ଠୁଳ ବିଗ୍ରହ ? ପରୀକ୍ଷା ଦିନ ପାଖ ହେଲେ 
ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ହନୁମାନଙ୍କ ସିନ୍ଦୁର ଲଗାନ୍ତି, ଭନ୍ତିର ଅତିଶର୍ଯ୍ୟରେ ଖେଳ ସମୟ କଟାର୍ି ପୂଜା 
ଅର୍ଚ୍ଚନାରେ । ପୁଣି ମାମଲାବାଜ ମାନିସିକ କରେ, ମକଦ୍ଦମାରେ କେମିତି ଜିତିବ । ଠକ 
ମାନସିକ କରେ, “ଏ ଠକେଇ ମାଲ ଗୁଡ଼ାକ କେମିତି ସୁରୁଖୁରୁରେ କଟିଗଲେ- 

ଏ ସ୍ତରର ଠାକୁରଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବଦଳିଲାଣି । ଠାକୁର ଆଦର୍ଶରୁ ପାଲିଟିଲେଣି 
ଆଶ୍ରୟକୁ । ଏଠି ମଣିଷ ନିଜକୁ ପୂଜୁ ନାହିଁ - ନିଢର ଇଚ୍ଛାକୁ ଆଦରି ପୃୂଜୁଛି ଉଡ଼ା ଆକାଶକୁ, 
ପୂଜୁଛି ଗୋଟାଏ ଆଶ୍ରୟକୁ । 

ଆଶ୍ରୟର ପୂଜା ସୁଦ୍ଧ ଏତେ ହେୟ ନୁହେଁ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାରେ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକ 
ଲଢ଼େ, ତାପରେ ଖୋଜେ ଗୋଟାଏ ଆଶ୍ରୟ । ଏ ଆଶ୍ରୟ ଆଦରିବା ଭିତରେ ସୁଦ୍ଧା ଅଛି 
ଆଦର୍ଶର ପୂଜା । ରୋଗରେ ମଣିଷ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରେ । କାହିଁକି ନା, ସୁସ୍ଥ ଥ୍ବାଯାକେ 
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୧୩୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆଶୟ ସେ ଲୋଡ଼େ ନାହିଁ । 

ରୋଗରେ, ଦୁଃଖରେ ସେ ଜଣକର ସାହାଯ୍ୟ ଲୋଡେ । କାହାରିକୁ ନ ପାଇ ସେ 
ରାବେ- “ତେବେ କଅଣ କେହି ନାହିଁ ? କାଳେ କିଏ ଥ୍‌ବ, ମୋର ଅଜଣା ଅଶୁଣା, 
କାଳେ ମୋତେ ଉଧାରିବାକୁ ଆସିବ କାହାର ଅଦେଖା ହାତ, କାଳେ-”' ‘ଏଇ କାଳେ’ 
ଉପରେ ତାର ଆଶ୍ରୟର ପରିକଳ୍ଥନା, ଆଶା ଉନ୍କାସରେ ତିଆରି ତାର ଏ ଭଗବାନ, ଶିଛୀ 
ମନର କଳ୍ତନାରେ । ଆଘାତରୁ କବିତା ବାହାରେ, ସ୍ବପ୍ନର ରାଇଜ ରଚି ବୁଲେ, ତାରି ଭିତରେ 
ଦେବତା ! 

ମଣିଷର ଆଶା ଉନ୍କାସ, ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵପ୍ନଗୁନ୍ଥା । ଅସମାପିକାର ମାଳାରେ, ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଚିରଦିନ ରହିବେ, ଖାଲି ନୀ ବଦଳୁଥୁବ । ଆଦର୍ଶ ତ ଯୁଗକୁ ଯୁଗ ଚହଲେ । ଆଶ୍ରୟ ସେ 
ସବୁଦିନେ ଖୋଜୁଥୂବ, ସବୁଦିନେ ଚାହୁଁଥବ, ଏ ମୁଣ୍ଡବଲା ଚକ ଉପରୁ ଖସି ଗୋଟିଏ 
କେଉଁଠି ସ୍ଥିର ହୋଇ ବସି ଘଡ଼ିଏ ଦମ୍‌ ନେବାକୁ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ରହିଥୂବେ । 

““ନିକାଚଳେ ଜଗନ୍ନାଥ 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ ବିରଜିତ ।”” 

ଠିକ କଥା ! କେତେଦିନ ଯାକେ ଦିଗ୍‌ବଳୟ ଥୁବ, ଖାଲି ଧାରଣା ପୃଥକ । ଦୁର୍ଗା 
ପରିବର୍ରରେ ଶିବ, ରାମ ପରିବର୍ଭରେ କୃଷ୍ଣ ନୋହିଲେ ନିରାକାର ପରିବର୍ଗରେ ସାକାର, 
ଛବି ପରିବର୍ଭରେ ମୂର୍ଭି ନୋହିଲେ କାଠର ଠାକୁର ପରିବର୍ଗରେ ମଣିଷର ଠାକୁର, କିନୁ 
ଏ ଶେଷ କଥାଠି ସତ ନ ହୋଇ ପାରେ କାରଣ ଠାକୁର ଯେ ହେବ, ସେ ସବୁ ସୀମାର 
ସେପାଖର, ଅତଏବ ମଣିଷ ପରିବର୍ଭରେ ରୁଷ ଦେଶରେ ଯେପରି, ସେହିପରି ‘ମାନବ- 
ଧାରଣା” ଠାକୁର ଗାଦିରେ ବସିପାରେ । 

ଯୁଗ ଦେଖୁଛି, ଆଦର୍ଶ ଆଦର୍ଶ ଭିତରେ କଜିଆ ଲାଗି କେତେ ନାଆ ଡ଼ବୁଛି, କେତେ 
ଦେଶ ଖତମ ହେଉଛି । ଭଙ୍ଗାଗଡ଼ା, ସେତିକି ତ ବଞ୍ଚବାର ମଜା । ଦିଗ୍ବଳୟ ତଳେ କେତେ 
ସୀମା- ଘୁଞ୍ଛି, ଆଗକୁ ପଛକୁ । ଏ ଯୁଗ ଦେଖିଲା ସେ ପାଖେ ଗୋଟାଏ ନେଜିଆ, ଗାର, 
ସେ ଯୁଗ ହୁଏତ ଦେଖିବ ନାଲିଗାର । 

ଦୁର୍ଗା ପୂଜା, ସେଦିନର ସଇନୀ ସେଦିନର ହତିଆର ପୂଜା- ଆଜିକାର ମୂର୍ଭି ପୂଜା । 
ଏଇ ମାଟିର ମୂର୍ି କେତେଟା ଦିନରେ ବା ପାଣିରେ ଉଭା ହେବେ, ତାରି ଭିତରେ ଏତେ 
ଚହଳ | ଗୋଟାଏ ମୂର୍ଭିରେ କେତେ ଆଦର୍ଶର ଧାରଣା କିଏ ଖୋଜୁଛି ଶକ୍ତି, କିଏ ମନାସୁଛି 
ମିଠାଇ, କିଏ ଚାହୁଁଛି ଚାକିରୀ, କିଏ ଖୋଜୁଛି ସନ୍ତାନ । 

ଶିଳ୍ୀ କିଛି ଖୋଜେ ନାହିଁ, ଶିଛୀ ଖାଲି ହସେ । ଏଇ ମାଟିର ମୂର୍ଭି ତ ତାରି ମନଗଡ଼ା, 
ତାରି ମନ ଉପରେ ସେଦିନର ଅଜାଣତରେ କିଏ ଉଭା ହେଲା, ତାରି ସ୍ଵପ୍ନ ଭିତରେ ଆପେ 
ଆପେ କିଏ ବିଜେ କଲା । ଶିଳ୍ପୀ ଚାହିଁ ଦେଖିଲା ଦୁର୍ଗା” । ସବୁ ଦୁଆର ଖୋଲା, ଥରି 
ଥରି ବାଜି ଉଠିଲା କାହାର ଆଗମନୀ | 
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ଶାରଦୀୟା ୧୩୨ 


ଆଉ ଆଜିକାର ସମ୍ଭାର ଭିତରେ କେତେ ସୁନ୍ଦରିମା ସେ ଦେଖେ । କେତେ ମୁହଁ, ଛୋଟ, 
ବଡ଼, କଅଁଳ, କାଠ, ଗୋରା, କଳା, କୁକୁଞଚ ବାଜ, ଚନ୍ଦା ମୁଣ୍ଡ । 

ଦେବୀ ଆଗରେ ସମସ୍ତେ ସୁନ୍ଦର, ଅଜଣାର ଭଲ୍ଲାସ ପଡ଼ିଛି ମୁହଁରେ । ଆଦର୍ଶର 
ଅସମାପିକା ଛାନ୍ଦ ବାଜୁଛି, ହଦୟର ଗୋପନ ତନ୍ତ୍ରୀରେ, ତେଣୁ ସୁନ୍ଦର ସତେ କି ସେପାରିର 
ଚେନାଏ ଛବି ଖସିଛି ଏତେ ଲୋକଙ୍କ ମୁହଁରେ, ରଙ୍ଗମିଶା ନେଳି ଆକାଶର ବକସାରସ 
ମିଶା ବାଙ୍କୁଲି ନଇର ସେ ପାରିର କାଶ ପଠାର । 

ସବୁ ମୁଣ୍ଡ ନଇଁ ଆସେ, ହେଉ ପଛେ ଆଦର୍ଶ ଅଲଗା, ମାନସିକ” ଅଲଗା, ଆଦର୍ଶ 
ତ ଅଛି । ସବୁ ତ ଅଲଗା, ଦେଶକେ ଫାଙ୍କ ନଲକେ ବାଙ୍କ । ସେଥ୍‌ରେ ଥାଏ କଣ ? 
ସାନାଇଁ କାନ୍ଦେ, ଶିଳୀମନର ପ୍ରତୀକ ପରି, ଶିଳୀ ନଇଁ ଯାଏ, ଫୁଲର ଆଞ୍ଜଳି ଫାଟି ପଢ଼େ । 
“ ନିଚ୍ରକୁ ପୂଜିବି, ଅସମାପିକା ତୁଲରେ ।” ? ଉଜାଡ଼ି ଦିଅ, ଉଜାଡ଼ିଦିଅ, ସଉକୀ ଫ୍ଲ ବଗିଚା 
ଉଜ୍ଚାଡ଼ି ଦିଅ, ଜୀବନର ସମ୍ଭାର, ଦେବୀର ପୂଜା ହେଉ । 

ଶିଳ୍ୀୀ ଆଖି ବୁଜେ । 

ଉନ୍ମନଳ ଚିଜ ଚିକୃ ଆଲୁଅରେ ଦେବୀର ନାଲି ଓଠ ଜୀବନ ପାଏ, ଦେବୀ ଗଳାରୁ 
ଖସେ ଫ୍ଲ । 

( “କଳାଶକ୍ତି' ରୁ ଗୃହୀତ) 
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ଆର୍ଟର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା 
ରାଜକିଶୋର ରାୟ 


ଆର୍ଟ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଦାନ କରେ ତାହା ଅପ୍ରୟୋଜନର ଆନନ୍ଦ - ଏହି ତର୍ଵ ରବୀନ୍ଦ୍ର କାହିଁକି 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରସବିଦ୍ରମାନେ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରି ଅଛନ୍ତି। ଯଦି ଏହି ମତ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ଯେ, ଆର୍ଟର ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ଅପ୍ରୟୋଜନର ଆନନ୍ଦ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ, ତେବେ କଅଣ 
ବିଶ୍ପାସ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପୂଜାରୀର ସକଳ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଶୀତ ଶ୍ୟାମ 
ବନଭୂମି ଉପରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ କୁଚଜ୍‌ଝଟିକାର ଆସ୍ତରଣ ଭଳି ଉପରେ ଉପରେ 
ସନ୍ତରଣ କରିଯାଉଛି ଓ ଆମର ଏହି କର୍ମସଚଳ ପୃଥ୍‌ବୀର କ୍ରୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏହା 
ସାହାଯ୍ୟ କରୁନାହିଁ ବା ଏହାକୁ କୌଣସି ବିନ୍ଦୁରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ପର୍ଶ କରୁନାହିଁ? ଏହି 
ଅପ୍ରୟୋଚନୀୟ ଆର୍ଟକୁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ କରିବାକୁ ଯାଇ ଆମେ ନିଜର ଗୃହାନ୍ଧକାରକୁ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଯେତେ ପ୍ରଦୀପ୍ତ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କଲେ ବି କବି ବା ଶିଳ୍ପୀର ମନ ଏହି 
ସ୍ଵଳ୍ଥାନ୍ଧକାରକୁ ଆଲୋକମୟ କରିବାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁନାହିଁ। ତେବେ କଅଣ ବୃଝିବାକୁ ହେବ 
ଯେ, କବି ବା ଶିଳ୍ପୀ ଯେଉଁ ଆଲୋକ ଜଳାଉଛି, ତାହା ଘରର ଅନ୍ଧକାର ବିନାଶ ପାଇଁ 
ନୁହେଁ ? ତାହା କଅଣ ପ୍ରୟୋଜନହୀନ ? ବରଂ ଗୋଧୂଳିର ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଅନ୍ଧକାରକୁ ଅଜ୍ଞାତ 
ନଦୀର ତୀରେ ତୀରେ ଭସାଇ ଯେଉଁ ଭାସମାନ ଉର୍ବ ଆଲୋକ ରେଖା ସମସ୍ତ କାଳିମା 
ଦୂର କରୁଛି ତାହା କେବଜ କ”ଣ ଅପ୍ରୟୋଜନର ଆନନ୍ଦ ? ଶିଛୀର ନିଜ ସୃଷ୍ଟିରେ ସ୍ଵାର୍ଥ 
ବୋଧ ନାହିଁ କି ବାହାର ଜଗତର ପ୍ରୟୋଜନ ¬ ଅପ୍ରୟୋଜ୍ନ, ଲାଭ-କ୍ଷତିରେ ବି ତାର 
କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ସୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତରାଳରେ ପ୍ରେରଣା ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟର ଜୈବଧର୍ମ 
ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ମଧ୍ଯ ପ୍ରେରଣା ରହିଛି ଜୈବଧର୍ମର ପ୍ରେରଣାରେ ସଂସାରରେ ବଞ୍ଚ ରହିବାର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ କଳାସୃଷ୍ଟି ପଛରେ ଯେ ପ୍ରେରଣା ରହିଥାଏ, ତାହା ବଞ୍ଚ ରହିବାର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ତାହା ସହିତ ଓତଃପ୍ରୋଡ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ଧୂଳି କର୍ଦମକୁ 
ଆଲୋଡ଼ନ କରେ ନାହିଁ । ଜୈବିକ ଅସ୍ତିତ୍ୂର ଏକ ବିରାଟ ପ୍ରବାହ ମନୁଷ୍ୟର ଚତୁର୍ଦିଗରେ 
ନାନା ସଂଗ୍ରାମ, ନାନା, ଅଭାବ ଅଭିଯୋଗ ଓ ନାନା ପ୍ରୟୋଜନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । କିନ୍ତୁ ଆର୍ଟ 
ସୃଷ୍ଟି ଜୈବିକ ପ୍ରୟୋଜନ ସିବି ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ । ତାର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ରହିଛି 
ପ୍ରୟୋଜ୍ନର ଦୂରରେ, ପ୍ରୟୋଜନର ଅତିରିକ୍ତ ରୂପରେ । 
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ଆର୍ଟର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ୧୩୪ 


ଏହି କଥାଟିକୁ ବିଶ୍ନେଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇପାରେ । ତୃଷା 
ମନୁଷ୍ୟର ଜୈବିକ ଧର୍ମର ଅଙ୍ଗ । ପ୍ରାଣୀ ମାତ୍ରେ ତୃଷାର ଅଧୀନ । ଏହି ବିଶିଷ୍ଟ ଜୈବିକ ଧର୍ମର 
ପ୍ରେରଣାରେ ଜଳପାତ୍ରର ସୃଷ୍ଟି ପାଣି ପିଇବାର ଇଚ୍ଛା ହେବାରୁ ପାତ୍ର ସମ୍ଭବ ହେଲା । ତାହା 
ହେଲେ ପାତ୍ରଟି ପ୍ରାଣୀର ପ୍ରୟୋଜନ ସିବିର ପ୍ରେରଣାରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ତେଣୁ ଏଭଳି ସୃଷ୍ଟି 
ଆର୍ଟ ନୁହେଁ । ଏତିକିରେ ମଣିଷ ଅଟକି ଯାଇନାହିଁ । ତାହାର କଳ୍ପନାଶକ୍ତି ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ସହସ୍ର ପ୍ରକାର ଜଳପାତ୍ର ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ରେଖା, ରଙ୍ଗ ଓ ବହୁ ଚରିତ୍ରରେ ସୁନ୍ଦରର 
ସାଧନା ଚାଲିଛି । ମାତ୍ର ଏ ସାଧନା, ତୃଷା ନିବାରଣ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ପ୍ରୟୋଜ୍ନର 
ବାହାରେ ଯେଉଁ ସୃଷ୍ଟି ରହସ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ରହିଛି । ତାହାରି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସାଧନା ଆର୍ଟ ସୃଷ୍ଟି । 

ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ସଂଗ୍ରାମ ରହିଛି। ନିରତିଶୟ ବ୍ୟସ୍ତତା ଓ ପରିଶ୍ରମ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅହରହ 
ଗ୍ରାସ କରୁଛି, କିନୁ ଏ ସମସ୍ତ କର୍ମପ୍ରବାହ ଓ ସଂଗ୍ରାମକୁ ପରାସ୍ତ କରି କେଉଁ ଶୁତ୍ତ ମୁହୁର୍ଭରେ 
ଦେଖା ଦେଇଥ୍‌ଲା ସୁନ୍ଦରର ସୁବର୍ଣ୍ଣ ରଥଚକ୍ର । ସନ୍ଧ୍ୟା ଓ ପ୍ରଭାତର କମନୀୟ ରମ୍ୟତା 
ଭିତରେ, ନିମ୍ନ ଶ୍ୟାମଳ ଓ ସବୁଜ ଧରଣୀ ଉପରେ ସେହି ଚକ୍ରର ଉଦ୍ଦଭାସିତ ରେଖାପାତ 
ହୋଇଯାଇଛି । ଜୀବନର ବଦ୍ଧ ପ୍ରକୋଷ୍ଠର ବାତାୟନ ପଥ ବାଟେ ଆସୁଛି ସୁନ୍ଦରର ଆହ୍ବାନ 
ଚକ୍ଷୁ ଉନ୍ମୀଜିତ କରି ମନୁଷ୍ୟ ଦେଖିଲା, କାରାଗାରରେ ନିକ୍ଷିପ୍ର ଏହି ଶୁଷ୍ଠ ଜୀବନଟା ସାର୍ଥକ 
ନୁହେଁ, ଏହାର ଅନ୍ତରାଳରେ, ଏହାର ବହିଭୂର୍ମିରେ, ଏହାର ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଆଉ ଗୋଟାଏ 
ଜୀବନ ଅଛି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ଆର୍ଟକୁ ଉଦ୍ବବୋଧନ ଦିଏ । ବଞ୍ଚୁବାର ଦୁର୍ବାର ସ୍ତୃହା ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଜୀବନ ତାହା କର୍ମ ଜଗତ, କିନ୍ତୁ ଏହି କର୍ମ ଜଗତ ବାହାରେ ଯେଉଁ ଆବେଦନ 
ବିଘୋଷିତ ହେଉଛି । ତାହାହିଁ “ମଳଞ୍ତେର ମାଳାକାର”? ହେବାର ଆବେଦନ । 

ତାହା ହେଲେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଟ ଶତଦଳ ନିରାଲମ୍ବ ଭାବରେ ଆକାଶରୁ ବିଲମ୍ବିତ । ସଂସ୍ାବ 
ନାହିଁ, ସହାୟ ନାହିଁ ନିଜେ ନିଜର ବିକାଶର ପଥ ଆବିଷ୍କାର କରି ନିଜେ ପ୍ରସ୍ତଟିତ । ପଙ୍କରୁ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇ ମଧ୍ଯ ପଙ୍କଜ ପଙ୍କଧର୍ମୀ ନୁହେଁ । ତାହାର ବିକାଶରେ ଯେଉଁ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଓ 
ମନୋହାରିତା ରହିଛି, ତାହା କ୍କିନ୍ନ କଦର୍ମ ଭିତରେ ଜଡ଼ିତ ରହି ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ପଙ୍କର କୁଶ୍ରୀତାକ୍ର 
ବିସର୍ଜନ କରି ଅପରୂପ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ଆମ୍ଭ ପ୍ରକାଶ କରିଅଛି । ତାହା ପଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ରହି 
ସୁଦ୍ଧା ସୂର୍ଯ୍ୟର ଉପାସନା କରିଥାଏ । ଠିକ ସେହପରି ଆମର ରସ ବା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବୋଧ 
ବହୁ- ସୂଳ ପ୍ରୟୋଜନ ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ରହି ଲୋକତ୍ତର ରସ ପଦାର୍ଥକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି । 
ଜୈବିକ ପ୍ରୟୋଜନର ସୂୁଳ ପରିଧବରେ ରହି ସେ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଓ ଅସୀମ ଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରେ । ଲୌକିକରୁ ଲୋକତ୍ତର ଯାତ୍ରା ଆର୍ଟର ଧର୍ମ । 

କିନଧ ଏ ତଭ୍ଧଟିକୁ ଚକନ୍ତି ଶତାଦ୍ଦୀର ବାସ୍ତବପଛୀ ମନ ଗ୍ରହଣ କରୁ ନାହିଁ । ଆର୍ଟକୁ 
ଯଦି ଅଲୌକିକ ବିକାଶ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ବାସ୍ତବ ସହିତ ଆର୍ଟର ସମ୍ବନ୍ଧ କେଉଁଠି ? 
ତୁଙ୍ଗ ମେହେରାବି ଉପରେ ଦୋଳାୟମାନ ଶିବିକାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଆର୍ଟକୁ ପ୍ରଣାମ କରାଯାଇ 
ପାରେ । କିନ୍ତୁ ନଗ୍ନ ପୃଥ୍‌ବୀର ନଗ୍ନ ବାସ୍ତବତା ସହିତ ଏହାର କି ପରିଚୟ ଅଛି ? ପ୍ରକୃତି, 
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୧୩୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜ୍ୀବନୀର କୌଣସି ବାହୃଲ୍ୟକୁ ସହ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଅତିରିକ୍ତ ଆହାର ଅଜ୍ୟର୍ଣ୍ଣରୋଗ 
ଜନ୍ମାଏ । ଅତିରିକ୍ତ ଆଳସ୍ୟ, ଦୁଃଖର କାରଣ ହୁଏ । କାଳଚକ୍ରର କ୍ରମ ବିବର୍ଭନର ପ୍ରଧାନ 
କର୍ମ ହେଉଛି, ବାହୁଲ୍ୟ ବର୍ଜନ । ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନରେ ଆର୍ଟ ଯଦି ଗୋଟାଏ ଅଧ୍କା 
କଥା ବା ବାହୁଲ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ପ୍ରାକୃତିକ ନିୟମ ଅନୁସରଣ କରି ତାହା ବହୁ 
ପୂର୍ବରୁ ବର୍ଜିତ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା । କି ଏହା ନିଜେ ବିସୃଷ୍ଠ ହୋଇଯିବା ପୂର୍ବରୁ ବର୍ଜିତ 
ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା ।! କିନ୍ତୁ ଏହା ନିଜେ ବିସୃଷ୍ ହୋଇଯିବା ଦୂରେ ଥାଉ । ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନ 
ସହିତ ଏହା ଅତି ସାନ୍ଧ୍ର ଭାବରେ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଅଛି । ବରଂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମହାତ୍ମୟ ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନରେ ଗତ୍ତୀର ଭାବରେ ତାହା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇ ପାରିଛି । ଆର୍ଟରେ ଚରିତାର୍ଥ ନ 
ହେଲେ, ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାଣ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଆର୍ଟ ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନରେ ବାହୁଲ୍ୟ ନୁହେଁ । ଅପ୍ରୟୋଜନର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ଏହା ସୁଶୋଭିତ ନୁହେଁ । ବରଂ 
ଏହାର ପ୍ରୟୋଜନ ଗଭୀରତର ମହର୍ତର । 

ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟୟବୋଧ ବା ରସବୋଧକୁ ଅପ୍ରୟୋଜନର ଆନନ୍ଦ ବୋଲି ବହୁ କଳାକାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ଏପରି କି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ମଧ୍ଯ ଏହି ପନ୍ଧାର ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ 
ଛାଡ଼ି ନାହାନ୍ତି । କାବ୍ୟରେ ସତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ସ୍ପର୍ଶ ଅପେକ୍ଷା ଭାବମୟ ବିଳାସ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଲାତ କରିଆଏ । କବିର କନ୍ଛନା ବିଜାସ ଏଥୁପାଇଁ ଦାୟୀ ! ଆର୍ଟର ଧର୍ମକୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ 
ସହିତ ଏତେ ଦୂରରେ ସଂସ୍ଥାପିତ କରି ରଖିଲେ, ଜୀବନ ସହିତ ତାହାର ଯୋଗସୂତ୍ର 
କେଉଁଠାରେ ମିଳିବ ? ମନରେ ଗୋଟାଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ । ଜୀବନରେ ଯାହା ପ୍ରୟୋଜନ, 
ଯାହା ଅପ୍ରୟୋଜନ, ତାହାର ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ସୀମାରେଖା ଅଛି କି ? ପ୍ରୟୋଜନ ବୋଇଲେ ଯଦି 
କେବଳ ବଞ୍ଚ ରହିବାର ଦୈହିକ ମୂଳ ପ୍ରୟୋଜନ ବୁଝାଯାଏ ଓ ଅପ୍ରୟୋଜ୍ଚନ କହିଲେ ଯଦି 
ପ୍ରୟୋଜଚନାତିରିକ୍ତ ଯାହା କିଛି ରହିଛି, ତାହା ବୁଝାଯାଏ, ତେବେ ଏ ଦୃଇର ସୀମାରେଖା 
କିପରି ସ୍ଥିର କରାଯିବ ? ଏପରି ବିଭାଗ କରଣୀୟ କି ନୁହେଁ, ତାହା ସେହି ଜଳପାତ୍ର 
କାହାଣୀରୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହୋଇ ପାରିବ । 

ମନୁଷ୍ୟର ଜଳତୃଷା ରହିଛି । ସେ ପୁରୀ ସହରର ମରୀଚିକୋଟ ଗଳଜିର ଅସ୍ଵାସ୍ଥକର 
ବିପଣୀରୁ ମାଟିପାତ୍ରଗେ ଜଳପାନ କରି ତୃଷାମେଣ୍ଟାଇ ପାରେ, କିମ୍ଭା ଗୋଟାଏ ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ରେଣୀୟ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ଭୋଜଚନାଗାରରୁ କାରୁକାର୍ଯ୍ୟମୟ ଚର୍ଚ୍ଚିତ ସୁନ୍ଦର କାଚପାତ୍ରରୁ ଜଳପାନ 
କରି ତୃଷା ହରଣ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ବୋଧତା ବୋଧହୁଏ ସମପରିମାଣରେ 
ଦୁଇ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇନାହିଁ । ଜଳପାତଡ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ଆକୃତି ତୃଷା ନିବାରଣ ପାଇଁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନ ହୋଇ ପାରେ । ମାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନର ଅତିରିକ୍ତ ଆନନ୍ଦ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର 
ଚିତ୍ରାଙ୍କିତ ପାତ୍ରରେ ଯେପରି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଅନ୍ୟନିକୃଷ୍ଟ ଓ ଅସୁନ୍ଦର ପାତ୍ରରୁ ଜଳ ଗ୍ରହଣ, 
ସେତିକି ଆନନ୍ଦ ନ ଦେଇପାରେ । ପୁଣି ଯେଉଁ ପାତ୍ରରେ ଅଭିଶପ୍ତ ରିକ୍ସାବାଲା ପାଣି ପିଇ 
ତୃପ୍ତ ହୋଇପାରେ, ସେହି ପାତ୍ରରୁ ଜଳ ଗ୍ରହଣ କରି ଜଣେ ଧନୀ ମାନୀ ବ୍ୟକ୍ତି ତୃପ୍ତ ହୋଇ 
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ଆର୍ଟର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ୧୩୬ 


ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଜଳପାତ୍ରର ଆକୃତି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସେହି ଧନୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ତୃଷା ନିବାରଣ 
ପକ୍ଷରେ ସହଜରେ ପରିହାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ତାହା କେବଳ ଶତଦଳ ଭଳି ଆକାଶରୁ 
ବିଲମ୍ବି, ଏପରି ଭାବିବା ଭ୍ରାନ୍ତିଯୁକ୍ତ । ଜଣେ ମାରୁଆଡ଼ି ବ୍ୟବସାୟୀ ପାଇଁ ଗଳି ଭିତରେ 
ଗୋଟିଏ ଛୋଟ କୋଠରୀ ବାସସ୍ଥାନ ରୂପେର ଯଥେଷ୍ଟ ! କିନ୍ତୁ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କର ଜୈବିକ 
ସତ୍ତାର ଉପଲବ୍ଧ ପାଇଁ ସେଭଳି ସ୍ଥାନ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଶାନ୍ତି ନିକେତନ ବା ‘ଶ୍ୟାମଳୀ 
ମାରୁଆଡ଼ି ବ୍ୟବସାୟୀ ପାଇଁ ହୁଏତ ଅପ୍ରୟୋଜନ, ତେଣୁ ବାହୁଲ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ରବାୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କ 
ଜୈବିକ ଧର୍ମର ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ତାହା ଏକାନ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । 

ଭ୍ରାନ୍ତିଟା ବୋଧହୁଏ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଧାରଣାରେ ରହି ଯାଇଛି, ଅର୍ଥାତ ଜୀବ ହିସାବରେ 
ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜୈବିକ ସତ୍ତା ଏକ ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରଧାନ ଦୁଇଟି ଧର୍ମ ଅନ୍ଧର୍ମ 
ଓ ପ୍ରାଣଧର୍ମ । ପ୍ରୟୋଜନ-ବୋଧ ଭିତରେ ଏଇ ଦୃଇଟି ଅଭିନ୍ନ ରୂପେ ପରସ୍ପର ଢଡ଼ିତ । 
ଦୁଇଟି ଭିତରେ ସୀମାରେଖା କାଟି ଦେବା କେବଳ ଅସମୀଚୀନ ନୁହେଁ, ଅସାଧ । ଦେହର 
କ୍ଷୁଧା ନ ମେଣ୍ଟିଲେ ଯେପରି ଆମେ ବଞ୍ଚ ପାରିବା ନାହିଁ, ମନର କ୍ଷୁଧା ସେହିପରି ତୃପ୍ତ 
ନ ହେଲେ ଅଥଚ ଦେହର କ୍ଷୁଧା ପ୍ରଶମିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ଅକ୍ଷମ ହେବା । 

ପୂର୍ବାଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ ଜୀବସଭା ଭିତରେ ଅନ୍ନତମୟ, ପ୍ରାଣମୟ, ମନୋମୟ, ବିଜ୍ଞାନମୟ ଓ 
ଆନନ୍ଦମୟ କୋଷର କଥା ସ୍ଥିର କରିଛଚ୍ତି । ପ୍ରୟୋଜନ, ଅପ୍ରୟୋଜନ ଭେଦରେ ଏହି 
କୋଷଗୁଡ଼ିକୁ ବିଭାଗ କଲେ ଏହିପରି ହେବ । ଅର୍ଥାତ, ଅନମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ କୋଷର 
ଯାହା ପ୍ରୟୋଜନ, ତାହା ଆମର ପ୍ରୟୋଜନ, ମନୋମୟ, ବିଜ୍ଞାନମୟ ଏବଂ ଆନନ୍ଦମୟ 
କୋଷର ଯାହା ପ୍ରୟୋଜନ, ତାହା ବାହୁଲ୍ୟ, ଜୈବିକ ବୃଭି ପ୍ରଶମନ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନ 
ହୋଇପାରେ, ନ ହୋଇପାରେ । ଏପରି ବିଭାଗ କେତେ ଦୂର ଉଚିତ ତାହା ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 
ସବୁ କୋଷର ପ୍ରୟୋଜନ ନଥୂଲେ, ଜୀବ ସତ୍ତାରେ ତାହାର ପରିକନ୍ଥନା ହୋଇ ନଥାନ୍ତା ! 
ମନେ ହୁଏ ଏହି ପରିକଳ୍ପଥନାର ତାରତମ୍ୟରେ ପଶୁ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ତାରତମ୍ୟ ରହିଛି । 
ପଶୁ କେବଳ ଅନ୍ନମୟ ଓ ପ୍ରାଣମୟ କୋଷର ପ୍ରୟୋଜନ ଘେନି ବ୍ୟସ୍ତ । ସେଇଥୂ୍‌ରେ ତାର 
ଜୀବସଭାର ମୌଳିକ ପ୍ରବୃରି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ପ୍ରଶମିତ ହୋଇଯାଏ । 

କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁନୁ ହେଁ । ମାନବ ଜଗତରେ ଅନ୍ନ ଓ ପ୍ରାଣ ଉପରେ ମନ, ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ଆନନ୍ଦର ନିତ୍ୟଖେଳା ଚାଲିଛି । ସେଥୁପାଇଁ କେବଳ ଅନ୍ନ ଓ ପ୍ରାଣର ପ୍ରୟୋଜନ ପୂରଣ 
କରି ମନୁଷ୍ୟ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ମନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦର ପରିସ୍ତରଣକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ଅପେକ୍ଷା 
କରେ ଓ ସେଥୁ୍‌ରୁ ଆନନ୍ଦ ପାଏ । ଏ କଥା ସତ୍ୟ ଯେ, ସମ ପରିମାଣରେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଏହି କୋଷଗୁଡ଼ିକ ଉନ୍ମେଷ ଲାଉ କରି ନଥାଏ ! ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଲୋକ କେବଳ ଅନ୍ନ 
ଓ ପ୍ରାଣ ଘେନି ବ୍ୟସ୍ତଥାନ୍ତି । 

ମନ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦର ପ୍ରୟୋଜନ ଘେନି ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରାଣରେ ସକଳ ସୁକୁମାର ବୃତ୍ତି 
ଜାଗି ଉଠେ । ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଟବୋଧ, ରସ-ବୋଧ, ଶ୍ରେୟୋବୋଧ- ସମସ୍ତ ହିଁ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
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୧୩୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏହିଠାରେ ଆମର ସମଗ୍ର ସତ୍ତା ସହିତ ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ସୃଷ୍ଟିର ନିବିଡ଼ ସଞ୍ଜୋଗ । 

କବିର ଭାତଡାଲି ଯେତିକି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ, ସାହିତ୍ୟ, ସଙ୍ଗୀତ, ଅଙ୍କନ ଓ ନୃତ୍ୟ ¬ 
ବିକାସ ବି ସେତିକି ପ୍ରୟୋଜନୀୟ । ନିଜର ଆବାସ ଖଣ୍ଡିକ ଯେତିକି ପ୍ରୟୋଜନ, ଉନ୍ମୁକ୍ତ 
ଆକାଶ ମଧ୍ଯ ତାର ସେତିକି ପ୍ରୟୋଜନ । ତାହାହେଲେ ଏହି ସହିତ୍ୟ, ସଂଗୀତ, ଅଙ୍କନ, 
ନୃତ୍ୟ, ଗୀତ, ଛାୟା ନିବିଡ଼ ଆବେଷ୍ଟନୀ, ଉଦ୍ୟାନ ଓ ମୁକ୍ତ ଆକାଶ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନ 
ପକ୍ଷରେ କଣ ବାହୁଲ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ? ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ କଣ କିଛି ନାହିଁ ? ପାଶବ 
ସତ୍ତାର ମୋହ ବନ୍ଧନକୁ ଯଦି କେବଳ ମାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ଭାବ ଆମେ ମହତ୍ତର ଆନନ୍ଦମୟ 
ସତ୍ତାକୁ ଅପ୍ରୟୋଜନ ଭାବୁ, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ବିରାଟ ଅପମାନ ଦେବା ଛଡ଼ା 
ଆମେ ଆଉ ବିଶେଷ କଣ କଲୁ ? ସୁତରାଂ ଆର୍ଟକୁ ଅନ୍ନଚ୍ଛଳ ପ୍ରାୟ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ପଦାର୍ଥ 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବିଧେୟ । ନର୍ଦମା ପଙ୍କରେ ତାକୁ ପଙ୍କିଳ କରିବା ଯେପରି ଉଚିତ 
ନୁହେଁ, ନିରାଳମ୍ବ ଶୂନ୍ୟରେ ତାକୁ ଅନାମ୍ମୀୟ ଭାବରେ ବିଲମ୍ଭିତ କରି ରଖିବା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଠିକ ନୁହେଁ । କବି ଜୟଦେବ ଜୈବିକ ପ୍ରାଣ ଧାରଣ ପାଇଁ ତଣ୍ଡଳ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ 
ଅନ୍ୟ ମନସ୍କ ଆଇ ଗୀତଗୋବିନ୍ଦ ରଚନାରେ ବ୍ୟାପୃତ ହେବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, କବିତା 
ରଚନା ତାହାଙ୍କର ଜୈବିକ ପ୍ରୟୋଜନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଆର୍ଟର କ୍ଷୁତ 
ପିପାସକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଶାନ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । ସୁତରାଂ ଆର୍ଟ କେବଜ ଯେ ଅବିବିଳାସ, ତାହା 
ନୁହେଁ ତାହା ପରମ ଆତ୍ମୀୟ, ଆର୍ଟ କେବଜ ଯେ, “'ଆଜସ୍ୟର: ସହସ୍ର ସଞ୍ଚୟ” ତାହା 
ନୁହେଁ, ଏହା ଆମର ବାସ୍ତବ ଚୀବନ ସହିତ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ସଂପୃକ୍ତ 
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ପରିଚୟ 
କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ 


ନାମ ମନେ ରଖିବାର ଯେଉଁମାନେ ଅଧମ, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଶିରୋମଣି ! ନାମ-ନ ଜଣା 
ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ ଚିତ୍ତ ଶଙ୍କାଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ, କିରୁ ସୌଜ୍ଚନ୍ୟର ଆବରଣ ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ମଗୋପନ 
କରି ଯେପରି ଆକସ୍ମିକ ବିପଦରୁ ରକ୍ଷା ପାଏ । ହସେ, ଯେପରି ପରିଚିତ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ସାଟ୍ଗେ 
ହୃଦୟ ଖୋଲି ହସିବାର କଥା ! ପ୍ରାଣକୁ ସତରଳ ଓ ହୃଦୟକୁ ସାବଲୀଳ କରେ । ଡୁବାଳୀ 
ସମୁଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତା ଆହରଣ କଲା ପରି କୃଶଳ ପ୍ରଶ୍ବ ଛଳରେ ଯଦି ବନ୍ଧୁଙ୍କ ପରମ୍ପରା, 
ପରିବେଶ, ଗଡି ପ୍ରଗତିରୁ ନାମଟା ଠଉରାଇ ନିଏ, ତେବେ ଇଉରେକା ! ନୋହିଲେ ତାକୁ 
ଏମିତି ହସଖୁସି, ଦରଦ ଦିମାକରେ ବିଦାୟ ଦିଏ, ଯେମିତି ଧାରଣ ହେବ-ମୋଡେ ତାଙ୍କ 
ନାମଧାମ ବିକାଶ, ବିଜୟ ସବୁ ଜଣା ! 

କିନ୍ତୁ ଏକା କୌଶଳ ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଚଳେ ନାହିଁ । ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଘୋଡ଼େଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କଲେ ତାହା ସ୍ପଷ୍ଟତର ହୁଏ । ଦିନେ ସେଇଆ ହେଲା ! ମୋର ପ୍ରିୟତମ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ସହିତ 
ଜଣେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ ଯାଇ ଦୈବାତ଼ ଜଣେ ଦରଚିହ୍ନା କଲେଜ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ହାବୁଡ଼ରେ 
ପଡ଼ିଗଲି । ହସଖୁସିର ଚିଜ଼ାର ଚମକ ପରେ ସାଥୀ ବନ୍ଧୁ କହିଲେ,- ଭାଇ, ଆମକୁ ପରିଚିତ 
କରେଇଦିଅ । ଏ କର୍ଭବ୍ୟରେ ଆଗରୁ ସଚେତନ ହେବାର ଥୁଲା । ବାସ୍ତବିକ୍‌ ମୁଁ ଭଦ୍ରତା 
ରକ୍ଷା କରିନାହିଁ । ପହିଲେ ସାଥୀ ବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଚିହ୍ନାଇଲି, ତାପରେ ମୁଣ୍ଡ ନଇଁଗଲା, ଆଃ, ମନେ 
ପଡ଼ୁନାହିଁ, ନାମଟା ଜିଭ ଅଗରେ ଅଟକିଛି । ରାଧୃ, ମଧ, ଶ୍ଯାମ, ସିନ୍ଧୁ ବନ୍ଧୁ ? କେଡ଼େ 
ମରହଟ୍ଟୀ ଲୋକଟାଏ ମ ମୁଁ ? ବନ୍ଧୁ ମୋର କେଡ଼େ ଆଧୁନିକ । କିଶୋର କୁମାର, ଦୀଲିପ; 
ଦୀପକ ? ନାଃ ଏମିତି ଦିନଯାକ ଜପିଲେ ବି ନାମଟା ଆସିବ ନାହିଁ । ମନ ଭିତରୁ ବିଲକୁଲ୍ 
ନିଶ୍ଚହୁ ହୋଇଯାଇଛି । ବାଆଁରେଇ ଅନ୍ୟ କଥା ପକେଇଲି । ସାଥୀ ବନ୍ଧୁ ଗମ୍ଭୀର ହୋଇ 
କହିଲେ- ଏମିତି ଅଧାପନ୍ତରିଆ ପରିଚୟ କରେଇବା କ'ଣ ଠିକ ? କଥା ସରିଗଲାରେ ! 
ଆଚ୍ଛା ଲୋକ ତ ଇଏ । ଦେଖୁଛନ୍ତି ଚନ୍ଦନ, ପୋଛୁଛଚ୍ତି କାଠ ! ଲଜାରେ ମୁଁ କେଡ଼େ ଛୋଟ 
ହୋଇ ଯାଇଥାଏ । ଆମ୍ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉପରେ ବାଧା ଆସିଲା ବୋଧହୁଏ । କଲେଜ ବନ୍ଧ 
ପଞ୍ଚମକୁ ଉଠିଲେ । ଭାରି ବଡ଼ଲୋକ ତ, ମୋ ନାମ ସୁଦ୍ଧା ମନେ ରଖିନାହାରି ? ତାପରେ 
ଅବିରାମ ଗତିରେ କୁର ବାକ୍ୟବାଣରେ ମୋତେ ଢର୍ଚଟରିତ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ହୃଦୟ 
ଯେପରିକି ରନ୍ତାନ୍ତ ହୋଇଗଲା ! ଅବଶ୍ୟ ଏ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ ଯଦି ଆଗଭର ହୋଇ 
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୧୩୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନିଜକୁ ପରିଚିତ କରେଇ ଦେଇଥାନ୍ତେ, ତାଙ୍କ ଖେଳୁଆଡ଼ ମନୋଭାବର, ଉଦାରତାର ଭୁରି 
ଭୁରି ପ୍ରଶଂସା କରିଥାନ୍ତି । ତା ନୋହିଲା । 

ଥରେ ଅଧେ ଜୋବ୍ରାଘାଟକୁ ବୁଲିଯାଇ ଜଳର କଳୋଛ୍କାସ ସହିତ ତାଙ୍କର ଗୋଧୂଳି 
ରାଗିଣୀ ଶୁଣିଛି । ଚ୍ଲାସ୍‌କୁ ଗଲାବେଳେ ବହୁ ବାର ନମସ୍କାର ବିନିମୟ ହୋଇଛି । ସେ 
କେବେ ମୋର ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ନଥୁଲେ | ବୋଧହୁଏ ସେ ମୁଖରେ କିଛି ଆକର୍ଷଣୀ ଶକ୍ତି ଥଲା । 
ବହୁ ସ୍ମିତ, କ୍ରୋଧଶର୍ତି, ଗମ୍ଭୀର, ଛବିଳ ମୁଖର ଅରଣ୍ୟରେ ତା ଏବେ ବି ନିଭି ନାହିଁ । 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ କେବେ ସୁଖ ପାଇନାହିଁ । କିମ୍ବା ସେଥୂଲାଗି ଅବକାଶ ପାଇନାହିଁ, ତାଙ୍କ ସହିତ 
କେବେ ସୁଖଦୁଃଖ ହୋଇନାହିଁ । କିମ୍ବା ସେଭଳି ବିଶ୍ରମ୍ଭାଳାପର ପାତ୍ର ସେ ନଥୂଲେ । ମୋ 
ମନ- ମନ୍ଦିରର ବାହାରେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ଆଗନ୍ତୁକ, ଦେଖିଲେ ପଚାରନ୍ତିଖ ଭଲ ଅଛ ? 
ଭଲ ନଥୁଲେ ବି ଅଭ୍ୟସ୍ତ ବିଦ୍ୟା ପ୍ରଭାବରେ ହଁ ଭରିଦିଏ । ଏଇ ମାମୁଲି ରୀତିରେ ମୁଁ 
ତାଙ୍କୁ କୁଶଳ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରେ । ନ ଥୁଲା ନିବିଡ଼ ବନ୍ଧୁତା, ନିରାଟ ଶତୁତା । ତଥାପି ସେ 
ମୁଖଟି କାହିଁକି ମୋର ମୁଖସ୍ଥ ହୋଇଯାଇଛି । 

ମୋତେ ବାରମ୍ବାର ଶରବିଦ୍ଧ ହେବାର ଦେଖି ସାଥୀ, ଆଉ ସମ୍ଭାଳି ହୋଇପାରିଲେ 
ନାହିଁ । କହିଲେ -ନାମ ମନେ ରଖିବାଟା କଂଣ ମଣିଷର ଉଜ୍କୁଷ୍ଟ ପରିଚୟ ? ଏପରି 
ଶତତମ ନାମ ମନରେ ପଶୁଛି, ତାର ଚାପରେ ପୁରୁଣା ନାମସବୁ ଉଦ୍ଭେଇ ଯାଇଛି । କଳହ 
କରି ଆପଣ ଶତଶତ ମନରେ ନାମଲିପି ଖୋଦନ କରିବେ ? ଯାହା ଜୀବନରେ କୌଣସି 
ମହରତ୍ତର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନାହିଁ, ସେ ଏପରି ସାମାନ୍ୟ କଥାରେ କଳହ କରେ । ଏପରି ଅନୁଦାର 
ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ପରିଚିତ ହେବା ଲାଗି ମୋର ତିଜେ ମାତ୍ର ଲୋଭ ନାହିଁ । ବନ୍ଧୁମାନେ ମନେ 
ରଖିବା ଭଳି କି କାର୍ଯ୍ୟ ଆପଣ କରିଛନ୍ତି ? ଯେଉଁ ନାମ ପଛରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ବୈଭବ 
ନାହିଁ, ମହନ୍ତ ମହିମା ନାହିଁ ସେ ନାମ ଏକ କିରଣହୀନ ଦିବସଚନ୍ଦ୍ର। ସେ ମନେ ରଖିନାହାନ୍ତି, 
କାରଣ ଏ ନାମଟି ତାଙ୍କର ଓ ତାଙ୍କ ପରି ସହସ୍ରଙ୍କର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନୁପଯୋଗୀ । ଏଥୂରେ 
ଲଜିତ ନ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଅଭିଯୁକ୍ତ କରିବା, ଥି୍ତାର ଏକ ପରିଭାଷା ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ 
ହୋଇପାରେ ? ବନ୍ଧୁ ମୋତେ ଟାଣି ନେଇ ଅନ୍ୟତ୍ର ଚାଲିଲେ । 

ଧୂସରତମ ଅତୀତର ସାଥୀ, ସ୍ଵପ୍ନ ଯୁଗର ବନ୍ଧ, ଏକା ସାଙ୍ଗରେ ବାଲିଘର ତୋଳିଛୁ, 
ଖେଳିଛୁ, ଡ଼ୁଡ୍ଛ ବୋହୂଚୋରୀ, ଡାକିମାକୁଡ଼ି, ଡାବଳପୁଆ, ଶୀତ ଦିନେ ନିଆଁ ପୋହିଁଛୁ 
ଖରାଦିନେ ପାଣିରେ ବୁଡ଼ିଛୁ। ମରାମରି ହୋଇ ନାଚଟିଛୁ, କାନ୍ଦି ହସିଛୁ। କାହାଣୀ ଯୁଗର 
ରଙ୍ଗୀନ୍‌ କୁହୃଡ଼ିରେ ଦିଶତ୍ି ସେଇ ସ୍ଵପ୍ନ ସାଥୀ, ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ବନ୍ଧ ପ୍ରତିଯୋଗିତା, ସ୍ବାର୍ଥ, ୍ର୍ଷା 
ସେତେବେଳେ ଦୂରେଇ ଦେଇ ନଥୁଲା। ଅର୍ଥ, କ୍ଷମତା ହୋଇ ନ ଥୁଲା ଅନ୍ତରାୟ। ଜୀବନ 
ଥିଲା ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ ଅଖଣ୍ଡ, ସୌହାର୍ଦ୍ୟ, ଜୀବନ୍ତ । ଆଜି ଏମାନଙ୍କୁ ହରାଇ ଜୀବନର ଯଥା ସର୍ବସ୍ବ 
ହରାଇଛି। ମୋର ଅନ୍ତରତମ ବନ୍ଧୁ ସଂସାରରୁ ଚିରବିଦାୟ ନେଇଛି। ଥୁଲା ଏତେ ସରଳ 
ଯେ ଗଛରେ ଫ୍ଲ ହୋଇ ଦଫ୍ରଟିବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ। ଜଣେ ଦୂରାରୋଗ୍ୟ ଯକ୍ଷ୍ମା ରୋଗରେ 
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. ପରିଚୟ ୧୪୦ 


ପୀଡ଼ିତ, ଜଣେ ଦୁଇଟି ଗୋଦର ଗୋଡ଼ ଘେନି ଅଚଳ, ଜଣେ କଲିକତାର ଚଟକଳରେ 
ପଶିଛି, ଜଣେ ହୋଇଛି ସୂପକାର। ଚରଣେ ଆସାମର ଚା” ବଗିଚାରେ ଯୌବନର ଶେଷାଂଶ 
ଝଡ଼େଇ ଦେଉଛି, ଜଣେ ହୋଇଛି ନିତାନ୍ତ ଅପ୍ରିୟ ସାହୁକାର। କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦୂରେଇ 
ଦେଇଛି। ଅନ୍ତରାୟ ଆଣିଛି ଉଚ୍ଚାସନ। ସଂକୋଚ ପ୍ରୀତି ସମ୍ଭାଷଣରେ ଆଣିଛି ବାଧା। 
ଜୀବନର ଏଇ ବିକଟତା ସ୍ମରଣ କରେଇ ଦିଏ ସେଇ ଉନ୍ନଳ ଅତୀତକୁ, ଯେତେବେଳେ 
ପରିଚିତ ସାଥୀ ମାତ୍ରେ ପ୍ରାଣର ଦୋସର ଥୁଲା। 

ପଡ଼ା ଜୀବନରେ କେତେ ସଖା, ସାଥୀ ଯୁଟିଛନ୍ତି - ଯେପରି ବହୁ ଉଦ୍ୟାନରୁ ଅହରିତ 
ଗୋଟିଏ ପୁଷ୍ଠମାଳା। ଏ ମାଳା ଛିଶ୍ରିଛି। କିଏ କେଉଁଆଡ଼େ ଜନତାର ସମୁଦ୍ଧରେ ହଜି 
ଯାଇଛନ୍ତି। ବୟସ ବୃଦ୍ଧି ସଙ୍ଗେ ସଟ୍ରେ ଚେହେରା ବଦଳିଛି, କଣ୍ଠସ୍ଵର ବଦଳିଛି। ତେଣୁ ବାଟ 
ଭାଟି ଯାଇଛି। ମୋ ଅନ୍ତରର ପରିଚିତ କିଶୋର, ଚିରକିଶୋର, ତାର କ୍ଷୟ ନାହିଁ, ବୃଦି 
ନାହିଁ। ସେ ଏକ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ। ତାଂ ନିକଟରେ ଯୌବନର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ରୂପ ମିଥ୍ୟା ଏହି 
କିଶୋରର ହସଖୁସି, ଖେଳମେଳ ଅନ୍ତରରେ ଛାପି ହୋଇରହିଛି, ଚିଭର ଏ ଲିପି ଯେପରିକି 
ଲିଭିବାର ନୁହେଁ! 

ହାଇସ୍ତ୍ରଲ ବିଶେଷତଃ କଲେଜ ଜୀବନରେ ବିବିଧ ପୁସ୍ତକ ଅଧ୍ୟୟନ, ସଭାସମିତି, 
ଥୁଏଟର ସିନେମା ପ୍ରଭୃତି ନାନା ଦିଗରେ ମନ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ। ତେଣୁ ସୈଖ୍ୟଯ 
କରିବାର ସକ କିଞ୍ଚିତ ଉଣା ପଡ଼ିଯାଏ। ଅଧ୍ବକାଂଶ ପାନଖିଆ, କୁଶଳ - ପ୍ରଶ୍ନ ପଚରା 
ବନ୍ଧ - ପରିଚୟ ଚାକ୍ଷୁଷ, ଆନ୍ତରିକ ନୁହେଁ। ଏ ସୌଖ୍ୟ ସୌଜ୍ଚନ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ 

ଯେଉଁମାନେ ମୋ ବ୍ୟଥାରେ ସମବ୍ୟଥୀ ଥୁଲେ, ଶଯ୍ୟାଗତ ହେଲେ ନିଦ୍ରା ତ୍ୟାଗ କରି 
ସେବାଶୁଶ୍ରିଷା କରୁଥୂଲେ, ମୋ ମନରେ ଫୁଲ ଫୁଟିଲେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର ସୁରଭିତ 
ହେଉଥଲା, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଚିଭ୍ତର ମହକ ଆଉ ଦହକ ମୋତେ ଚକିଡ ଚଞ୍ଚଳ କରୁଥୁଲା, 
ସେମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଅତି ଅଛ, ଆମେ ଥୁଲୁ ବହୁଦେହୀ, ଏକପ୍ରାଣ, ରକ୍ତସମ୍ପକୀୟ ନୋହୁ, 
ପ୍ରାଣସମ୍ପର୍କୀୟ, ବିଭବରେ ଦରିଦ୍ର ମନରେ ସମୃଦ୍ଧ। ଆଜି କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଛ୍ିନ ହେଲେହେଁ 
ଏମାନେ ଅନ୍ତରରେ ଚିରପରିଚିତ ହୋଇ ରହିଛଚି। 

କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ଆଜି ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପରିଚିତ। ଅସଲୀ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ନକଲୀ ବନ୍ଧୁଙ୍କ 
ସଂଖ୍ୟା ବେଶୀ। ଏହି ତଥାକଥ୍ତମାନେ ସୈଭାଗ୍ୟରେ ଇର୍ଷା, ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟରେ ଆପାତ ଦୁଃଖୀ, 
ଆମ୍ବଶ୍ରାଘୀ ପରକଳଙ୍କ ଚର୍୍ଟାରେ ମହାପଶଣ୍ତିତ ପରଦୋଷ ସନ୍ଧାନରେ ଗବେଷକ, 
ପରନିନ୍ଦାଗାନରେ ବାବଦୁକ, ପରୋକ୍ଷରେ କାର୍ଯ୍ୟହନ୍ତା, ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷରେ ପ୍ରିୟବାଦୀ ଏହି 
ବନ୍ଧୁନାମୀ, ସ୍ଵାର୍ଥକାମ ବ୍ୟଷ୍ତିମାନେ ନିଜର ଅକର୍ମଣ୍ୟତାକୁ ଘୋଡ଼େଇବା ଲାଗି ପରଚଟ୍ଟାକୁ 
ପ୍ରଧାନ ଉପାୟ ରୂପେ ଧରିଆନ୍ତିୟ ଲାଭ ଥୁଲେ ଏମାନେ ମାଂସଲୋଲୁପ ଟୃଧ୍ରପରି ଚୋଟ 
ହାଣିଥାନ୍ି, ଲାଭ ନ ଥୁଲେ ବି ସର୍ପପରି ଦଂଶନ କରନ୍ତି। ଏମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଅପରିଚିତରୁ 
ହୀନତର। 
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୧୪୧ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଧନା, କ୍ଷମତାଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସହ ପରିଚୟ ଆପଦକୁ ଭରସା । ଏହା କେତେ ଦୂର ସତ୍ୟ, 
ଅନେକେ ଜୀବନରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥୁଲେ। ନୈରାଶ୍ୟ ଓ ଆମତ୍ମଗ୍ାନି ଅଧ୍ବକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଫଳେ। ବିଭ୍ରାନ୍ତିକର ମୋହ ଭାଜେ । ବଞ୍ଚନାରେ ନିଷ୍ତଳ କ୍ରୋଧ ଆସେ। ପରିଚୟର ପ୍ରେରଣା 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦୁଇ ଦିଗରୁ ଆସି ନଥାଏ । ଆସନର ଅସମାନତା ଏହାର ହେତୁ । ଜଣକ ପକ୍ଷରେ 
ଏହା ଅର୍ଥମୂଳକ, ଆଉ ଜଣକ ପକ୍ଷରେ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ। ତେଣୁ ବୈଫଲ୍ୟ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ, ତିକ୍ତ 
ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ କହୁଛି। ବଣେ ହାକିମଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଅରେ ଭେଟିବାକୁ ଗଲି, ଅବଶ୍ୟ ଦୈନ୍ୟର ଦଇନି 
ଘେନି ନୁହେଁ। ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ସେ ପରିଚିତ, ବାରନ୍ାର ସାକ୍ଷାତରେ ପରିଚୟ ନବୀଭୂତ 
ହୋଇଅଛି। ଚାକିରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଉନ୍ନତି କରି ସେ ବୁଢ଼ା ହୋଇ ଅଛନ୍ତି, ମୁଁ ବି ସୋପାନ ପରେ 
ସୋପାନ ଅତିକ୍ରମ କରି ଚାଲିଛି। ଏବେ ହାକିମ ଗୋଟିଏ ନୂଆ ଗାଦି ପାଇଛନ୍ତି। ଶ୍ରଦ୍ଧା, 
ଶୁଭେଚ୍ଛା ମୋର ଦେୟ। କିରୁ ସାକ୍ଷାଡ଼ ମାତ୍ରେ ବୁଭୁକ୍ଷୁ ବ୍ୟାଘ୍ର ପରି ଗର୍ଚି ସେ ଆସି ମୋ ଉପରେ 
ଝାମ୍ପି ପଡ଼ିଲେ। ନିତାନ୍ତ ଅତର୍କିତ ଆକ୍ରମଣ! ଦି” ପାହୁଣ୍ଡ ପଛେଇ ଗଲି। ଚୂଆ ଗାଦିରେ 
ହାକିମଙ୍କ ମିଞ୍ଜାସ୍‌ ବଦଳି ଯାଇଛି। ଏବେ ନ ରାଗିଲେ ସେ କଥା କହନ୍ତି ନାହିଁ। କଥା କହିଲେ 
ଖଣ୍ଡେ ପଟେ ତାଣ୍ଡବ ଦେଖାନ୍ତି। ମୋ'ପରି ଅଧୀନସ୍ଥ ଲୋକର ମୌଖିକ ଶୁଭେଚ୍ଛା ଗ୍ରାହ୍ଯ 
ନୁ ହେଁ। ଦାସିଆ ବାଉରିର ନଡ଼ିଆକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ପରି ଗ୍ରାହକ ହେଲେ ସିନା ହେବ ! 

ଢେର ଢେର ବଡ଼ଲୋକଙ୍କ ମଟରଗାଡ଼ି ତାଙ୍କ ଦୁଆରକୁ ଆସୁଛି । କେତେ ଆଦରଅଭ୍ୟର୍ଥନା, 
କେତେ ପ୍ରୀତ୍ୟୁପହାର, କେତେ ଭଜନ ଜଣାଣ, କେତେ ଷୋଡ଼ଶୋପଚାରରେ ପୂଜା ନିର୍ଧୂମ 
ଭୁତମୁଣ୍ଡା ହୋଇ ତୁଚ୍ଛା ହାତରେ ମୁଁ ଯାଇଛି। ଶ୍ରୀହୀନ ନମସ୍କାରଟାଏ ଜଣାଇଛି। ଏଥୁରେ ପୁଣି 
ତାଙ୍କ ସମୟ ନଷ୍ଟ କରିଛି। ରାଗିବାରେ ତ ଯଥେଷ୍ଟ ଯୁକ୍ତି ଅଛି। କଳା ସାହେବ, ୟାଙ୍କର ଦିମାକବ 
ଜେଟ୍‌ ବିମାନ ପରି ଆକାଶରେ ଉଡ଼ୁଛି। ଲାଲ୍‌ ଆଖିରେ କ୍ଷମତା ହୃଦ ହୃତ ହୋଇ ଜଳୁଛି। 
ସାକ୍ଷାତେ ପୋଡ଼ି ପକାଇବେ ! ନିଜକୁ ଧ୍ଵକୃକାର କରି ପଳାଇ ଆସିଲି। 

ଡହିଁ ଆରଦିନ ହାକିମଙ୍କୁ ମୋର ସମସ୍ତ ପୁସ୍ତକ ଉପହାର ଦେଲି, ଜଣାଇଲି ¬ ପ୍ରକୃତ 
କ୍ଷମତା ଆସନରେ ନାହିଁ, ବସନ ଭୁଷଣର ଘଟାଟୋପରେ ନାହିଁ, ଏଭଳି କୃତିତ୍ଵରେ ଅଛି। 
ଏ କୃତିତ୍ଵ ତାଙ୍କର ନାହିଁ, ଗାଦିର ତେରଦିନିଆଁ ଯମ ସେ। ସେ ନ ଦେଲେ ବି ଦେଶବାସୀ 
ଶ୍ର୍ଧା ଦେଉଛତ୍ତି, ତାଙ୍କ କିରାନୀଙ୍କ ତଥାକଥୂତ କୁର୍ଣ୍ଠସଠାରୁ ରମ୍ୟଡର ରୀତିରେ। ସେ 
ପୁସ୍ତକର ପୃଷ୍ଠା ଓଲଟାଉ ଥ୍‌ବାବେଳେ କହିଲି - ଆଞ୍ଞା, ଆପଣଙ୍କ ନିକଟକୁ ବହୁଲୋକ 
ଆସର୍ତି। ମୋ ପାଖକୁ ଅଛ ହେଉନ୍ତୁ ପଛକେ, ଆସନ୍ଧି। ଏଣିକି ଯେ ଆସିବ, ତା' ଉପରେ 
ରାଗିବି। ପଚାରିଲେ କହିବି - ମୌଜିକ ଶିକ୍ଷା ଏ, ମହା ମସ୍ତିଷ୍ଠରୁ ବାହାରିଛି, ଅବଶ୍ୟ 
ଅନୁକରଣୀୟ ¬ ‘ମମ ବମାନୁବର୍ରନ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟାଃ ପାର୍ଥ ସର୍ବଶଃ।” ହାକିମ ଗତକାଲିର 
ବ୍ୟବହାର ଲାଗି ଅନୁଶୋଚନା କରୁଥୂୁଲେ, କି ନୂତନ ଆକ୍ରମଣ ଲାଗି ଅଧରକୁ ଶାଣିତ 
କରୁଥ୍‌ଲେ ଜାଣେ ନାହିଁ। ଚାଲି ଆସିଲି। 

ଏବେ ସେଇ ହାକିମ ଘରେ ବସିଛନ୍ତି, ହାକିମୀ ଯିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ୧୮୬ ୨ ମୁଦ୍ରା ପରି 
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ପରିଚୟ ୧୪୨ 


ଅଚଳ ବିଦ୍ୟାର ସାଧନା ନାହିଁ, କେହି ବିଜ୍ଞାନ ବା ସାହିତ୍ୟ ସଭାକୁ ଡାକିବ । ଲୋକକଲ୍ୟାଣକର 
କାର୍ଯ୍ୟରେ କେବେ ଯୋଗ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି, ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କି ତୃଣବଡ଼ ମନେକରି ଆସିଛନ୍ତି। କିଏ 
ପଚାରିବ କାହିଁକି ? ଏବେ ଅରେ ଦେଖା ହୋଇଥଲା, ମିଢାଜ୍‌ ବରଫ ପରି ଶୀତଳ, ଦୀର୍ଘାଳାପ 
କରିବାକୁ ବ୍ୟଗ୍ର ହୋଇ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ। କିନ୍ତୁ ମୋର ଅବସର କାହିଁ ? 

ଏମିତି ବହୁ ପରିଚୟ ଅଛି, ଶ୍ରୀ ବା ସୌରଭ ନ ଥାଏ। ଗୌରବାନ୍ଧିତ ହେବାର କୌଣସି 
ହେତୁ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ପରିଚୟରେ ଅନ୍ତରର ନିବିଡ଼ ଯୋଗ ନାହିଁ, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ 
ଅପରିଚୟ |! ତଆପି ଜୀବନକୁ ସଚଳ ରଖିବା ଲାଗି ଏଭଳି ପରିଚୟରୁ ନିତାନ୍ତ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରିହେବ ନାହିଁ। 

ବିବାହାଦି ବନ୍ଧୁତାରେ ଯେଉଁ ପରିଚୟ, ତାହା କୃଚିତ୍‌ ସ୍ଵାର୍ଥର ସୀମା ଅତିକ୍ରମ କରିଥାଏ। 
ବ୍ୟବସାୟୀର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଆଦର ଅଭ୍ୟର୍ଥନା ଏକ ବ୍ୟବସାୟୀ କାଇଦା, ଗରାଖଙ୍କୁ ଆକର୍ଷଣ 
କରିବାର ଗୋଟିଏ କୌଶଳ। ଜଢୀବନବୀମା ଏତଢେଣ୍ଢ୍‌ ଉପରେ ପଡ଼ି ପରିଚୟ ଜମାଏ। 
ଭଗବାନ୍‌ ନ କରନ୍ତୁ, ଯଦି କିଛି....କୃତାରବକୁ ଥରେ ଯଜମାନର ସମକ୍ଷରେ ନ ନଚାଇ ସେ 
ଛାଡ଼େ ନାହିଁ। ପାଖରୁ ଗଲେ ଡ୍ରାହି। ଗାଡ଼ିରେ ଦେଖା ପରିଚୟ ଗାଡ଼ିରୁ ଓହ୍ଲାଇଲେ ଲୋପ 
ପାଏ । ଓକୀଲଙ୍କ ସହିତ ପରିଚୟ ପର ହସ୍ତଗତ ଧନ ଡାକ୍ତରଙ୍କ ସହିତ ପରିଚୟ ଭବିଷ୍ୟତ 
ଯୁଦ୍ଧ ଲାଗି ଏକ ଦୁର୍ଗ ନିର୍ମାଣ। ତାଙ୍କର ଶତ୍ତୁ ନାହାନ୍ତି ନୁହେଁ, ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ହେବାକୁ କେହି 
ସାହସ କରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ସମୟ ପଡ଼େ, ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ହାତେ ଜୀବନ ସମର୍ପି 
ଦେବାକୁ ହୁଏ। ରୋଗୀ ମରିଗଲେ ଶୋକ କୋଳାହଳରେ ଡାକ୍ତର ନଗଦ ଫି ଛାଡ଼ିଯିବାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନିତାନ୍ତ ବିରଜ ନୁହେଁ। 

ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଦାର୍ଶନିକ, ସେବକ, ନେତା, ସାହିତ୍ୟିକ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶର ବରେଣ୍ଯ। 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ପରିଚୟ ଏକ ସୌଭାଗ୍ୟ। ଏଥୁରେ ମନ ଶିକ୍ଷିତ ହୁଏ, ପ୍ରାଣ ମହତ 
କର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୁଏ, ପରିଚିତ ଯଥାର୍ଥରେ ଗୌରବାନ୍ଧିତ ଅନୁଭବ କରେ। ଏହା ତାର 
ଆମ୍ମୋନନଡିର ପାଥେୟ । ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ସେ ନିଜେ। ଆଜୀବନ ସାଧନାରେ 
କାଳ ବକ୍ଷରେ ଯେ ନିଜ ମହତ୍ଵ ଆତ୍ମାର ଶାଶ୍ନତ ଲିପି ଲେଖି ଯାଇନ୍ାହି, ସେ ପରିଚିତ 
ହୋଇ ବି ଚିର ଅପରିଚିତ। 


( 'ଶ୍ରୀମନ୍ତ "ରୁ ଗୃହୀତ) 
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ଜୀବନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା 
ବାମାଚରଣ ମିତ୍ର 


ଉପମା :- 

ପୃଥ୍ବୀର ଇତିହାସରେ ତଥା ପୃଥ୍ବୀ ବ୍ୟାପି ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସରେ ଅତି ବିଚିତ୍ର 
ଅଦ୍ରଭୁତ ଏବଂ ଏକମେବ ଦ୍ଵିତୀୟମ୍‌ ଗୋଟିଏ ଘଟଣା ! ପ୍ରାୟ ନ' ଶହ ବର୍ଷ ତଳେ ଗୋଟିଏ 
ଉପମାନର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଦୁଇବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତାନୈକ୍ୟ ଏପରି ଏକସ୍ତରକୁ 
ଯାଇଥୁଲା ଯହଁରେ ଜଣେ ଅନ୍ୟଜଣକୁ ହତ୍ୟା କରିବାର ଚକ୍ରାନ୍ତ କଲେ। ସେ ଦୁଇବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ହେଉଛନ୍ତି ପୁଣି ମହାପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ଦାର୍ଶନିକ, ବି ଶିଷ୍ଟାଦ୍ବୈତବାଦର 
ଉଦ୍ଧଭାବକ ଓ ପ୍ରତିପାଦକ ରାମାନୁଜାଚାର୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ଯଜଣକ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ଗୁରୁ 
ଅଦ୍ବୈତମତବାଦର ପ୍ରତିପାଦକ, ମହାପଣ୍ରିତ ଓ ପ୍ରତିଭାଶାଜୀ ଶିକ୍ଷକ ଯାଦବପ୍ରକାଶ। 

ବିବାଦୀୟ ଉପମାଟି ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ସପ୍ତମ ଅନୁବାଦରେ 
ଅଛି ¬ ତସ୍ୟ ଯଥା କପ୍ୟାସଂ ପୁଣ୍ଡରିକ ମେବମକ୍ଷିଣୀ ତସ୍ୟୋଦିତି ନାମ ସ ଏଷ ସର୍ବେଭ୍ୟଃ 
ପାପ୍ନାଭ୍ୟ ଉଦିତ ଉଦେତି ହ ବୈ ସର୍ବେଭଃ ପାପ୍ପାଭ୍ୟୋ ଯ ଏବଂ ବେଦ। 

ତସ୍ୟ ଯଥା କପ୍ୟାସଂ ପୁଣ୍ଡରୀକମ୍‌ ଏବମ୍‌ ଅକ୍ଷିଣୀର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଉପରେ ଏ ଦୁଇ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ଭିତରେ ଯେଉଁ ବିବାଦ ହୋଇଥଲା ତାହା ଶ୍ରୀ ଆର୍‌. ପାର୍ଥସାରଥୁ ତାଙ୍କର ଇଂରାଜୀ ବହି 
“ରାମାନୁକାଚାର୍ଯ୍ୟଂରେ (ନ୍ୟାସନାଲ ବୁକ୍ରଟ୍ରଷ୍ଟ ଇଣ୍ଡିଆ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ଏବଂ ମୋ ଓ ଶ୍ରୀ 
ଜୋଆରଦାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ିଆରେ ଅନୁଦିତ) ନିମ୍ନଲିଖିତ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି :¬ 

...ଆଉ ଦିନେ ରାମାନୁଜ ତାଙ୍କ ଗୁରୁଙ୍କୁ ତୈଜମର୍ଦନ କରୁଥ୍ବା ବେଳେ ଗୁରୁ ' ଦସ୍ୟ 
ଯଥା କପ୍ୟାସଂ ପୁଣ୍ଡରିକମେବମକ୍ଷିଣୀ”? ଉପରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ କହିଲେ ¬ ବ୍ରହ୍ମର ଆଖି 
କପି ପୃଷ୍ଠର ଅଧୋଭାଗ ଭଳି। ରାମାନୁଜ ଏ ପ୍ରକାର ବ୍ୟଯାଖ୍ୟାରେ ଆଘାତ ପାଇଲେ। 
ତାଙ୍କ ଆଖିରୁ ଅଶ୍ରଧାର ବୋହି ଗୁରୁଙ୍କ ଜଙ୍ଘ ଉପରେ ପଡ଼ିଲା। ଗୁରୁଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ ଚାହିଁ କାନ୍ଦିବାର 
କାରଣ ପଚାରିଲେ। ରାମାନୁଜ କେବଳ କହିଲେ “ଗୁରୁଦେବ, ଆପଣଙ୍କ ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ପ୍ରମାଦପୂର୍ଣ୍ଣା। ଆପଣଙ୍କ ଉପମା ନିମ୍ପସ୍ତରର ଏବଂ ଅଯୋଗ୍ୟ | ଯାଦବ କ୍ରୋଧ ଦମନ କରି 
ନପାରି ଚିତ୍ଵକାର କରି ପଚାରିଲେ ‘ତେବେ ଯଥାର୍ଥ ଅର୍ଥଟି କଅଣ ?” ରାମାନୁଜ ଉତ୍ତର 
ଦେଲେ “ଗୁରୁଦେବ, କପ୍ୟାସଂର ଅର୍ଥ ¬ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍ତଟିତ ଓ ପୁଣ୍ଡରିକମାନେ ପଦ୍ମ 
ତେଣୁ ବାକ୍ୟଟିର ଏକମାତ୍ର ଅର୍ଥ ହେଉଚି - ଭଗବାନଙ୍କ ଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଭାତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ 
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ଢ୍ୀବନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ୧୪୪ 


ପଦ୍ମ ପରି।” ଯାଦବ ଅତୀବ କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହୋଇ କହିଲେ ‘ଯଦି ମୋର ଶିକ୍ଷାଦାନ ତୁମର 
ମନଃପୂତ ନ ହୁଏ ତୁମେ ମୋତେ ତ୍ୟାଗ କରିପାର |... 

ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଘଟଣା ପୂର୍ବରୁ ବହୁଥର ଗୁରୁ ଯାଦବ ପ୍ରକାଶଙ୍କ ଉପନିଷଦ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ସହ 
ଶିଷ୍ୟରାମାନୁଜ ଏକମତ ହୋଇପାରି ନଥୂଲେ। ତସ୍ୟ ଯଥା କପ୍ୟାସଂ...ରେ ଥ୍ବା ଉପମାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗୁରୁଶିଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ ଚରମକୁ ଗଲା। ରାମାନୁଜ ଦିନେ 
ଅଦ୍ବୈତମତବାଦର ଘୋର ଶତ୍ରୁ ହେବେ ଜାଣିପାରି ଗୁରୁ ମନସ୍ଥ କଲେ ଯେ ଏହି 
ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ଶିଷ୍ୟକୁ ଭୁପୃଷ୍ଠରୁ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ବିଦାୟ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ସେ ଓ ତାଙ୍କର 
ଆଉ ଦୁଇଜଣ ଶିଷ୍ୟ ଚକ୍ରାନ୍ତ କଲେ ଯେ ତୀର୍ଥ ପର୍ଯ୍ୟଟନକୁ ଯିବା ବାହାନାରେ ରାମାନୁଜଙ୍କୁ 
ନେଇଯାଇ ବାଟରେ ହତ୍ଯା କରାଯିବ। ସମସ୍ତେ ତୀର୍ଥ ଯାତ୍ରା କଲେ, କିନ୍ତୁ ବାଟରେ 
ରାମାନୁଜ ଚକ୍ରାନ୍ତ କଥା ଜାଣିପାରି ଖସି ପଳାଇଯାଇ ତ୍ୀବନ ରକ୍ଷା କଲେ। 

ଉପନିଷଦ୍ୂର ଟୀକାକାର ଓ ଭାଷ୍ୟକାରମାନେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସପ୍ରମ ଅନୁବାକ୍ରର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଏହିପରି କରିଛନ୍ତି ¬ ପୁଣ୍ଡରୀକ ( ପଦନ) ଯେପରି କପି ପୃଷ୍ଠର ଅଧୋଭାଗ ( କପ୍ୟାସଂ 
= କପି+ଆସଂ = ବାନର ପୁଚ୍ଛର ନିମ୍ପଭାଗ = ମାଙ୍କଡ଼ର, ବିଶେଷତଃ ପାତି ମାଙ୍କଡ଼ର, 
ପିଚା) ଭଳି ଆରଚ୍ତିମ ତାଙ୍କର (ଷଷ୍ଠ ଅନ ବାକ୍ରରେ କୁହା ହୋଇଥ୍‌ବା ପୁରୁଷଙ୍କର 
ଆଦିତ୍ଯଙ୍କ ଅଭ୍ୟନ୍ତରରେ ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଦୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଯିଏ ହରଣମୟ ହିରଣ୍ଯଶ୍ରୀଶ୍ରୀ 
ହିରଣ୍ୟକେଶ, ଯାହାଙ୍କ ନଖାଗ୍ରରୁ ସମୁଦାୟ ଅଙ୍ଗ ସୁବର୍ଣ୍ତମୟ, ତାଙ୍କର) ଚକ୍ଷୁ ଦୁଇଟି 
ସେହିପରି ଆରନ୍ତିମ ଅର୍ଥାତ, ପ୍ରଭାତ ସୂର୍ଯ୍ୟର ରକ୍ତିମା ଭଳି। ତାଙ୍କର ନାମ 'ଭତ଼', କାରଣ 
ସେ ସମୁଦାୟ ପାପରୁ ଉତ୍ଥ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଯେ ଏହି ପ୍ରକାର ଜାଣେ ସେ ସେହି ପ୍ରକାର 
ପାପରୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ । 

ଏ ଦୃଇ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଭିତରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ବିବାଦ ଓ ସେଇ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଉପମା ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ବେଦାନ୍ତ ବା ଉପନିଷତ୍ବର ଦର୍ଶନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦ୍ଵେଡ ଓ 
ମାୟାବାଦ ଏବଂ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦ ବିଷୟରେ ମୋଟାମୋଟି ଗୋଟାଏ 
ଧାରଣା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 

ସାଧାରଣତଃ ଉପନିଷତ୍ବର ସଂଖ୍ୟା ୧୦୮ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। (କଠ, କେନ, ପ୍ରଶ୍ନ, 
ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ, ମୁଣ୍ଡକ, ତୈରିରୀୟ, ଶ୍ନେତାଶ୍ଵତର ଇତ୍ୟାଦି ) ¦ ଏସବୁ କୌମସି ଏକ ସମୟରେ 
ବା ଚଣକ ଦ୍ଵାରା ସୃଷ୍ଟି ନୁହେଁ। ଏତରେୟ, ରୈଦ୍ଧ, ସାଣ୍ିଲ୍, ଜାବାଳ, ଜୈବାଳୀ, ଉଚ୍ଚଳକ, 
ଶ୍ବେତକେତୃ, ଗାର୍ଗୀ, ମୈତ୍ରେୟୀ ପ୍ରଭୃତି ରଖି ଓ ଦ୍ରଷ୍ଟାଗଣ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଉପନିଷତ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି। ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟି କାଳ ଖ୍ଥୀଃ ପୂ ୧୦୦୦ରୁ ଖ୍ରୀ: ପୃ ୩୦୦ ବୋଲି 
ସାଧାରଣତଃ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ। ଉପନିଷତ୍ବର ଅନ୍ଯ ନାମ ବେଦାନ୍ତ କାରଣ ଏହା 
ବେଦର ଶେଷ, ଅର୍ଥାତ ସମସ୍ତ ବେଦର ନିର୍ଯ୍ୟାସ, କିତୁ ତା ବୋଲି ଏହା ବେଦ ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୁହେଁ। ବେଦଠାରୁ ଏହା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ବେଦ ବିରୋଧୀ। 
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୧୪୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବେଦରେ କୌଣସି ନିର୍ବିଷ୍ଟ ଦର୍ଶନ ବା ଚିନ୍ତା ଏବଂ ତୀବ୍ର ଜିଜ୍ଞାସା ନ ଥଲେ ହେଁ ଅଛି ସ୍ଵତଃ 
ସ୍ୂର୍ରି ଓ ଆନନ୍ଦ, କିନ୍ତୁ ଉପନିଷତ୍ବ ବେଳକୁ ଜିଜ୍ଞାସା ଅନେକ ଓ ତୀବ୍ର ହେଲାଣି ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ 
ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ବିଷାଦ ଯାହାକୁ କହତ୍ତି ( Spiritual discontent ) ଦେଖା ଦେଲାଣି| ନାନା 
ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତା ଓ କଳ୍ପନା ଦେଖା ଦେଲାଣି। ତେଣୁ ଉପନିଷତ଼ଵ ସବୁର ମୂଳ ଦର୍ଶନ କଅଣ 
କହିହେବ ନାହିଁ। ତେବେ ମୋଟାମୋଟି କହିଲେ, ସେହଂ ଅହଂ ବ୍ରହମସ୍ପି ତଡ଼ ତ୍ୂମ୍‌ ଅସି, ଏ 
ହେଲା ସବୁ ଉପନିଷତ଼ର କଳ୍ପନା। ଚରମ ସତ୍ୟ କଅଣ ? ଏହି ହେଲା ସବୁ ଉପନିଷଡ଼ୂର 
ଚିଜ୍ଞାସା। ଉପନିଷତ୍ୂର ରଷିମାନେ ଗୋଟିଏ ମୌଳିକ ବାସ୍ତବତା ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇଛନ୍ତି। ତାହା 
ହେଉଛି, ସତ ସିତିର ଅସୀମତୃ - finite existence, ଚିଡ଼ ( ଅନାପେକ୍ଷିକ ବାସ୍ତବତା 
- Asolute reality, ଏବଂ ଆନନ୍ଦ ( ଅନାପେକ୍ଷିକ ଆନନ୍ଦ Absolute delight | ସେଇ 
ଅନାପେକ୍ଷିକ ବାସ୍ତବଟି ହେଉଚି, କର୍ରା ଓ କର୍ମ (Subject and predicate) ଉଭୟ, 
ଅସୀମ ଓ ସସୀମ ଉତ୍ତୟ, ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଓ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ (Immanent and transcen- 
dent) ଉଭୟ, ଉଦେଶ୍ୟ ଓ ପନ୍ଧା ଉତ୍ୟ, ଯେ କୌଣସି ଚିନ୍ତା ବା ଭାବ ଏବଂ ତାର ବିରୋଧୀ 
ଚିନ୍ତା ବା ଭାବ ଉତ୍ତୟ, ଜ୍ଞାତା ଓ ଜ୍ଞାନ ଉଭୟ, ଏକ୍ୟ ( Unାty) ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ( Division) 
ଉଭୟ, ଏକା ସାଙ୍ଗରେ ଏବଂ ଓଡଃପ୍ରୋତ ଭାବରେ। ଅନାପେକ୍ଷୀକ ମୌଳିକ ବାସ୍ତବଟି ସତ୍ୟ 
ନୁହେଁ କି ମିଥ୍ୟା ନୁହେଁ। ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ଦୁଇଟି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ ତତ୍ଵ ବୋଲି ସଂଖ୍ୟାର ମତକୁ 
ବେଦାନ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ। ବେଦାନ୍ତ ମତରେ ବସ୍ତୁହିଁ ବ୍ରହ୍ମ । ସବୁ ବ୍ରହ୍ମ । ଶରୀର ଭିତରେ 
ଥୁବା ନାନା ପ୍ରକାର ଜୀବାଣୁ, ନାଡ଼ିଓଭୁଡ଼ି, ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ନାନା ପ୍ରକାର ଭାବସବୁ ମିଶି 
ଯେମିତି ମଣିଷ ସେମିତି। 

କୁହା ହୋଇଚି, ବେଦାଛରେ କୌଣସି ପ୍ରଣାଳୀବଦ୍ଧ ( systematic ) ଚିନ୍ତା ନଥୂଲା। 
ଚିନ୍ତା ସେତେଢେଳେ ମାତ୍ର ଦାନା ବାଛି ଆସୁଥୂଲା। ତେଣୁ ଥୁଲା ଅସ୍ତଷ୍ଟ କଳ୍ପନା । ଜିଜ୍ଞାସା 
ତୀବ୍ର ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ, କିନ୍ତୁ ଉତ୍ତର ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଏବଂ ଅଡ଼ୁଆ ତଡ଼ୁଆ, କିନ୍ତୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା, 
ଏହାପରେ ଯେତେ ସବୁ ପ୍ରଣାଳୀ ବଦ୍ଧ ଯୁକ୍ତି ସମର୍ଥୃତ ଦର୍ଶନ ବାହାରିଲା ସମସ୍ତେ ଏଇ 
ବେଦାନ୍ତରୁ ନିଜ ନିଜ ମତର ସମର୍ଥନ ପାଇଁ ବ୍ୟଗ୍ରହୋଇ ସେ ଦିଗରେ ଚେଷ୍ଟିତ ହେଲେ। 

ଶଙ୍କର (ଜୀବନକାଳ ୭୮୮ ଖ୍ରୀ: ଅ: ରୁ ୮୨୦ ଖ୍ରୀ: ଅ: ମାତ୍ର ୩୨ ବର୍ଷ!) ଯେଉଁ 
ଅଦୈତ ପାଦ ଓ ମାୟାବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ସେଥୁପାଇଁ ସେ ବେଦାନ୍ତରୁ ସମର୍ଥନ ଖୋଜିଲେ। 
ଶଙ୍କର ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର ଯେଉଁ ଭାଷ୍ୟଲେଖି ଯାଇଛନ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ ସେ ବସ୍ତୁର ବାହ୍ୟ ବିଭିନ୍ନତାକୁ 
ମାୟା ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରି ବ୍ରହ୍ନ ଅଦୈତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି। ଆମେ ଯେ ନାନା 
ପ୍ରକାର ବସ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀ ଭାବ ଆଦି ଦେଖୁଛୁ ତାହା କେବଳ ଭ୍ରମ, ମାୟା (ଧsଠ )- ଯାହା 
ଆମ ଅବିଦ୍ୟାରୁ ଜାତ। ସମସ୍ତଙ୍କର ମୂଳରୂପଟି ହେଉଚି ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ସେ ବ୍ରହ୍ମରେ କୌଣସି 
ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ କଥା ରହିପାରେନା। ଏଇଠି ସେ ବେଦାନ୍ତ ଠାରୁ ଭିନମତ ପୋଷଣ 
କଲେ। ଆମେ ଅବିଦ୍ୟା ହେଡୁରୁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜାଣିପାରୁନା ବୋଲି ବାହ୍ୟ ବିଭିନନତା ଏକ ସତ୍ୟ 
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ଢ୍ୀବନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ୧୪୬ 


ବୋଲି ଧାରଣା ଉପୁଚଜୁଛି। ସମସ୍ତଙ୍କର ମୂଳଯେ ଏକ ବ୍ରହ୍ମ ତାହା ଜାଣିଲେ ଏ ମାୟା 
ଚାଲିଯିବ । ଏ ବ୍ରହ୍ମ ନିରାକାର ନିର୍ଗୁଣ । ଏ ମତ ସମସ୍ତ ଭାରତରେ ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କଲା। 

ଆଇନ୍ୃଷ୍ଟାଇନ୍ସଙ୍କ ଆପେକ୍ଷିକ ବାଦ (Theory of relativity) ଏ ବିଷୟରେ 
ଆଲୋକପାତ କରିପାରେ। ଆପେକ୍ଷିକବାଦ ଅନୁସାରେ ସବୁ ବସ୍ତୁର ମୂଳରୂପଟି ହେଉଚି 
ଶଳ୍ତି। ଯେକୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଭାଙ୍ଗି ଭାରି ପରମାଣୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇ ପୁଣି ତାକୁ ଭାଲେ 
ଶଲ୍ତିରେ ପରିଣତ ହେବ ଏବଂ ଶକ୍ତି ଧୀରେ ଧୀରେ ଜଡ଼ିଭୂତ ହେଲେ ବିଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁରେ 
ପରିଣତ ହେବ। ସେ ଶକ୍ତି ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପି, ଅସୀମ, ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ ବସ୍ତୁରେ ପରିଣତ 
ହେଲେ ଯାଇ ତାହାର ଆକାର ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ ପାଏ, ଶକ୍ତି (ng) ଓ ବସ୍ତୁ 
(matter )କୁ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ କଥା ଭାବିବା ତେଣୁ କେବଳ ଭ୍ରମ। ଆଇନ୍୍‌ଷ୍ଟାଇନଙ୍କ ଅଙ୍କ 
କଷି ଦେଖାଇ ଦେଲେ କେଡେ ପରିମାଣର ବସ୍ତୁ କେଡେ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହେବ। ସେ 
ହେଲେ ଆଧୁନିକ ପରମାଣୁ ଯୁଗର ଜନ୍ମଦାତା। ତାଙ୍କର ଆପେକ୍ଷିକ ବାଦ କେବଳ ବିଜ୍ଞାନ 
ଜଗତରେ ନୃହେଁ, ଦର୍ଶନ ଜଗତରେ ମଧ୍ୟ ମହା ଓଲଟ ପାଲଟ ସୃଷ୍ଟି କଲା। 

ଶଙ୍କରଙ୍କ ମାୟାବାଦ କିନ୍ତୁ ଜନସାଧାରଣ ପାଇଁ ନାନା ବ୍ଯଭିଚାରର ଦ୍ଵାରା ଉନ୍ନୁକ୍ତ 
କରିଦେଲା। ଲୋକେ ‘ହ୍ୟାପ ସବୁ ମାୟା ମ' (ମାୟାର ଲୌକିକ ଅର୍ଥ) କହି କୌଣସି 
ନୀତିଶୃଙଖଖଂଳା ନ ରଖି ନାନା ବ୍ୟଭିଚାରରେ ମାତିଲେ। ସମାଜ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହେଲା। 

ଏହି ସମୟରେ ରାମାନୁଜ ଅବଡୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ (ଜୀବନକାଳ ୧୦୧୭ ଖ୍ରୀ:ଅ: ରୁ 
୧୧୩୭ ଖ୍ରୀ:ଅ: ¬ ୧୨୦ ବର୍ଷ।) ସେ ମଧ୍ୟ ବବ୍ହ୍ମସୃତ୍ର'ର ଭାଷ୍ଯଲେଖି ଶଙ୍କରଙ୍କ 
ଅଦୈତବାଦ ତଥା ମାୟାବାଦକ ଖଣ୍ଡନ କରି ବିଶିଷ୍ଟ ଦ୍ବୈତି? ମତବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ। 
ଏହା ମଧ୍ୟ ସେହି ଉପନିଷତଵରୁ ସମର୍ଥନ ଆହରଣ କରିଛି। ସମଗ୍ର ଭାରତରେ ଏହା ବିସ୍ତାର 
ଲାଭ କଲା। ଅଦ୍ବୈତବାଦ ଓ ମାୟାବାଦର ପ୍ରଭାବ ଯଥେଷ୍ଟ ମ୍ରାନ ହୋଇଗଲା। ବସ୍ତୁତଃ 
ଏହା ଏକ ଏଁଡିହାସିକ ଘଟଣା ହୋଇ କେବଳ ରହିଲା। ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ବତର ଅର୍ଥ ବ୍ରହ୍ମା ବା 
ଭଗବାନ ଅଦ୍ବିତୀୟ, ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ ହେଲେହେଁ ଗୁଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବିଶେଷିତ ବା ବିଶିଷ୍ଟ 
ହୃଅତ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କ ନିରାଵାରତ୍ବ, ନିର୍ଗୁଣତ୍ସ ଯେମିତି ବାସ୍ତବ, ତାଙ୍କର ସକାରତ୍ସ ସଗୁଣତ୍ନ 
ମଧ୍ୟ ସେମିତି ବାସ୍ତବ। ସେମିତି ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ତ୍ରାଣୁତ୍ଵ ଓ ଗତିଶୀଳତ୍ସ, ଏଁକ ଓ ବିଭିନଡା 
ଇତ୍ୟାଦି ବାସ୍ତବ। ଏକ କଥାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଏଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଦୁଇଟି ଯାକ ବାସ୍ତବ। 
ଉଷନିଷଦଡ଼ଠାରୁ ଏ ମତିର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଡିସୃକ୍ଷ କିନ୍ତୁ ଗୁରୁତର ବୋଲି ମନେହୁଏ। 
ଉପନିଷତ୍ମାନଙ୍କରୁ ଯାହା ଜଣାପଡ଼େ, ବ୍ରହ୍ମଙ୍କଠାରେ ପରସ୍ତର ବିରୋଧୀ କଥାମାନ 
ଓଡଃପ୍ରୋଡ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଅଛି। କାରଣ, ଏ ଦୁଇ ମିଶି ବ୍ରହ୍ମ ଯେହେତୃ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ରହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ଯେମିତି ମଣିଷ ବୋଇଲେ ତାଂ ଭିତରେ ଥୂବା ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ କଥାମାନ, 
କିନ୍ତୁ ରାମାନୁଜଙ୍କ ମତରେ ଏ ଦୁହେଁ ଭଗବାନ ହେଲେ ହେଁ ଅଲଗା ଅଲଗା ଭାବେ ବାସ୍ତବ, 
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୧୪୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯଦିଓ ଏକ ଅନ୍ୟର ପରିପୂରକ ଏବଂ ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ଅଦଳ ବଦଳ ( Inter change ) 
ହୋଇପାରେ । ସାଧନା ଦ୍ଵାରା ଜୀବ ବିଶେଷ ଗୁଣର ଦେବତ୍ଵର ଗୁଣ-ଦୟା ଆଦି) ଅଧ୍କାରୀ 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଭଗବାନ ହୋଇପାରେ। 

ବସ୍ତୁର ବିଭିନ୍ନତାକୁ ବାସ୍ତବ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ସେ ନୀତି, ନିୟମ, ଶୃଙ୍ଖଳା, 
ଦୟା, ଭକ୍ତି ଆଦି ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ। ବସ୍ତୁ ବା ପ୍ରାଣୀର ବିଭିନ୍ନତା ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ମାତ୍ରେ ଶ୍ରେଣୀ, ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମାଜ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ତେଣୁ ନୀତି, ନିୟମ, 
ଶୃଙ୍ଖଳା ଆଦି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ତା ସହିତ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ 
କ୍ରମବିକାଶ ( ଦେବତ୍ଵ) ପାଇଁ ସେବା, ଦୟା, ଭକ୍ତି ଆଦି ଗୁଣକୁ । ମୋଟ ଉପରେ 
ବିଭିନତାର ଜଗତରେ ନୀତି (Mଠaାity) ହେଲା ମୂଳକଥା, କିରୁ ମୌଳିକ ଅନାପେକ୍ଷିକ 
ବାସ୍ତବକୁ ଧଇଲେ ବା ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ( Spritual ) ଜଗତରେ ନୀତି କଅଣ ଅନୀତି ବା କଅଣ, 
ବାଟ କିଏ ଅବାଟ କିଏ ! ସବୁ ଏକ କାର ! ବିଶିଷ୍ଟଦ୍ବୈେତି ମତବାଦ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର 
କରିବା ପରେ ତେଣୁ ସାଧାରଣ ସମାଜ ଗୋଟିଏ ବାଟକୁ ଆସିଲା । ରାମାନୁଜ ଭଗବାଙ୍କ 
ସଵିଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ନିଗୁଣତ୍ଵ ନିରାକାରତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ହେଁ ଏକଥା ନିସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯିବ ଯେ 
ସେ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ସଗୁଣତ୍ଵ ଓ ବିଭିନ୍ନତା ଉପରେ ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥୂଲେ । 

କାଳକ୍ରମେ ଏହି ମତବାଦ ଗୋଟାଏ ଦେବତା-ମଣିଷ ଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଟୀକଲା ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜକୁ ସାଧାରଣ ଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର ଜୀବବୋଲି ଭାବି ସୁଖ ସୁବିଧା ହାସଲ କଲେ । ଏହି 
ସମୟରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ମାଧ୍ବାଚାର୍ଯ୍ୟ । ଜନ୍ମ ୧୧୯୯ ଖ୍ରୀଅ: । ଉପନିଷତୂରୁ ସମର୍ଥନ 
ଆହରଣ କରି ସେ ଯେଉଁ ମତବାଦ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ତାହା ହେଉଛି ଦ୍ବେତବାଦ । ଏ ମତ 
ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ଓ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି କଦାପି ଅଦ୍ଧେତ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । ସେମାନେ ଦ୍ବେତ ! 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ବିଭିନ୍ନତା ବାସ୍ତବ ଓ ସତ୍ୟ କେବଳ ନୁହଁନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ 
ସିନା, ଭଗବାନ ହୋଇ ପାରେନା । ଏ ବିଶ୍ଵ ଭଗବାନ୍ର ନୁହେ, ଭଗବାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିମାତ୍ର । 
ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନ, ସୃଷ୍ଠି ଓ ସ୍ରଷ୍ଟା, ବସ୍ତୁ ଓ ମୂଳଶକ୍ତି, ଜୀବାତ୍ମା ଓ ପରମାତ୍ମା କଦାପି ଅଦ୍ଵେତ 
ହୋଇ ନପାରନ୍ତି । ଦୁହେଁ ଯେତେ ନିକଟବର୍ରୀ ହୁଅନ୍ତୁନା କାହିଁକି, ଦୁହଁକ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ । ବସ୍ତୁ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରେ, କିନୁ ସେ ଶକ୍ତି ତ ଆଉ ଭଗବାନ 
ନୁହେଁ, ଭଗବାନଙ୍କ ଏକ ସୃଷ୍ତି ମାତ୍ର | (ଏ ଯୁକ୍ତି Fallacy of infinity regress- ଅଶେଷ 
ପଛଘୁଞ୍ଚା ପଡ଼ୁନାହିଁତ ? ତାକୁ ସୃଷ୍ଟି କଲା କିଏ ? ତାକୁ ଯେ ସୃଷ୍ଟି କଲା ତାକୁ ସୃଷ୍ଟି 
କଲା କିଏ ? ଏମିତି ପଛକୁ ପଛକୁ ଯିବା ।) 

ପଦୋନ୍ନତି (୮୦୩୦୦) ର ଆଉ ଆଶା ନ ଥୂଲେ ଚାକିରିଆ (ଦ୍ଵେତବାଦ 
ଅନୁସାରେ, ଆମେ ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଚାକର ) ଯେପରି ହତାଶ ହୋଇ ଏବଂ କାମରେ 
ଆଉ ମନ ନଦେଇ ଠକାଏ, ଦ୍ବୈତବାଦ ସେମିତି ଏକ ହତାଶ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ । ଯେଉଁ ନ୍ୟସ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥ ଲୋକେ ଦେବତା-ମଣିଷ ହୋଇ ବସିଥୂଲେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
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ଜୀବନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ୧୪୮ 


ଭୟ ପାଇଲେ । ଏହି ସମୟରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ ହେଲେ ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ଯ (ଜୀବନକାଳ- 
୧୪୮୫ଖ୍ରୀ:ଅ: ରୁ ୧ ୫୦୩ଖ୍ରୀ:ଅ: ଏବଂ ତା” ମଧ୍ଯରୁ ଶେଷ ଅଠର ବର୍ଷ ପୂରୀରେ । 
ସେ ଯେଉଁ ମତବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରେ ତାହା ହେଉଛି “ଅଚିନ୍ତ୍ଯୟ ଭେଦା ଭେଦ” ବା ଅଚିନ୍ତ୍ୟ 
ଦୈତାଦୈତ” ଭେଦ -ଅଭେଦ, ଦୈତ - ଅଦୈତ, (ଆ comprehensible diference- 
non-difference ) ତରୁ । ଭଗବାନ୍‌ ଓ ବସ୍ତୁ ଜୀବ ଆଦି ଦୁଇ ସମାନ୍ତରାଳ ରେଖାରେ 
ଗତି କରୁଥଲେ ହେଁ ଅଚିନ୍ତନୀୟ ଭାବରେ ଅନନ୍ତକାଳର କୌଣସି ଏକ ବିନ୍ଦୁରେ ମିଳିତ 
ହୁଅନ୍ତି । କ୍ରମବିକାଶର ଶେଷ ବିନ୍ଦୁକୁ ଗଲେ ଜୀବ ମୋକ୍ଷ ପାଇପାରେ । ତାହାର ପ୍ରେମ 
ଓ ଭକ୍ତି ଏ କ୍ରମବିକାଶର ମୂଳଶର୍ତି । ଏକ ଜନ୍ମପରେ ବା ବହୁଜନ୍ସ ପରେ ତ୍ରମିତରେ ଭ୍ରମିତେ 
ଜୀବ କୃଷ୍ଣ କୃପା କରେ । ଶ୍ରୀ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ତତ୍ସ ମଧ୍ୟ ଉପନିଷତ଼ ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ରିତ । 

ବୈଷ୍ଣବ ମାନଙ୍କର ଏସବୁ ମତ ଲୀଳାବାଦର ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛି । ଲୀଳାବାଦ ଯେ 
ମାୟାବାଦଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରିନନ ଏହା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ଲୀଜାବାଦ ଅନୁସାରେ, ସୃଷ୍ଟିର ବିଭିନ୍ନତା ଓ 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ନଥୂଲେ କ୍ରମବିକାଶ ଅସମ୍ଭବ । କାରଣ, ସଂଘର୍ଷହଁ କ୍ରମବିକାଶର ମୂଳ ପ୍ରେରଣା 
ଦିଏ । ଏହି କ୍ରମବିକାଶ ପାଇଁ ତ ଭଗବାନ ବିଭିନ୍ନତା ଓ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, କରୁଛନ୍ତି । 
ପ୍ରଶ୍ଵଭଠେ, କିହୋ, ଇୟେ ଭଗବାନ ଭଦ୍ରଲୋକଟି କାଦୁଅକୁ ଯାଉଛନ୍ତି କାହିଁକି, 
ଗୋଡ଼ଧୋଉଛନ୍ତି କାହିଁକି ? ଲୀଜାବାଦୀମାନେ କହନ୍ତି ସେ ତାଙ୍କ ଲୀଜା ! କାରଣ ନଥାଇ 
କାର୍ଯ୍ୟ ( ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମତରେ କାରଣ ଠaue ନଥାଇ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ 6୯ ହୁଏ) ¦ 
ସେ ଲୀଳାର କାରଣ ନାହିଁକି ଉଦେଶ୍ୟ ବି ନାହିଁ । ଯାହାର ସିନା ଶକ୍ତି ଓ ସମୟ ସୀମିତ 
ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ, ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ସମୟତ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ । ଭଗବାନଙ୍କ ଏ 
ସୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟା ହେଉଚି ଲୀଜା (ନାଉ), ଶିଶୁର ବାଲିଘର ଖେଳଭଳି ଉଦେଶ୍ୟହୀନ, 
କାରଣହୀନ | ଏହା କୌଣସି ଏକ କ୍ରୀଡ଼ା ( ପଥ୩୫) ନୁହେଁ ଯେ ଗୋଟାଏ ନିୟମ, ଉଦେଶ୍ୟ, 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟର ସୀମା ଭିତରେ କାମ କରିବ ! 

ଏ ବିଷୟରେ ପୁଣି ଆପେକ୍ଷିକବାଦ ଦେଖାଯାଉ । ଆପେକ୍ଷିକବାଦ ଅନୁସାରେ, 
ବିଶ୍ନବ୍ୟାପି ଅଖଣ୍ଡ ନିର୍ଗୁଣ ଶର୍ତି ସ୍ଥାଣୁ ଭାବରେ ବିସ୍ତାର ରହିଚି । ସ୍ଥାଣୁଭାବରେ ଅଛି କାହିଁକି, 
ନା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମ୍ୟ ( ୯ €quilibrଧm) ବିରାଜିଲେ ଶକ୍ତି ସ୍ଥାଣୁ ହୁଏ ( ଯେମିତି 
ପ୍ରଳୟପରେ ବିଷ୍ଟ ପରମ ପୁରୁଷ ଯୋଗନିଦ୍ରାରେ ଶୋଇଛନ୍ତି, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପ୍ରକୃତି ତାଙ୍କ 
ପାଦସେବା କରୁଛନ୍ତି ! କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ସାମାନ୍ୟ ଅସାମ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିହେଲେ ( କାରଣ ନଥାଇ 
କାର୍ଯ୍ୟ ! ଲୀଳା ?) ସେହି ସ୍ଥାନରେ ଘୂର୍ଣ୍ଣନ ( ଠhଧା ) ହୁଏ | ଏହା ଧୂରେ ଧୂରେ 
ଏକ ଅଗ୍ମିମୟ ପିଣ୍ଡାକାର ଧାରଣ କରେ ଏବଂ ଘୂର୍ଣ୍ଧନ ଯୋଗୁଁ ନିବ ଶକ୍ତି ବଳରେ ଶୂନ୍ୟରେ 
ବିସ୍ତରି ରହିଥୂବା ପରମାଣୁ ମାନଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରେ । କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଏହାର ଆୟତନ ବଢ଼ି 
ବଢ଼ି କୋଟି କୋଟି ଯୋଜନ ବ୍ୟାପି ଯାଏ । ଏଥୁରୁ ବହୁପିଣ୍ଡ ଛିଟିକି ଯାଇ ମୂଳପିଣ୍ଡର 
ଚାରିପଟେ ଘୁରି ବୁଲନ୍ତି । କାଳକ୍ରମେ ଏହି ଘୂର୍ଣ୍ଠାୟମାନ ବହୁ ପିଣ୍ଡ ମଧ୍ଯରୁ କେହି ହୁଏତ 
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୧୪୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅଣ୍ଡା ଧରି ଆସିଲେ (ମୂଳ ଅଗ୍ନିମୟ ପିଶ୍ଡରୁ ଦୂରେଇ ଯିବା ଯୋଗୁଁ ) ତାହା ଘନୀଭୂତ ବସ୍ତୁରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାନା ବସ୍ତୁ ଯାହାକି କ୍ରମେ ଉଭ୍ଭିଦ ପ୍ରାଣି ଆଦି ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଭାବରେ ପରିଣତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ଓ ମିଳାଇ 
ଯାଉଛି । ଅନାଦି ମନ୍ଗଂ ବିଭୁତ୍ନେନ ବର୍ଭସେ ଯତୋ ଜାତାନି ଭୂବବାନି ବିଶ୍ଵା-ଶ୍ବେତାଶ୍ବତ 
ରୋପନିଷତ଼ ୪ / ୪ । କତ ଚତୁରାନନ ମରି ମରି ଯାଓତ ନାହିଁ ତବ ଆଦି ଅବସନ | ତୋହ 
ଜନମି ପୂନ ତୋହ ସମାଓତ ସାଗର ଲହରି ସମାନା ବିଦ୍ୟାପତି । 

ବେଦାନ୍ତ ଦିଏ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ( ନାମା ) ଏକ୍ୟ । ପରବର୍ରି ଦର୍ଶନ ସବୁ ଦିଏ ନୈତିକ 
(Moral) ଏକ୍ୟ । ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଏିକ୍ୟ ଅପରିବର୍ଭିନୀ, କିନୁ ଦେଶକାଳ ପାତ୍ର ଅନୁସାରେ 
ନୈତିକ ଏକ ପରିବର୍ରଗନଶୀଳ ଏବଂ କ୍ରମବିକାଶଶୀଳ ! ଏକ୍ୟ ଭାବର ମୂଳ ଉତ୍ସ ହେଉଚି 
ଆଧାମ୍ଭିକ । ବିଶ୍ଵ ବା ଭଗବାନ୍‌ ସହିତ ମଣିଷର ଦୁଇପ୍ରକାର ସଂପର୍କ ଏକ ସାଙ୍ଗରେ ଅଛି । 
ଏକକ ଭାବେ ବ୍ରା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବଭାବେ ଏବଂ ସାମାଜିକ ଜୀବ ଭାବେ । ଉପନିଷତ଼ ଏ 
ଦୃଇଦିଗ କଥା କହିଥୂଲେ ହେଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି, ବ୍ୟକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମଗ୍ରର 
ବିଚାର କରିଛି । ଏହା କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ । ପରବର୍ରୀ ଦର୍ଶନ ସବୁ ମଧ୍ଯ 
ଏ ଦୁଇଦିଗ କଥା କହିଥୂଲେ ହେଁ ସମାଜ ବା ସମଗ୍ର ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛି, ସମଗ୍ର 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ବିଚାର କରିଛି । ଏସବୁ ଉପନ୍ୟାସ କୁହାଯାଇପାରେ । ଶଙ୍କରଙ୍କ ଅଦୈତବାଦ 
ବେଦାନ୍ତର ନିକଟତମ । ପରବର୍ଭୀ ଦର୍ଶନ ସବୁ ସମାଜ ଆଡ଼କୁ କ୍ରମେ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧକ 
ମୁହାଁଇଛନ୍ତି । 

୧୮୫୯ରେ ଠା ଠୀ $pecie ର ଡାରଉଇନ ମଣିଷ ମାଙ୍କଡରୁ ଜାତ ପ୍ରମାଣ 
କରି ମଣିଷର ଦେବତ୍ଧ ଧ୍ବଂସ କଲେ ( ଭଲକଲେ) । ପରେ ମାକର୍ସ ( ୧୮ ୧୮-୧୮୮୩) 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଏକକତୃକୁ ପ୍ରାୟ ଧ୍ବଂସ କରିଦେଲେ । ରସେଲ ଯାହା କହିଛନ୍ତି ଯେ ଏ ଦୁହେଁ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବମିକ ସେ କଥା ସତ, କାରଣ ମଣିଷକୁ ଏମାନେ, ଆହୁରି ବିରାଟ ବାସ୍ତବତା ସହିତ 
ସମ୍ପର୍କିତ କଲେ । ମାର୍କସଙ୍କ ମତରେ ଏକକଡ୍ସ ହିଁ ଦୂନୀତି ଓ ଶୋଷଣକୁ ପୁଷ୍ଟକରେ, କିନୁ 
ସେ ଯେଉଁ ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ସଂଘର୍ଷହୀନ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରହୀନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ଵପ୍ନ ଥୋଇଲେ ତା'ତ 
ଏକକତ୍ସର ନାମାନ୍ତର । ତାଙ୍କ ଶ୍ରେଣୀହୀନତା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରହୀନତାକୁ ବସ୍ତୁତାନ୍ିକ ଅଦ୍ଵେତବାଦ 
କୁହାଯାଇପାରେ, କିନୁ ତାଙ୍କ ପନ୍ଥା ହେଉଚି ଦ୍ଵେତ, ଦୃନ୍ଦ ସଂଘର୍ଷ । କେହି କାହାରିକୁ ଦୟା 
କରିବା କଥା ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତ୍ୟେକର ଦାବୀ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ଏବଂ ଫଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ୟେକର କର୍ରବ୍ୟ ଆପେ ଆପେ ବାଟକୁ ଆସିଯିବ । ଦାବୀମୁୂଖ୍ୟ, କରଁବ୍ୟଗୌଣ, 
କିନ୍ତୁ ଶ୍ରେଣୀହୀନତା, ସଂଘର୍ଷ ହୀନତା, ରାଷ୍ଟ୍ରହୀନତା ହାସଲି କରିବା ପାଇଁ ଏକ ଅତି ଦୃଢ଼ 
ଶ୍ରେଶୀ ସଂଘର୍ଷ, ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରୟୋଜନ ! କି ମୁସ୍କିଲ ! ପୂର୍ବରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଢାଏ ରହିଥୁବା 
ଏକ ଦୃଢ଼ ଶୋଷଣକାରୀ ସମାଜ ଏବଂ ଗଢ଼ି ଉଠୁଥବା ଏକ ଦୃଢ଼ ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜର 
ସଣ୍ଡୁଆସି ଆକ୍ରମଣରେ ପଡ଼ି ମଣିଷର ଏକକ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଟି ଛଟପଟ ! ତେଣୁ ଏକକତ୍ସର 
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ଵ୍ରୀବନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ୧୫୦ 


ବିକାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ପୁଣି ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ସିଧାସଳଖ ସଂଯୋଗର ଏକ ବ୍ୟାକୁଳ 
ଚେଷ୍ଟା ହୋଇଛି ¬ହିପ୍ପି, ବିଏ- ଟ୍ନିକ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି । ଭାରତର କିନ୍ତୁ ଏକକତ୍ସଟି ମୋଟା 
ମୋଟି ବଢାଏ ଅଛି ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । 

ଆଜକୁ ନଂ ଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଭାରତରେ ଯେତେବେଳେ ଜାତି ଭେଦ ପ୍ରଥା ପ୍ରବଳ ଥୂଲା 
ସେତେବେଳେ ଯେଉଁ ମହାବିପ୍ନବୀ ରାମାନୁଜ ବ୍ରାହଣ ହୋଇମଧ୍ଯ ନଦୀରେ ସ୍କାନ ସାରି ଦେବ 
ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବାବେଳେ ଜଣେ ଅ-ବ୍ରାହଣର କାନ୍ଧରେ ହାତ ରଖି ଯାଉଥୂଲେ, ଯିଏ ଗୁରୁଦଭତ 
ଗୁପ୍ତଦୀକ୍ଷା-ମୋକ୍ଷ ମନ୍ତ୍ର ଅନ୍ୟ ଆଗରେ ପ୍ରକାଶ କଲେ ନରକ୍ଵରେ ପଡ଼ିବାର ନିଶ୍ଚିତ 
ଜାଣିମଧ୍ଯ ମନ୍ତ୍ରଦାନପରେ ପରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ମନ୍ଦିର ଚୁଡ଼ାରେ 
ଛିଡ଼ା ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପାଟି- କରି ଡାକି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଚିଦ୍ୃକାର କରି ସେ ମନ୍ତ୍ରଟି ଜଣାଇଦେଲେ 
ଏବଂ ଗୁରୁ ପଚାରିବାରୁ କହିଲେ, ମୁଁ ଏକା ନରକ୍ରକୁ ଯିବି ସିନା, ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ତ 
ମୋକ୍ଷ ପାଇଯିବେ, ସେଇ ମହାବିପ୍ନବୀ, ମହାମନୀଷୀ ରାମାନୁଚଚଟାର୍ଯ୍ୟାଙ୍କ ଚରଣରେ ବିନମ୍ର 
ପ୍ରଣତି ଜଣାଇ ମୁଁ ତାଙ୍କର ଉଚ୍ତ ଉପମାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବିଷୟରେ କିଞ୍ଚତ ଆଲୋଚନା କରିବି । 

ଉପମେୟକୁ ଗଭୀର ଭାବେ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ଉପମା ଦିଆଯାଏ । ଉପମେୟର 
ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଉପମା ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ଉପମାଟି ସତ୍ୟ ହେଲେ ଯେ 
ଉପମା ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ଉପମାଟି ସତ୍ୟ ହେଲେ ଯେ ଉପମେୟଟି ସଡ୍ୟବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇଗଲା, ତା” ନୁହେଁ । ପୁଣି ଉପାମାବର୍ଣ୍ଠିତ ବସ୍ତୁ ବିଷୟ ବା ଭାବ ଯେ ସର୍ବତୋ ଭାବେ 
ଉପମେୟ ସହିତ ମେଳ ଖାଇବ ତା’ ବି ନୁହେଁ । ପୁଣି ଉପମା ବର୍ଣ୍ଣିତ ବସ୍ତୁ ବିଷୟ ବା 
ଭାବର ସାମାନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ଉପମେୟ ସହିତ ଖାପ ଖାଇଲେ ହେଲା | ଉଦାହରଣ- 
ଚନ୍ଦ୍ରମୁଖୀ । 

ପୁଣି ଉପମେୟ, କୌଣସି ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ସୀମିତ ବାସ୍ତବ ବିଷୟ ବା ଭାବଥ୍‌ବା ସ୍ଥଳେ 
ଉପମା ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟ ବା ଭାବ ଅସୀମ କପୋଜଳକଳ୍ିତ ଅବାସ୍ତବ ହୋଇପାରେ । ଉପମେୟ 
କୌଣସି ଅମୂର୍ଭ (ଠb!୯) ବିଷୟ ଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଉପମାଟି ମୂଭି (Concrete ) 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତ ମଧ୍ଯ । ଏ ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ଆଲୋଚନା ନକରି 
କେତୋଟି ଉଦାହରଣ ଦେଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ ¬ 

(କ) ଶେଲୀ ଗୋଟିଏ କବିତାରେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ମନର ଆନ୍ଦୋଳିତ ଅବସ୍ଥାର 
ଉପମା ଦେବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି, ଭୂମିକମବେଳେ କୌଣସି ପର୍ବତର ଏକ ତୀକ୍ଷଣ୍‌ ଚୂଡ଼ା 
ଉପରେ ଗୋଟିଏ ଇଗଲ ପକ୍ଷୀ "ବସିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ବସି ନପାରି ଯେମିତି ଏପାଖ 
ସେପାଖ ହେଉଥାଏ ସେମିତି ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମନଟି ଆନ୍ଦୋଳିତ ହେଉଥଲା । 

(ଖ) ସୀତାଙ୍କୁ ଠାବ କରିବାକୁ ଯାଇ ହନୁମାନ ରାବଣଙ୍କ ରମଣୀୟ ଉପବନରେ ପଶି 
ଗଛ ସବୁ ଧ୍ଵସ୍ତବିଧସ୍ତ କରି ଦେବାରୁ ଉପବନ ଯେମିତି ଦିଶିଲା ବାଲ୍ପିକୀ ତାହାର ଉପମା 
ଦେଇଛନ୍ତି - ଦ୍ୟୁତକ୍ରିଡ଼ାରେ ପରାଜୀତ ବ୍ୟର୍ତି ବସ୍ତ୍ର ଆଭରଣ ଆଦି ହାରି ବସିଥ୍‌ବା ଅବସ୍ଥାରେ 
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୧୫୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯେମିତି ଦୁଶେ ଉପବନଟି ସେମିତି ଦିଶୁଥୂଲା । 

(ଗ) ବାଲୀକି ପୁଣି ଲେଖିଛନ୍ତି ଅଶୋକବନରେ ସୀତାଙ୍କ ସ୍ମାନମୂର୍ଭି କେମିତି ଦିଶୁଥୂଲା, 
ନା ସନ୍ଦେହାକୁଜ ସ୍ମତି ନିପତିତ ସମୃଦ୍ଧି, ବିହତ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ପ୍ରତିହତ ଆଶା, ମିଥ୍ୟା ଅପବାଦଗ୍ରସ୍ତ 
କୀର୍ରଭି ଭଳି । 

(ଘ) କାଳିଦାସ ରଘୁବଂଶର ପ୍ରଥମ (ମଙ୍ଗଳାଚରଣ ) ଶ୍ମୋକରେ କହିଲେ, ଶବ୍ଦ ଓ 
ଅର୍ଥର ପ୍ରତିପରି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଶବ୍ଦ ସହିତ ଅର୍ଥ ଯେପରି ଢଡ଼ିତ ହୋଇଥାଏ ( ଅର୍ଥ 
ନଥାଇ ଶବ୍ଦ ହୋଇ ପାରେନା, ସେହି ପରି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ଶିବ ଓ ପାର୍ବତୀଙ୍କୁ 
ମୁଁ ଆରାଧନା କରୁଛି । 

(ଡ) ବ୍ଯାସଦେବଙ୍କ ପ୍ରାୟ ଉପମା ଗଭୀରତତ୍ସ ବିଷୟକ ! ଗୋଟିଏ କଥାକୁ 
ବୁଝାଇବାକୁ ଯାଇ ସେ ଗୋଟାଏ ତତର୍ସକୁ ଉପମାରୂପେ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତିଂ ଯଥା- 
(ଯୁଧ୍ଷ୍ଠିର ଧର୍ମବଳକୁ କହୁଛନ୍ତି ) ଏଇ ମହା ମୋହରୂପ କଟାହରେ କାଳ ପ୍ରାଣୀ ସମୂହକୁ 
ପାକ କରୁଛି । ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାହାର ଅଗ୍ନି, ଦିବା ଓ ରାତ୍ରି ତାହାର ଇନ୍ଧନ, ମାସ-ରତୁ ତାହାର 
ଆଲୋଡ଼ନ କରିବା ଦର୍ବୀ (ଘାଣ୍ଟିବା ବା କରଚୁଲ୍ଲୀ) 

ଉପମାବର୍ଣ୍ଣିତ ବସ୍ତୁ ବିଷୟ ବା ଭାବ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, ଉପମେୟକୁ ଯଦି ତାହା 
ଗଭୀର ଭାବେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରାଇ ନପାରେ ତେବେ ଉପମାଟି ବେଖାପ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ବିରକ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ପୁଣି ଉପମା ଏପରିହେବା ଆବଶ୍ଯକ ଯେ ସମଗ୍ର ବିଷୟଟିର 
ମୌଳିକଭାବ ସହିତ ତାହା ଖାପ ଖାଉଥୁବା ଏବଂ ତେଣୁ ମୌଳିକ ଭାଗକୁ ଆହୁରି ସୁଦୃଢ଼ 
କରୁଥ୍‌ବ । ଅବାନ୍ତର ଉପମା ତେଣୁ ବିରକ୍ତିକର ହୁଏ । ଅବାନ୍ତର ଉପମା ଆଦି ରସାମ୍ମକ 
ହେଲେ ତାହା ଅଶ୍ମୀଳ ହୁଏ । ବିଷୟ ବସ୍ତୁଟି ଯଦି ଆଦିରସାତମ୍ମକ ତେବେ ଉପମା ନଗ୍ନ 
ହେଲେ ବି ଅଶ୍ନୀଳ କୁହାଯିବ ନାହିଁ, କିଚୁ ବିଷୟବସ୍ତୁଟି ଯଦି ଭିନ୍ନ ରସର ହୁଏ ଏବଂ ଅବାନ୍ତର 
ଭାବରେ ଆଦିରସର ଉପମା ଦିଆଯାଏ ତାହା ବାଧେ ଏବଂ ତେଣୁ ଅଶ୍ମୀଳ ହୁଏ । 

ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟରେ ଅନେକ ଉପମା କେତେକଙ୍କୁ ବେଖାପ ବା ଅଖାଡୁଆ ଲାଗେ | 
ଚନ୍ଦ୍ରର ଧବଳତ୍ସକୁ ଯଦି ବବୃଟିର ପଗଡ଼ିର ଧବଳତ୍ସ ସହିତ ତୁଳନା ଦିଆଯାଏ କିମ୍ବା ଚନ୍ଦ୍ରର 
ବର୍ରୁଳତ଼କୁ ଯଦି ଝଲସାନୋ (ସେକା) ରୁଟି' ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ ତେବେ ଚନ୍ଦ୍ରର 
ଧବଳତ୍ସ ବା ବରୁଜତ୍ସ ପ୍ରତି ଆବେଗ ଜାତ ହେବକି ? ନିଶ୍ଚୟ ହେବ, ଯଦି ବିଷୟ ବସ୍ତୁର 
ମୂଳଭାବ ସହିତ ଏ ଉପମା ଖାପ ଖାଉଥାଏ ଏବଂ ତେଣୁ ମୂଳଭାବକୁ ଆହୁରି ଗଭୀରଭାବେ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରାଉଥାଏ । ସଚିବାବୁଙ୍କ ଯେଉଁ କବିତାରେ ପ୍ରଥମେ ଉପମାଟି ଏବଂ ବଙ୍ଗଳାର 
ସୁକାନ୍ତ ଭଟ୍ଟାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ (ଆହା, ଏଇ ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ କବି ମାତ୍ର ଏକୋଇଶ ବର୍ଷରେ 
ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କଲେ !) ଯେଉଁ କବିତାରେ ଦ୍ଵିତୀୟୋକ୍ତ ଉପମାଟି ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି 
ସେ କବିତାଦୃଇଟି ସୁପରିଚିତ । କବିତା ଦୁଇଟି ପଢ଼ିଲେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହୁଏ, ଉପମା ଦୁଇଟି 
ଯଥାର୍ଥ ଭାବଦ୍ୟୋତକ । 
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ଜୀବନ, ସାହିତ୍ଯ ଓ କଳା ୧୫୨ 


ଅନେକ ସମୟରେ କେବଳ ଚମଦ୍ଵକାରିତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାପାଇଁ ବା ଆଧୁନିକତା ଦେଖାଇ 
ହେବାପାଇଁ ଅଖାଡୁଆ ଉପମା ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଛି । ସେଇଥୁପାଇଁ ଅନେକ ସମୟରେ 
ଏଭଳି ଉପମା ଦ୍ରର୍ବୋଧ୍ ବିରକ୍ତିକର ଓ ହାସ୍ଯସଦ ହେଉଛି । ଅପର ପକ୍ଷରେ, 
ପୁରୁଣାକାଳିଆ ( ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ) ସାହିତ୍ୟ ପଢ଼ି ପଡ଼ି ପାଠକମାନଙ୍କ ରସବୋଧ ଏମିତି 
ଗୋଟିଏ ଫର୍ମାରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି ଯେ ଆଧୁନିକ ଉପମାର ରସବୋଧ ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । 
ଚାନ୍ଦ କହିବା ମାତ୍ରକେ ଗୋଟାକ ସୁନ୍ଦର କୋମଳ କଥା ମନକୁ ଆପେ ଆପେ ଆସି 
ଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ଚାନ୍ଦକୁ ବବୁଟିର ପଗଡ଼ି ବା ସେକାରୁଟି ସହିତ ତୁଳନା କଲେ ଭଲ ଲାଗୁନାହିଁ । 

ଏହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ‘ତସ୍ଯ ଯଥା କପ୍ଯାସଂ...” ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଆଲୋଚନା କରାଯାଉ । 
ଉପନିଷତ୍ବର ରଖି କାହିଁକି ଏ ଉପମାଟି ଦେଲେ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିଁ ଆଲୋଚନା କରାଯିବ । 
ଯାଦବ ପ୍ରକାଶଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହୁଏତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଠିକ ହୋଇନଥୁଲା (ଉଚ୍ତ ପୁସ୍ତକରୁ ଯାହା 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି) । ଉପନିଷତ୍ବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖିର ରଚ୍ତିମାକୁ ମାଙ୍କଡ଼ ପିଚାର ରଵ୍ତିମା ଓ 
ପଦହ୍ମର ରକ୍ତିମା ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଯାଦବପ୍ରକାଶ କେବଳ ମାଙ୍କଡ଼ ପିଚାର 
ରକ୍ତିମା କଥା କହିଲେ । 

ଚାନ୍ଦର ଧବଳତ୍ସକୁ ବବୁର୍ଟିର ପଗଡ଼ିର ଧବଳତ୍ସ ସହିତ ଯେଉଁ ତୁଳନା ହୋଇଛି ତାହା 
କେବଳ ଧବଳତ୍ସ ପାଇଁ ଅତଏବ ଅନ୍ୟସବୁ ବାଦ୍ଧ ଦେଇ କେବଳ ଧବଳତ୍ସ ଉପରେ ମନକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କଲେ ଉପମାଟି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧ ହେବ । ଭୁଲିଯିବାକୁ ହେବ 
ଯେ ଚନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍‌ ଦେବତା ଓ ବବୁର୍ଚି ଗୋଟିଏ ଡୁଚ୍ଇବ୍ଯ୍ତି । 

ଆଜିକାଲି ଚାନ୍ଦକୁ ଯେତେବେଳେ ବହୁଥର ମଣିଷ ଗଲେଣି ସେତେବେଳେ ଚାନ୍ଦ ସେ 
ପଗଡ଼ି ଭଳି ଏକ ବସ୍ତୁ ଏହା ଭାବିବାକୁ ଆଉ ଅସୁବିଧା ନାହିଁ । ପୂର୍ବେ ଏପରି ଭାବିବା 
ହୁଏତ ଅସମ୍ଭବ ଥୂଲ । ) ଭୁଲିଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଚନ୍ଦ୍ରମା ଦେଖିବାକୁ ସୁନ୍ଦର ଓ ବବୁର୍ଟିଟା କାଳିଆ 
କଦାକାର । କେବଳ ଧବଳତ୍ସଟି ମନେ ରଖିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହା ଅମୃୂର୍ଭ ( ଠbstract) 
ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ( ଚାନ୍ଦ ଓ ବବୁଟିକୁ) ବାଦ ଦେଇ କେବଳ ପଗଡ଼ିରେ ଧବଳନ୍ଧ 
ଉପରେ ଧାନଦେବା ଅବଶ୍ୟ କଷ୍ଟକର | ସେହିପରି, ଗୋଟିଏ ଦରିଦ୍ର ବୁଭୁକ୍ଷ ଲୋକ ଖଣ୍ଡେ 
ପୁରାରୁଟି ପାଇବାର କଳ୍ପନା ଜନ୍ତନା କରୁ କରୁ ଦେଖିଲା ଆକାଶରେ ପୁନେଇ ଚାନ୍ଦ ଉଠିଛି । 
ତାକୁ ଲାଗିଲା, ଖଣ୍ଡେ ଚାନ୍ଦ ଖଶ୍ଡେ ପୁରା ରୁଟି ତାଓୟାରୁ ଏଇମାତ୍ର ସେକାହୋଇ ବାହାରୁଛି ! 

ସେହିପରି ରକ୍ତିମା ଉପରେ ଧାନସ୍ଥିରକଲେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ ହେବ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖିରେ 
ବାଳସୂର୍ଯ୍ୟର ଯେଉଁ ରଚ୍ତିମା ତାହା ମାଙ୍କଡ଼ ପିଚାରେ ମଧ୍ଯ ଅଛି । ଆମକୁ ଅଡ଼ୁଆ ଲାଗୁଚି 
ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ମହିମା କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ କରାହେଲା । ପୁଣି, ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମାଙ୍କଡ଼ 
ପିଚା କଥା କହିବା ଅଶ୍ମିଜତା ମଧ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଉପମା ଓ ଅପମେୟ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭୁଲିଯାଇ କେବଳ ରକ୍ତିମା ଉପରେ ଧାନଦେଲେ ଏପରି ମନେ ହେବ ନାହିଁ । 

ଇୟା ଭିତରେ ପୁଣି ଆଉ ଏକ କଥଆ ଅଛି । ନୈତିକ ଲୋକେ ଏ ଉପମାକୁ ଭୟ 
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୧୫୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କରିବେ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯଦି ଏମିତି ଯାହା ତାହା ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ । ତେବେ ତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭୟ ଚାଲିଯାଇ ଘୋର ବିଶ୍ୃଙ୍ଖଳାଭାବ ଜାତ ହେବ, ଭଲମନ୍ଦ ବିଚାର 
ରହିବ ନାହିଁ । ସର୍ବେ ହୋଇବେ ଏକାକାର, ବେଦର ନଥୁବ ବିଚାର ! କି ସର୍ବନାଶ ! 
ନ୍ୟସ୍ତ ସ୍ଵାର୍ଥ ଗୋଷ୍ଠୀ ତ ଆହୁରି ଡରିଯିବେ, କାରଣ ତା ପ୍ରତି ପରିରେ ଘୋର ବାଧା ଆସିବ । 

କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଏକ୍ୟ ବା ଅଦ୍ଵେତ ବାଦର ଏ ଭୟ ନାହିଁ । ଏକଥା ଆଗରୁ କହିଛି । 
ସେମାନଙ୍କ ସୁନ୍ଦର-ଅସୁନ୍ଦରର ପାପ-ପୂଣ୍ୟ, ଜୀବନ-ମୃତ୍ୟୁ ସତ୍ଵଓଅସତ୍ଵ ଭେଦଭାବ 
ନାହିଁ । କାରଣ ସବୁତ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରକାଶ । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଏହିକଥା କହିଛନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖିର ରକ୍ତିମା ଯଦି ମାଙ୍କଡ଼ଓପିଚାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଲା ତେବେ 
ସେ ଉପମା ଦେବାରେ ଅଦ୍ବୈତବାଦୀତ ଭଗବାନ ଓ ମାଙ୍କଡ଼ଓପିଚା ଭିତରେ କୌଣସି 
ପ୍ରଭେଦ ଦେଖେନାହିଁ । ମାଙ୍କଡ଼-ପିଚାର ରକ୍ତିମା ଦେଖିବା ମାତ୍ରକେ ତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆଖିର ରକ୍ତିମା ( ବଳାରୁଣ ରକ୍ତିମା ଦୁଶିଯାଏ ଓ ଆବେଗ ଜାତ ହୁଏ ) ପାତି ମାଙ୍କଡ଼-ପିଚାର 
ରଚ୍ତିମା ଅବିକଳ ପ୍ରଭାତ ସୂର୍ଯ୍ୟର ରକ୍ତିମା ଭଳି । ଉପନିଷତ୍ୂର ଅଦୈତଭାବ ସହିତ ଏ 
ଉପମାଟି ଖାଲି ଖାପ ଖାଉନାହିଁ, ସେ ଭାବକୁ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରୁଛି ଏବଂ ଅଦୈତ ଭାବ 
ପ୍ରତି ଆବେଗ ଜାତ କରାଉଛି । ଏକ ମହାନ ବ୍ୟାପ୍ତି ମନକୁ ଆଣି ଦେଉଛି- ଅହୋବତ ! 
ଯେଉଁ ରଚ୍ତିମା ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖିରେ, ତାହା ପଦରେ, ପୁଣି ତାହା ମାଙ୍କଡ଼ ପିଚାରେ ! ଏହିଭଳି 
ଏକ ଅଖାଡୁଆ ଉପମା ଦେବାଦ୍ଵାରାହିଁ ସେ ଅଦୈତ ବ୍ୟାପକତ୍ୃଟି ଆସୁଛି । ଖାଲି ମଧୁର 
କୋମଳ ଉପମାଟିଏ ଦେଇଥୂଲେ ଏହା ହୋଇନଥାନ୍ତା । 

ରାମାନୁଜ ତାଙ୍କ ବ୍ୟାଖାରେ କେବଳ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଭାବଟି ପ୍ରକଟକଲେ ଯଦିଓ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଜଣାପଡ଼ୁଚି ଉପନିଷଡ଼ର ତାହା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ 1 ଉପନିଷତ୍ର ଉପମା ଭଗବାନଙ୍କ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ 
ଏ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ତତ୍ସକୁ ସମାନ ଭାବରେ ପ୍ରକଟ କରୁଛି । କିନୁ ରାମାନୁଜ ଏ ଦୁହିଁକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରୁଥୂଲେ ହେଁ ମାଧୂର୍ଯ୍ୟଭାବ ଓ ନୀତି ଆଦି ଉପରେ ବେଶୀ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥ୍‌ବାରୁ ମାଙ୍କଡ଼ 
ପିଚା ଉପମାଟି ତାଙ୍କୁ ଭାରି ବାଧୁଲା, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଣାମ କରି ମୁଁ ଅତି ବିନୀତ 
ଭାବରେ କହିବି ଯେ ତାଙ୍କ ବ୍ୟାଖ୍ୟାଟି ଉପନିଷତ଼ୂର ମୂଳଭାବ ସହିତ ଖାପ ଖାଉନାହିଁ । 

ଅସଲ କଥା ହେଉଚି, ଉପମେୟ ଓ ଉପମା ପ୍ରତି ସମାନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆବେଗ ନଥୂଲେ 
ଉପମାଟି ବିରଚ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ଯାଦବ ପ୍ରକାଶଙ୍କ ଏ ଆବେଗ ବହୁତ ହୁଏତ ନଥୁଲା | 
ଯଦି ଥାଆନ୍ତା । ତେବେ ଉପମାଟିର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭାବ ସେ ବୁଝାଇ 
ଦେଇପାରିଥାନ୍ତେ । ରାମାନୁଜଙ୍କ ଉପରେ ରାଗି, ରାମାନୁଜ ଅଦୈତବାଦର ସର୍ବନାଶ 
କରିବେ ବୋଲି ନିଜ ଆହଙ୍କାର ଜନିତ ଭୟରୁ ତାଙ୍କୁ ମାରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇ ନଥନ୍ତେ। 
ସେ ଯେଉଁ ମତ ଗ୍ରହଣ କରିଛନି ସେ ମତ କାଟ ଖାଇଯିବ ଓ ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ରହିବନାହିଁ, ଏହି ଅହଙ୍କାର ଜନିତ ଭୟ ତାଙ୍କୁ ହୁଏତ ମାଡ଼ି ବସିଲା ଅଦ୍ରୈତବାଦ ପ୍ରତି 
ତାଙ୍କର ଯଦି ଆବେଗ ଓ ବିଶ୍ବାସ ଥାଆନ୍ତା ସେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବନ୍ତେ୍‌ ଗୋଟାଏ ମତ ରହିଲେ 
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କେତେ, ଗଲେ କେତେ ! ହୁଏତ ଏଇଥୂପାଇଁ ତାଙ୍କର ବୁଝାଇବା ଭଙ୍ଗୀ ଏପରି ଶୁଷ୍ଠ ଥୂଲା 
ଯେ ରାମାନୁଚଜଙ୍କ ମନରେ ତାହା ଆବେଗ ଜାତ କରାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । ଅପର ପକ୍ଷରେ, 
ହୁଏତ ରାମାନୁଜଙ୍କ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭାବ, ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଦ୍ରୈତ୍ଯୟଭାବ ବା ବିଭିନ୍ନତା ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଆବେଗ ଥୁଲା ତାହା ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବା ଅଦ୍ବୈତଭାବ ପ୍ରତିନଥୂଲା ଭଗବାନ୍‌ ଅଦ୍ରୈତକୁ ସେ 
ଖାଲି ଏକ ଗାଣିତିକ ସତ୍ଯବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୂଲେ ସିନା, ଅତି ଅମ୍ରି 
(abstract ) ଭାବ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ଆବେଗ ଜାତ ହେଉ ନଥୁଲା ! 

ଅସଲ କଥା ହେଉଚି, ଉପମା ଓ ଉପମେୟ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆବେଗ 
ଉଭୟ ଥୁବ, ଜ୍ଞାନ ଥ୍ବ ଏବଂ ସେ ଜ୍ଞାନକୁ ହୃଦୟରେ ଅନୁଭବ କରିପାରୁଥ୍‌ବ । ଫୁଲା 
ଫାଙ୍କିଆ ହୋଇ ବା ଚମତବ କାରିତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ଗୋଟାଏ ଉପମା ଦେଇଦେଲେ 
ତାହା ହାସ୍ଯସ୍ତଦ ଓ ବିରଚ୍ତିକର ହେବ । 
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ଚେତନାର ରୂପାନ୍ତର 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରଉତରାୟ 


ଆଜି ମଣିଷର ସ୍ଵବିରୋଧ ଓ ବିଳ୍ଛିନତା ଯେପରି ସୁଦୂର ପ୍ରସାରିତ, ତାହା ଏଥ୍‌ପୂର୍ବରୁ କେବେ 
ଦେଖାଯାଇ ନଥୁଲା । ଚିନ୍ତା ଓ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ୟବଧାନ, ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସ ଓ ସମାଜ ¬ 
ମାନସ ମଧ୍ଯରେ ବିଚ୍ଛେଦ, ଅନୁଭୂତି ଓ ଚିନା ମଧ୍ୟରେ ଅସମନ୍ସୟ ଏବଂ ଆଂଗିକ ଓ ଆମିଲିକ 
ମଧ୍ଯରେ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ, - ଏହାହିଁ ଯେପରି ଆଜିର ପରିଚିତ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ । ଏ ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ଲେଖକ କିନ୍ତୁ ନିଜେ ତିଆରି କରିନାଇଁ । ଏହା ତାର ଅଲଙ୍ଘନୀୟ ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାର ଏବଂ 
ଏକ ପ୍ରକାର ସାମାଜିକ ଅଦରଷ୍ଟ କହିଲେ ଚଳେ । 

ଏହିତତଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଟାନ୍ତର ଫରାସୀ ପ୍ରତୀକବାଦର ଆଦି ଓ ମଧ୍ଯପର୍ବରେ କିଛିଟା 
ମିଳିପାରେ । ବୁଦେଲିଅର, ତାଙ୍କ ଯୁଗକୁ କି ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁଥୁଲେ ? କ'ଣ ଥୁଲା ତାଙ୍କର 
ଏବଂ ମାଲାର୍ମେ, ରାଂଗାବୋ, ଭାଲେରୀ ପ୍ରମୁଖକର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ? ବୁଦେଲିଅର ତାଙ୍କ 
ଯୁଇ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସବୁକିଛି ମିଥ୍ୟା ହୋଇପଡ଼େ, ଧର୍ମ, ଶାସନ, 
ଗବର୍ଣ୍ଣମେଣ୍ଟ ପ୍ରଚଳିତ ମୂଲ୍ୟ ସବୁକିଛି ଅସାର ଓ ଅଚଳ ହୋଇଯାଏ, “Action is no 
logner the sister of dream” | ଠିକ ମଧ୍ୟଯୁଗରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀଆନ ଶ୍ରମଣମାନେ ଯେପରି 
ନିଜକୁ ସମାଜ ଓ ସଂସାରଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂରେଇ ରଖି ବଦ୍ଧକୋଠରୀ ଭିତରେ ବସି vr 
ଗ୍ରନ୍ଥ ଉତ୍ତାଟିବାରେ ଲାଗିଲେ, ଏବଂ ତଦ୍ଵାରା ସେଣ୍ଝ୍‌ ଅଗଷ୍ଟିନୂ ଓ ଲ୍ଯାଟିନ୍ଧ କବିମାନଙ୍କର 
ସ୍ଵପ୍ନ ସତ୍ୟରେ ପରିଣତ ହେବ ବୋଲି ଆଶା କରୁଥ୍‌ଲେ, ଠିକ ସେହିପରି ବୁଦେଲିଅର୍‌, 
ରଧ୍ୟାବଵୋ, ମ୍ୟାଲୋର୍ମେ, ଭ୍ୟାଲେରା ରାଜନୀତିକ ଆଶାଉଙ୍ଗ ଓ ଧର୍ମୀୟ ବିଡ଼ମ୍ବନାରେ 
ପୀଡ଼ିତ ହୋଇ ଅପାର୍ଥବକୁ ହିଁ ଆଶ୍ରୟ କରି ବଞ୍ଚଥୁଲେ ଏବଂ ନିଜ ନିଜଚିନ୍ନାକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମରୁ 
ସୃକ୍ଷମତର କରିବାରେ ଏବଂ ସବୁ ଜିନିଷକୁ ତାର ବିଶୁଦ୍ଧ ରୂପରେ ଚିତ୍ର କରିବାରେ ବ୍ୟାପୂୃତ 
ଥୁଲେ । 

ତ୍ୟାଲେରୀ ବୁଦେଲିଆରଙ୍କ ଭଳି ଦୃଶ୍ୟମାନ ଢଗତ ଅପେକ୍ଷା ଅଦୃଶ୍ୟ ଜଗତ ଉପରେ 
ହିଁ ଅଧଵକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ର . Taste - ଯାହାକୁ ଅନେକ “The 
ultimate Romantic” କହନ୍ତି, ଏବଂ ନିଜେ ଭ୍ୟାଲେରୀ ଯାହାକୁ ‘A monster of 
isolation and singular knowledge ’ କହିଛନ୍ତି, ଏହା ବୌବ୍ଦିକ ଅହଙ୍କାରର ଏକ 
ପ୍ରମୃତନ ମାତ୍ର। ତାର ବାସସ୍ଥାନ ଚିନ୍ତାର ଧ୍ରବଲୋକରେ ¬ ବାସ୍ତବଜଗତ ସହିତ ତା'ର 
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କିଛିମାତ୍ର ସମ୍ପର୍କ ନାଇଁ। ଭ୍ୟାଲେରୀ ଅସତ୍ତା ବା nଠhାngnessକୁ ଏକ ବିଶେଷ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି - ଯାହା ଅଦ୍ବୈତ ବେଦାନ୍ତବାଦୀର “ˆ ପ୍ରତୀତି”” ପରି, ଅର୍ଥାଡ଼ ଯାହା 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ମୀତ୍ର ତାହା ନୁହେଁ। ମାଲାର୍ମେ ଅସରତ୍ତାକୁ ଏକ ପ୍ରତିଭାସରୂପେ ଦେଖିଛନ୍ତି 
ସମସ୍ତ କିଛିହିଁ ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମାୟା ବା ପ୍ରତିଭାସ। ବାର୍ଗଶଙ୍କ ଦର୍ଶନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉପଜ୍ୟବ୍ୟ 
ଥୁଲା ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥର ଅହେଡୁତ୍ଵ ଠିକ ଯେପରି ସୋଫେନ ହେୟାରଙ୍କ ନିଷ୍ଠାମନା 
(absence of desire 10 be ) ଏଇପରି ବିଭିନ୍ନ ନେତି ମୂଳକ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଇଡିହାସର 
ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମଣିଷ ମନରେ ଧୂମକୁଣ୍ଡଳୀ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି। ତା'ର ସହଜ ଶକ୍ତିକୁ ଆଚ୍ଛନ୍ନ 
ଓ ପ୍ରତିହତ କରିଛି। ଏଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଭ୍ଯୟାଲେରୀଙ୍କ ଲେଖାମାନଙ୍କରେ, 
ବିଶେଷତଃ ତାଙ୍କର 1” Ame et lao Danseରେ (The soul and the dance) 
ବେଶ୍‌ ପରିସ୍ତଟ। 

“The Soul's one perpetual aim is certainly that which does not exist, 
which was but is no longer, which will be but is not yet, that which 
is possible, or impossible, that is the soul's business, never that 
which is.” 

ଯାହା ଅଛି ଆମ୍ମା ତା'ଠାରୁ ଦୂରରେ ରହେ। ଯାହାଥୂଲା ଅଥଚ ବର୍ଭମାନ ନାଇଁ, ଯାହା 
ହୋଇପାରେ ମାତ୍ର ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ଯାହା ସମ୍ଭବ ପୁଣି ଅସମ୍ଭବ ଆମ୍ମା ଡା'ରି 
ପ୍ରତି ଉନ୍‌ ଖ, ଯାହା ଯେପରି ଅଛି ତା ପ୍ରତି ନୁହେଁ। ଆଧୁନିକ କାଳର ସ୍ଥିତିବାଦ ଅନେକଟା 
ଏଇ ନ ହୋଇ ପରିବାର ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ହିଁ ପୀଡ଼ିତ। ଭାରତ ବର୍ଷର ସମ୍ବୀତ୍ ବୌଦ୍ଧଶୂନ୍ୟବାଦ 
ମଧ୍ୟରେ ଠିକ୍‌ ଏଇପରି ଦିନେ ଏକ ଭୟଙ୍କର ନେତୃତ୍ସରେ ଆନ୍ଦୋଳିତ ହୋଇଥଲା ¬ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧ ନେତିତ୍ଵକୁ ପରମପଥ ବୋଲି ଘୋଷଣା କଲେ ¬ 

‘‘Becasue all Dharmas have one mark only, that is no mark. It is 
for this reason that all Dharmas have the character of not having been 
fully known by the Tathagatas, but just one single one is the nature 
of all dharmas. And the nature of all dharmas is non nature and this 
non nature is their nature. It is thus all points of attachement is 
abandoned.” 

(Astasahanka, 8, 192) 
ସମକାଳୀନ ମଣିଷର ଚେତନା ଖଶ୍ଡିତ ଓ ଭଗ୍ମାଂଶ ¬ ଚେତନା। ଏହା ପୂର୍ଣମଦଂ 
ପୂର୍ଣ୍ଣମିଦଂ ପୂର୍ଣା ପୂର୍ଣ୍ଣାମୁଦତ୍ୟୁ ତୋ'ର ଧାରଣା କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ। 

ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିଖଣ୍ଡନ, ସ୍ଵବିରୋଧ ଓ ଅନ୍ତର୍ହଂନ୍ଦରରେ ସ୍ଵବିଭକ୍ତ ମଣିଷ ମନର ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଏହା 
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୧୫୭ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆଜି ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵାଭାବିକ ଉପଜୀବ୍ୟ ନ ହେବାର ଉପାୟ ନାହିଁ। ମନେହୁଏ ମଣିଷ ଯେପରି 
ଆଜି ନିଜରଇ ଶିକାର ହୋଇପଡ଼ିଛି। ସେଥ୍‌ରୁ ତା'ର ମୁର୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏ ଯୁଗୀୟ ଚେତନା 
ସିନ୍ଧର ଗୋଟାଚିତ୍ର ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା ନକରି ବରଂ ବିନ୍ଦୁ ମଧ୍ୟରେ ସିନ୍ଧୁରଂ ପରିଚୟ ଦେଇ 
ପାରିବାଭଳି ଶୈଳିକ ଆଂଗିକ ଅନ୍ନେଷଣରେ ବ୍ୟସ୍ତ। 

ଏ ଯୁଗର ମଣିଷ ତା”ର ନିଜ ସୀମା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ। ସେ ନିଜକୁ ଅକପଟ ଭାବରେ 
ପ୍ରକାଶ କରିବାର ପକ୍ଷପାତୀ | ପୂର୍ବପୁରୁଷଙ୍କ ପରି ତା'ର ନିଜର ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ କୌଣସି 
ଧର୍ମୀୟ ବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତାର ମୁଖା ଲୋଡ଼ି ନାହିଁ। ସେ ଧର୍ମର ଚୋରାଗଳିଟା ଛାଡ଼ି ବାସ୍ତବତାର 
ସୋଜଢାସୁଢି ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ ଚାହେଁ । ଏଇ ମୁକାବିଲା ହିଁ ତା'ର ଧର୍ମ । 

ରୁଢ଼ ବାସ୍ତବତାର ମୁକାବିଲା କରିବା ପ୍ରଣାଳୀରେ, ସେ ବାସ୍ତବତାର ପରିବର୍ଭନ ଘଟାଇବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜ ଚେତନାର ମଧ୍ୟ ରୂପାନ୍ତର ସାଧନକରି ଚାଲିଛି । ଏହାହିଁ ଜୀବନର ଗତି 
ଓ ପ୍ରକୃତି, ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟର ମଧ୍ୟ । ମଣିଷ ନିଜର ପରିବେଶକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ଯାଇ ନିଜେ 
ବଦଳି ଚାଲିଥାଏ ଏବଂ ବଦଳି ଚାଲିଛି। 

ଆଜି ପୃଥ୍୍‌ବୀର ସର୍ବତ୍ର ଆମେ ଶୁଣିବାକୁ ପାଉଁ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକ ପ୍ରବଳସ୍ଵର। 
ଏହାକୁ କେହି କେହି ତରୁଣର ଆମ୍ମା ଅନ୍ଧେଷଣ ବା ‘Search for an identity’ କହୁଛି 
ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ତରୁଣ ନିଜକୁ ହରାଇବସିଚି ବୋଲି ସ୍ଥିତିବାଦୀଠାରୁ ସ୍ଥିତିସ୍ଥାପକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ପ୍ରାୟ ଏକମତ । ଆମେରିକାରେ ଅନେକ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ମତରେ 
ପ୍ରେସିଡେଣ୍ଟ କେନେଡିଂକ ହତ୍ୟା ପରଠାରୁ ଏଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭ । ଏଇ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ପ୍ରେସିଡେଣ୍ଟ ନିକ୍ରସନଂକ ଅରବାନ୍‌ ଆପାଂୟାରସ୍‌ ବିଭାଗର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସହକାରୀ ଡି.ପି. 
ମହନି ହ୍ୟାମ ସେ କିଛିଦିନ ତଳେ ଭାରତରେ ରାଜଦୂତ ମଧ୍ୟ ଥୂଲେ। ଆମେରିକାନ ତରୁଣର 
ପ୍ରବଳ ପ୍ରତିବାଦ ଓ ବିକ୍ଷୋଭ'ର ଯୁଗ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି। ଏଇ ଶିବିରରେ ଆମେ 
ଦୁଇପ୍ରକାର ମତବାଦ ଦେଖିବାକୁ ପାଉଁ। ପ୍ରଚଳିତ ଅନୁଷ୍ଠାନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତଠାରୁ ଭିନମତ ପୋଷଣ 
କରୁଥୁବା ଏବଂ ପ୍ରଚଳିତ ଅନୁଷ୍ଠାନର ସମସ୍ତ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରୁଥ୍‌ବା ଏଇପରି ଦୁଇଟି 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଏ ଶିବିରଟି ବିଭକ୍ତ । ପଞ୍ଚମ ଦଶକଟି ଥୁଲା ଛାତ୍ର ଓ ତରୁଣ ସମାଜ ପକ୍ଷରେ ଏକ 
ଚୂପଚାପ ସମୟ, ଯେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥାର ନୀରବ ସମଥନ 
( quiscent Conformism) ବୋଲି ଅଭିଯୋଗ ଉଠୁଥଲା। ତେଣୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ମହାଯୁଦ୍ଧ 
ଯୋଦ୍ଧୋଭର କାଳର ତରୁଣ ସଂପ୍ରଦାୟ ନିକଟରେ ବର୍ଭମାନର ସଂକ୍ଷୁବଧ ସମୟ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟବନକ ମନେ ହୋଇପାରେ। 

ଏଇ ଅଭୂତପୂର୍ବ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ପ୍ରଚଳିତ ସମାଜ କଂଣ ଶିକ୍ଷା କରିବ ନ କରିବ ତା 
ଭବିଷ୍ୟତହିଁ କହିବ। କିନ୍ତ, ବର୍ଭମାନ ପୃଥ୍ବୀର ସର୍ବତ୍ର ଏକ ମୁକାବିଲାପନକ୍ଧୀ ଯୁବସାମୂଖ୍ୟ ଗଢ଼ୀ 
ଉଠିଛି। ମେକ୍ସିକୋଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଇଂଲଣ୍ଡ, ଫ୍ରାନ୍‌ସ, ଜାପାନ, ଭାରତବର୍ଷ ଏବଂ ଲ୍ୟାଟିନ୍ନ 
ଆମେରିକା ଯାଏ ଏ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରସାରିତ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଚେତନାର ରୂପାନ୍ତର ୧୫୮ 


ଅଣମାକ୍ରସବାଦୀ ଏବଂ ଏପରିକି ଅଣରାଜନୀତିକ ( ଉଠା ) ବହୁ ଯୁବକ ଯୁବତୀ 
ଏଇ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରୀୟ ଅଂଶ ନେଉଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଉଛି। 

ମୂଳତଃ ଏ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରଚଳିତ ସଂସ୍ଥା ବିରୋଧରେ ଏବଂ ପ୍ରଚଳିତ ମୂଲ୍ଯ 
ବିରୋଧରେ, ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟର କୌଣସି ମାନେ ନାହିଁ, ଅଥଚ ଯାହା ମଣିଷର ପ୍ରତିପଦରେ 
ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରିଚାଲିତି। ଅନେକ ସମୟରେ ଏଇ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନବ୍ଯ 
ମା୍କସବାଦୀମାନଙ୍କ ହାତକୁ ଚାଲିଗଲେ ମଧ୍ୟ ମୁଖ୍ୟତ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ଯୁବ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ହିଁ ହୋଇ ରହିଚି। ଡ. ମୟନିହ୍ଯାମଙ୍କ ମତରେ ଏ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରଧାନତ 
ମନସ୍ତାତ୍ମିକ । କୌଣସି ଖାସ ମତବାଦରୁ ଏହାର ଜନ୍ମ ନୁହେଁ, ମତବାଦ - ନିରପେକ୍ଷ ଉଦାର 
ନୈତିକତାରେ ହିଁ ବର୍ଭମାନ ଯୁବସମାଜ ବିଶ୍ଵାସ କରେ, ଠିକ୍‌ ଯେପରି ରୋମ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ 
ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ସୀକୃତ ଧର୍ମଣିଲେ ମଧ୍ୟ ତା’ ପାଖାପାଖି ଖ୍ରୀଷ୍ର୍ମକୁ ମଧ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ବାଧୀନତା 
ଦିଆଯାଇଥୁୂଲା। ଅନେକେ ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି ଯେ ଉଦାର ନୈତିକତାର ଜନ୍ମ ଅଭିଜ୍ଞତା ମଧ୍ୟରୁ 
କୌଣସି ଖାସ୍‌ କାରଣରୁ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ଚରମ ଉଦାର ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ବୋଲି କିଛି 
ନାହିଁ। ଏହା ପ୍ରାଗ୍‌ମେଟିକ୍ସ। 

ହାର୍ଭାଡ ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ କଳା ବିଜ୍ଞାନ ସେମିନାରର ପୂର୍ବତନ 
ଡିରେକ୍ରଟର ଏବଂ ବର୍ଭମାନ ପ୍ରେସିଡେଣ୍ଡଙ୍କ ସ୍ବରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟାପାର ମନ୍ତ୍ରୀ (ଏ ସପ୍ତାହଠାରୁ 
ପରରାଷ୍ଟ୍ର ମନ୍ତ୍ରୀ ହେଲେଣି ) ଡ. ହେନେରୀ ଏ. କିସିଞଞର ସାମ୍ପତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟର ବିଶ୍ଣେଷଣ 
କରି କହିଛଚ୍ତିୟ ଆମେରିକାନ ଯୁବସମାଜର ଏକ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ଅଂଶ ପ୍ରଚଳିତ ସଂସ୍ଥା ଓ 
ମୂଲ୍ୟ ବିରୋଧରେ ଏକ ଜୋରଦାର ଆହ୍ବାନରୂପେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଛି। ପଞ୍ଚମ ଦଶକ 
ଅର୍ଥାତ କେନେଡି ଯୁଗର ( ସମାନ୍ତରାଳ ଭାବେ ଭାରତର ନେହେରୁ ଯୁଗ) ଆଦର୍ଶ ଥୂଲା 
ଆମ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏକ ନୂତନ ନିର୍ମାଣର ଖସଡ଼ା। ଏହାର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ହୋଇଥଲା ଏକାନ୍ତିକ ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟରେ। ଆଜି କିନ୍ତୁ ଯୁବ ସମାଜର ଏକ ବୃହରର 
ଅଂଶ କ୍ଷମତା ପରିଚାଳନା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ବୋଲି ମନେ କରଚ୍ତି। ଆଜି ଲିବର୍ଟିର ନୈତିକ 
ଭିଭି ଆଉ ୯୨1୦ ନୁହେଁ ତରୁଣ ବଂଶଧର ଶାନ୍ତି ଶୃଙ୍ଖଳା ରକ୍ଷାର ସମସ୍ତ ପ୍ରଚଳିତ ଧାରଣା 
ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ, ଏପରିକି ବିରୋଧ ଭାବାପନ୍ନ। ଡ. କିସଞ୍ଞର କହନ୍ତି - 

“Management is equated with manipulation Structural designs are 
Perceived as system of domination — not of order.” 

ଡ. କିସଞ୍ଜର ବୟସଗତ ବ୍ଯବଧାନକୁ (€) ଏଇ ଯୁଗ ବିକ୍ଷୋଭର 
ଅନ୍ୟତମ ମୌଳିକ କାରଣ ବୋଲି ମନେ କରଚ୍ତି। ତାଙ୍କ ମତରେ ବର୍ରମାନ ବଂଶଧରର 
ନିକଟ ଅତୀତ ସବନ୍ଧରେ କୌଣସି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଜ୍ଞାନ ବା ସ୍ମତି ପ୍ରାୟ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆମେରିକାନ 
ଉଦ୍ୟମରେ ଯେଉଁସବୁ ନୂତନ ନିର୍ମାଣ ବା ଉତ୍ତାବନମାନ ଅଭୂତପୂର୍ବ ସଫଳତା ଲାଭ କରିଥୂଲା 
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୧୫୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସହିତ୍ୟ 


ସେସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିମ୍ବା ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା ଆଶୁ ଫଳାଫଳ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେମାନେ ପ୍ରାୟ 
କିଛି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ । ତେଣୁ ସେମାନେ ସମଗ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାଟା ପ୍ରତି ବିତଶ୍ରଦ୍ଧ ହୋଇ 
ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ। ଆମେରିକାର ଭିଏଡ଼ନାମୀ ନୀତି ବିରୋଧରେ ସେମାନେ ଶତଚଚିହ୍ନ 
ହୋଇଉଠନ୍ି, ମାତ୍ର ରୁଷର ହାଙ୍ଗେରୀ ବ୍ୟାପାରରେ ହସ୍ତଷେପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେମାନେ ବେଶି 
କିଛି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ 

ପୃଥବବୀର ସବୁ ଦେଶରେ ପ୍ରାୟ ଏଇ ଅବସ୍ଥା। ଏଇ ନିରର୍ଥକ ମନୋଭାବର ପରିଣତି 
ଯେ କଂ ଣ ତାହା ବର୍ଭମାନ ସଠିକ କହିବା ଅସମ୍ଭବ। ତେବେ ସମକାଳୀନ କାବ୍ୟ କବିତା, 
ଗଛ, ଉପନ୍ୟାସ ଓ ଶିଳ୍ପରେ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଭୟଙ୍କର ବିତୃଷ୍ଣା ପ୍ରକାଶ ପାଉଚି। ଏଇ ବିଡ଼ଷ୍ଠା 
ହିଁ ହୁଏତ ଦିନେ ସଶସ୍ତ୍ର ବିପ୍ନବର ରୂପନେବ ଏବଂ ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଭାରି ଏକ ନୂତନ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରବର୍ଭନ କରିବାର ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ ଦେବ। ଇତିହାସର ଏଇ ଆହ୍ନାନ ପ୍ରତି 
ସଚେତନ ରହିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନନଚ୍ୀବୀର କର୍ରବ୍ଯ। 
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କାୟା ଓ ମାୟା 
ମନମୋହନ ଟୌଧୁୂରୀ 


“ଆଜି ଆମେ ଯେଉଁ ବିକଟ ସଙ୍କଟ ଭିତରଦେଇ ଗତି କରୁଛୁ, ସେଥୁରୁ ତ୍ରାଣ ପାଇବାର 
ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଧଞା ହେଲା ଆମର ସେହି ମହାନ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପରଂପରାକୁ ଫେରିଯିବା, ଆମ 
ଜୀବନରେ ତାହାକୁ ହିଁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରିବା। ଆମର ପରମ ଭାଗ୍ୟର କଥା ଯେ ଆଜି ଏହି 
ପରଂପରାର ପ୍ରତିନିଧୂ ରୂପେ ଗୁରୁଜୀ ମହାରାଜ ଆମ ଭିତରେ ଉପସ୍ଥିତ ଅଛନ୍ତି ଓ ଆମେ 
ତାଙ୍କର ଶ୍ରୀମୁଖ ବାଣୀ ଶୁଣି ଧନ୍ଯ ହେବା...।”” ନଂଦେ ଆପଣେ ତାଙ୍କର ଭାଷଣ ଶେଷ 
କଲେ! 

ଏହାପରେ ସଭାର ମୁଖ୍ୟ ବକ୍ତା ଗୁରୁଜୀ ମହାରାଜ ଉଠି ଛିଡ଼ା ହେଲେ। ସୌମ୍ୟଦର୍ଶନ, 
ଗୌରବର୍ଣ୍ଣ। ମୁହଁରେ କଞ୍ଚାପାକଲା ଦାଢ଼ି। ପରିଧାନ ଗୈରିକ ଚିନାଂଶୁକ। ମହାରାଜ ଉଠି 
ବନ୍ଧୃତା ଆରମ୍ଭ କଲେ ଯେ ଆମ ଦେଶବାସୀ ପ୍ରାଚୀନ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ପରଂପରାକୁ ଭୁଲି 
ଆଧୁନିକ ଜଡ଼ବାଦର କବଳରେ ପଡ଼ିଥ୍‌ବାରୁ ହିଁ ଯେତେ ପ୍ରକାରର ରୋଗ, ଶୋକ, ଯାତନା 
ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ପଡ଼ଛି। ଏ ଦୁନିଆକୁ ବୁଝିବାର ଅସଲ ଚାବିକାଠି ଆମକୁ 
ଜଗଦ୍ଗୁରୁ ଆଦିଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି। ସେ ଚାବିକୁ ଅଣ୍ଟାରେ ଖୋସି ଏଣେ ଆମେ 
ତୁଢ୍ଛାଟାରେ ଏଣେତେଣେ ଧନ୍ଦି ହେଉଛୁ। ଅମୃତଲୋକର ଦ୍ଵାର ଖୋଲିବାର ସେ ଚାବି ହେଲା 
ସେହି ଅମର ମନ୍ତ୍ର “ବ୍ରହ୍ମ ସତ୍ୟ ଵଗତ ମିଥ୍ୟା... !”” ଏ ଯେଉଁ ସଂସାରକୁ ଆମେ ସତ୍ୟ 
ବୋଲି ଭାବିଛୁ, ତା'ର ଯେଉଁ ସୁଖଦୁଃଖ ଆମକୁ କେତେବେଳେ ଉତ୍ଵଙଫ୍ରଲ୍ଲ କରୁଛି ତ 
କେତେବେଳେ ବିଚଳିତ କରୁଛି, ସେସବୁ ଅଳୀକ, ସେସବୁର ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ଅସ୍ତିତ୍ବ 
ନାହିଁ। ସ୍ବପ୍ନରେ ଆମେ କେଡେବେଳେ ଦେଖୁଁ ଯେ ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରପଦରେ ବସିଛୁ। 
କେତେବେଳେ ଦେଖୁ ଆମକୁ ବାଘ ଖାଇବାକୁ ଗୋଡ଼ାଇଛି। ମାତ୍ର ନିଦ ଭାଜିଗଲେ ସବୁ 
ଉଭେଇଯାଏ। ଏ ସଂସାର ସେମିତି ଏକ ସ୍ଵପ୍ନ। ଭଗବାନଙ୍କଠାରେ ଏକାଗ୍ର ଭାବରେ ଲୟ 
ଲଗାଇଲେ ସେ ହିଁ ଦିନେ ତମର ଏ ମୋହନିଦ୍ରା ଭାଙ୍ଗିଦେବେ। ତୁମେ ରୋଗ -ଶୋକଶୂନ୍ୟ 
ସଦାନନ୍ଦମୟ ବ୍ରହ୍ମଲୋକରେ ଜାଗି ଉଠିବ। 

ବନ୍ଧୃତା ଶେଷରେ ବହୁତ କରତାଳିଧ୍ବନି ହେଲା। ମାଇକ୍ଵରେ ଗୀତ ବୋଲା ହେଲା : 

“ଏ ମାୟା-ସଂସାରେ ଭବ୍ଦ-ପାରାବାରେ 
ସେହି ହରି ନାମ ଭଜବଵେ ଭଜରେ।” 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୬୧ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନଂଦେ ଆପଣଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ସରକାରୀ ଲୋକସଂପର୍କ ବିଭାଗର ମାୟା ମର୍ସିଡିସ୍‌ -ବେଞ୍ 
ଗାଡ଼ିରେ ବସି ଗୁରୁ ମହାରାଜ ରାଜଧାନୀର ମାୟାପୁରୀ ରାଜଭବନରେ ତାଙ୍କର ଶୀତତାପ - 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ମାୟା କୋଠରିକୁ ଫେରିଗଲେ। ବହୁତ କାମ। ସେଠି ତାଙ୍କୁ ରାଜସ୍ଵ ମନ୍ତ୍ରୀ ଓ 
ସେକ୍ରେଟାରୀ ଅପେକ୍ଷା କରିଥ୍‌ବେ। ତାଙ୍କ ମଠର ଜମିଗୁଡ଼ାକର ଭାଗଚାଷୀମାନେ ଦଖଲ 
ଛାଡ଼ିବାକୁ ରାଜି ହେଉ ନାହାନ୍ତି, କହୁଛନ୍ତି ଆମେ ଆଇନ ଅନୁସାରେ ଭାଗ ଦେବୁ। 
ସେମାନଙ୍କୁ ଉ୍ନେଦ କରିବାର ଗୋଟାଏ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିବାକୁ ହେବ | ତା'ପରେ ଆଶ୍ରମରେ 
ଯେଉଁ ନୂଆ ଶଙ୍ଗମଲମଲ ପଥରର ବେଦଭବନ ତିଆରି ହେଉଛି ତାହା ପାଇଁ 
ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କଠାରୁ କିଛି ଆର୍ଥକ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା...ପୁଣି ଆଶ୍ରମର ନୂଆ ପାଚିରି ଘେରା 
ହେବାବେଳେ ପଡ଼ିଶା ଦ୍ଵିଜ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଚମିକୁ କ'ଣ ପାଞ୍ଚ ସାତ ହାତ ମାଡ଼ିଯାଇଛି ବୋଲି 
ସେ ଏକ ମାମଲା ଦାଏର କରିଛନ୍ତି... । ଏ ଘୋର କଳିକାଳ ହେଲା - ଲୋକଙ୍କର ଟିକିଏ 
ହେଲେ ଧର୍ମଭାବ ନାହିଁ ¬ ତା'ପାଇଁ ଓକିଲ ପରାମର୍ଶ କରିବାକୁ ହେବ। 

ତେଣେ ନଂଦେ ଆପଣେ କାଳେ ଘୋଷା ହେବେ ବୋଲି ଆଉ ସବୁ ପ୍ରେସକର୍ମଚାରୀଙ୍କ 
ପରି ଗଣେଶବାବୁ ବି ଆସି ବାଧ୍ୟ ହେଇ ସଭାରେ ବସିଥୂଲେ। ତାଙ୍କର ମନ ଚଙ୍ଗଚଙ୍ଗ 
ହେଉଥାଏ। ପାଞ୍ଚ ପ୍ରାଣୀ କୁଟୁମ୍ବ। ସାଢ଼େ ତିନି ଶ” ଟଙ୍କା ଦରମା। ଚାଉଳ କିଲୋ ତିନି 
ଟଙ୍କା । ନଂଦେ ଆପଣେଙ୍କୁ ଆଉ କିଛି ଅଧଵକ ଦବାକୁ ଅନୁନୟ କରିବେ ବୋଲି କାଲିଠୁ 
ସାହସ ବାନ୍ଧୁଥୁଲେ। କେମିତି ଯାଇ ଛିଡ଼ା ହେବେ, କ'ଣ କହିବେ, ସେସବୁ ମନେ ମନେ 
ବାରମ୍ବାର ଘୋଷି ହେଉଥୂଲେ। ଆଜିକାର ବଚ୍ଧୁତା ଶୁଣି ଆଉ ନଂଦେ ଆପଣେଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯିବାକୁ ସାହସ ହେଉନାହିଁ। ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସିଡ଼ି ଅଧାରେ ଛିଡ଼ା ହେଇ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଡାକ 
ପକେଇଛି ତାଙ୍କ ପଛେ ପଛେ ଚଢ଼ିବା ପାଇଁ। ଏଥୁରେ ଇୟେ ଯାଇ ଏ ଡାଲି-ଚାଉଜ 
କଥା କହିବେ କୋଉ ସାହସରେ ? 

ନରିବାବୁ କଲେକୂରେଟ୍‌ରେ କିରାଣି। ସାନ ଝିଅଟିଏ ବେମାର ପଡ଼ିଛି। ଡାକ୍ତର ଦେଖି 
ଗୋଟାଏ ଓଷଧ ତାଲିକା ଧରେଇ ଦେଇଛି, ନିକୁଛରେ ଶହେ ଟଙ୍କା ଦରକାର | ସାତ ତାରିଖ 
ନ ପୁରୁଣୁ ତ ପହିଲାରେ ପାଇଥୁ୍‌ବା ଦରମା ମୁଠାକ ସବୁ ଝାଡ଼ଝୁଡ଼୍‌ ¬ ଏବେ ଶହେ ଟଙ୍କା 
ଆଣୁଛନ୍ତି କୋଉଠୁ ? ଗୋଟାଏ ଲମ୍ବା ନିଃଶ୍କାସ ପକେଇ ମନେ ମନେ କହିଲେ ¬ ସବୁ 
ପ୍ରଭୁଙ୍କ ମାୟା, ଯାହା ଭାଗ୍ୟରେ ଥ୍‌ବ। ଏ ପୁଅଝିଅ, ଘର-ସଂସାର ନାଟ ସେ ହିଁ 
ଲଗେଇଛନ୍ତି। ନେଲେ ନେବେ, ରଖିଲେ ରଖିବେ। 

ସେ ପାଖରେ ନାରଣ ମିଶ୍ରେ ଆଉ ମଧୁ ତିଆଡ଼ି କଥାଭାଷା ହେଉଥାତ୍ତି। ଏ ଦୁହେଁ 
ବି ନଂଦେ ଆପଶେଙ୍କର ଘୋଷାକୁ ତରି ସଭାକୁ ଆସିଥୂଲେ। ମିଶ୍ରେ କହିଲେ ¬ “ବୃଝିଲ 
ମଧୁ ଭାଇନା ! ନରମାୟା ନାରାୟଣଙ୍କୁ ଅଗୋଚର । ଯେ ଗୋଟାଏ ନାଟ ଲଗେଇଛନ୍ତି। 
ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ କାଲି ନାଲି ପତାକାବାଲାଙ୍କୁ ସଭାରେ ବକ୍ତୃତା ଦେଉଥ୍‌ଲେ, ଆଜି ଏ ଗୁରୁ 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୬୨ 


ମହାରାଜ ଆସି ହାଜର।” ? ତିଆଡ଼ିଏ କହିଲେ - “କଥାଟା ବୁଝିପାରୁନ ? ସେତେବେଳେ 
ଭୋଟ ନବା କଥା ଥୂଲା। ସେଥୂପାଇଁ ‘ଗରୀବୀ ହଟାଓ,” ନାଲି ପତାକା। ଏବେ ଭୋଟ 
ସରିଲା। ଲୋକଙ୍କୁ ବୋଧ ଦେଇ ଥଣ୍ଡା ରଖିବାକୁ ହେବ । ସେଥୂପାଇଁ ଯେତେ ଗୁରୁଗୋସେଇଁ 
ଖୋଜା ହେଉଛନ୍ତି - ଏ ଅନିତ୍ୟ, ମାୟା-ସଂସାରକୁ ଲୋକେ କେମିତି ଭୁଲିବେ 
ସେଥୂପାଇଁ। 

ଯଦି ଆଜି ଆଦିଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ବଂଚିଥାନ୍ତ ତେବେ ଏ ମାୟାଭିତରେ ମାୟା ଦେଖି 
କ'ଣ କରିଥାନ୍ତେ କେଚ୍ଚାଣି ? ସେ ତ ନିର୍ମାୟା ବାବାଜି ଲୋକ ଥୂଲେ। ଡାଲି-ଚାଉଳ 
ସାଙ୍ଗରେ ତାଙ୍କର କିଛି କାରବାର ନ ଥୁୂଲା। ସଂସାରକୁ ମାୟା ବୋଲି କହିଦେଇ ସେ 
ଖଲାସ । ସେ ମାୟାକୁ ଯେ ମାୟାବୀମାନେ ଏପରି ଅଫିମ ଭଳି ବ୍ୟବହାର କରିବେ ସେକଥା 
କ'ଣ ସେ ଭାବିଥୂଲେ ? ନା ଲୋକଙ୍କୁ ଅଫିମ ଯୋଗେଇବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ସେ ଏ ମାୟା 
କଥା ବାହାର କରିଥୁଲେ ? 

ସେ ଥୁଲେ ଯାହା କରିଥାନ୍ତେ କି ନଥାନ୍ତେ ଏବେ ଆମେ କ'ଣ କରିବା ? ଗୁରୁମହାରାଜ 
ଯେତେବେଳେ ଆମକୁ ହରିଭଜନ ଧରେଇଦେଇ ବାଡ଼ବୁଜା ମକଦମା, ଭାଗଚାଷୀ 
ବେଦଖଲ, କୋଠାତିଆରି ଆଦିରେ ଲାଗିଛରି, ସେତେବେଳେ ଆମେ ବି କୋଉଠୁ ଚାଉଳ, 
ଡାଲି, ଓଷଦ ଆସିବ, କେମିତି ଧାନ କେଣ୍ଡାକ ଦି'କେଣ୍ଡା ହେବ ସେଥୁରେ ନ ଲାଗିବା 
କାହିଁକି ? ତେବେ ଯଦି ଅସଲ ଲେଙ୍କୁଟି ପିନ୍ଧା ବାବାଜିଙ୍କ କଥା କହିବା, ସେ ବି ତ ଏଇ 
ମାୟାକୁ ଚଷୁଥ୍୍‌ବା ଲୋକେ ମୁଠିଏ ମୁଠିଏ ଦେଲେ ଖାଉଛନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ନରରସ ଭୋଜନ କରି 
ଚଳୁନାହାତ୍ତି। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଆମପାଇଁ ହାଣ୍ଡିଜାଳ ବନ୍ଦୋବସ୍ତ ତ କରିବାକୁ ହେବ। 

ତେବେ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ ଏ ଦୂନିଆର କାୟା ଆଉ ମାୟା ଦୁଇ ମୁଣ୍ଡ ଦୁଇ ଭାଇଙ୍କ 
ଭିତରେ ବାଣ୍ଟ ହେଇଯାଇଛି । ଥରେ ଦୃଇଭାଇଙ୍କ ଭିତରେ ସଂପତି ବାଣ୍ଡ ହେଲା । ସବୁ 
ବାଣ୍ଡ ସରିଲା, ଶେଷକୁ ଗାଇଟିଏ ବଳିଲା, ବଡ଼ଭାଇ ଟିକିଏ ବୁଦ୍ଧିଆ, ସାନଭାଇ ଟିକେ 
ଦହୃଣ୍ଡା । ବଡ଼ଭାଇ କହିଲା କଣ କରିବା କି, ଗାଇର ଆଗପାଖଟା ତୋର, ପଛଥଆଡ଼ଟା 
ମୋର । ସାଇଭାଇ ରାଜି ହେଇଗଲା | ସେଇଦିନୁ ସେ ଗାଣକୁ ଯନ୍ନ କରି ଖୁଆଏ । ବଡ଼ଭାଇ 
ରନ୍ଧ କରି ଦୁଧତକ ଦୁହିଁ ଘରକୁ ନିଏ । ସେମିତି ଏ ଦୁନିଆରେ କାୟା ପାଖଟା କରି 
ବଡ଼ଲୋକଙ୍କ ଭାଗରେ, ଆଉ ମାୟା ପାଖଟା ଗରୀବ ଲୋକଙ୍କ ବାଣ୍ଟରେ ପଡ଼ିଛି । 

ସା'ନ୍ତେ ପଦିଆର ସବୁଯାକ ଜମିବାଡ଼ି ନେଲେ । ତା'ଭାରିଯା ଟୋପାଏ ଓିଷଧ ନ 
ପାଇ ମଲା ! ପଦିଆ ଆସି ଯେତେବେଳେ କାନ୍ଦି ଗଡ଼ିଲା, ସାଆନ୍ତେ ତେଶେ ଗୁମାସ୍ତାଙ୍କୁ 
ବତଉଥାନ୍ତି କୋଉ କୋଉ ହେଣ୍ଡନୋଟ୍‌ ଉପରେ ନାଲିସ୍‌ ହେବ, ଏବେ ପଦିଆକୁ ଉପଦେଶ 
ଦେଉଥାନ୍ତି “ଏସବୁ ମାୟାରେ ପଦ, ସବୁ ମାୟା । ଜମିବାଡ଼ି, ଘରସଂସାର, ସ୍ତ୍ୀପିଲା 
ସବୁ ଆଜି ଅଛନ୍ତି, କାଲି ନାହାଚି । ସବୁ ମାୟା, ମାୟା । ଯେତେ ଦିନ ସଂସାରରେ ଅଛ, 
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୧୬୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ତୁଣ୍ଡ ବଜି ସବୁ ସହିଯିବାକୁ ହେବ । ନେ, ବଳଦେବଜୀଉଙ୍କ ଧଣ୍ଡା ମୁଣ୍ଡରେ ମାର୍‌ । ପ୍ରଭୂ ଦୟା 
କଲେ ତରିଯିବୁ ।” 

ଆମେ କହୁ, ପଦିଆର କାୟା ବଞ୍ଚୁବାକୁ ହେଲେ ସାଆନ୍ତଙ୍କର ମାୟାରୁ ତରିବାକୁ ହେବ । 
ଏ ମାୟା କିଛି କମ୍‌ ଗହନ ନୁହେଁ । ଏଇ ଯେମିତି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ କଥା ଧର ! ଇଂରେଚ୍ଙ୍କର 
ରାଜତ୍ଵରୁ ଦେଶକୁ ସ୍ଵାଧୀନ କରିବାପାଇଁ ଗାନ୍ଧୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଡାକଦେଲେ ଯେ ଚାଷୀ, ମୂଲିଆ, 
ପାଠୁଆ, ଅପାଠୁଆ, ସମସ୍ତେ ମିଶି ଚାଲ ଲାଗିବା ଏ ଦେଶକୁ ସ୍ଵାଧୀନ କରିବା ! ଯେଉଁ 
ସ୍ଵରାଜ୍ଯ ହେବ, ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ହେବ । କିନ୍ତୁ ତେଣେ ଇଂରେଜମାନେ ଲଗେଇଦେଲେ 
ମାୟା । ଦେଶରେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପାଇଁ ଲଢ଼େଇ କରିବେ କଣ- ଲାଗିଗଲେ 
ୟେ ତା” ଚୁଟି ଧରାଧରିରେ । ଦେଶରେ ମହାନ ହଣାଜଟା ଲାଗିଲା । ଆମରି ପଦିଆ 
ଭଳି କେତେ ଲୋକ, ବୁଟା ସିଂହ, ରାମଭରୋସ, ନସିରୁଦିନ୍ନ ହବିବ୍ଧ ମିଆଁ ହେରିକା 
ସେଥୁରେ ଲାଗିଲେ । ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଘରଛଡ଼ା ହେଲେ, ହଜାର ହଜାର ଲୋକଙ୍କର ଜୀବନ 
ଗଲା । 

ଏମିତି ଖାଲି ଆମ ଦେଶରେ ନୁହେଁ, ଦୁନିଆଯାକ ଠା”କୁ ଠା” ଲାଗିଛି । ଏବେ ଲାଗିଛି 
ଉତ୍ତର ଆୟାଲୀଣ୍ଡରେ କେଥ୍ଲିକ ଆଉ ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନଙ୍କ ଭିତରେ । ଛ' ସାତ ବର୍ଷ 
ହେଲା ଏ ହଣାକଟା ଏଡ଼େ ଟିକିଏ ଦେଶରେ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ ମଲେଣି । ଆଉ 
ସବୁତ ଭୟଙ୍କର କଥା ହେଲା ଯେ ହିଟଲର୍‌ ଜର୍ମାନ୍‌ ଲୋକଙ୍କୁ କି କୁହୁକ କରିଦେଇ ବାର 
ବର୍ଷ କାଳ ରାଜୁତି ଚଳେଇଲା ! ଇତିହାସରେ ନାହିଁ ନ ଥିବା ଅତ୍ୟାଚାର ଚଳେଇଲା । 
ଷାଠିଏ ଲକ୍ଷ ଇହୁଦୀଙ୍କୁ ମରେଇଦେଲା । କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ସେ ବଂଚିଥୁ୍‌ବାଯାଏ ତା” 
କଥା ଠିକ ବୋଲି ବିଚାରୁଥ୍‌ଲେ, ଇହୁଦୀମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଜର୍ମାନୀର ସବୁ ଦ୍ରର୍ଦଶା 
ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଆଚ୍ଛା କରି ପାନେ ଦିଆହେଉଛି ବୋଲି 
ଖୁସି ହେଉଥୂଲେ । 

ଏସବୁ କାହିଁକି ହେଉଛି, କିପରି ହେଉଛି ? ମଣିଷ ଭିତରେ ହିଂସା, ବାଦ, ସ୍ଵାର୍ଥ ଅଛି 
ବୋଲି ଏମିତି ହେଉଛି କହିଦେଲେ କାନକୁ ଭଲ ଶୁଭୁଛି, କିନ୍ତୁ ବାଟ କିଛି ମିଳୁନାହିଁ । 
ଯେମିତି ଦେହଟା ରୋଗର ଘର ବୋଲି କହିଦେଲେ ମେଲେରିଆ, ବସନ୍ତ ହଇଜା ଜି 
ପେଟଟଣା ଭଲ କରିବାର ବାଟ ମିଳୁନାହିଁ । ଏସବୁ ରୋଗର କାରଣ ଉପରେ ଗବେଷଣା 
କଲେ ଯାଇ ଏ ରୋଗସବୁ ଭଲ କରିବାର କିଛି ନା କିଛି ଗୋଟିଏ ଉପାୟ ମିଳୁଛି । 

ସେମିତି, ମଣିଷ କାହିଁକି ଏପରି ମାତିଯାଏ, ବହୁତ ଲୋକ ତା'ର କାରଣ ଖୋଜା 
ଖୋଜିରେ ଲାଗିଛନ୍ତି ଅନେକ ଆଡ଼ୁ ଅନେକ ପ୍ରକାର କଥା ବାହାରୁଛି । ସେସବୁକୁ 
ଯୋଡ଼ାଯୋଡ଼ି କଲେ ଚିତ୍ରର ରୂପରେଖର କିଛିଟା ଆଭାସ ମିକୂଛି । ମନେ ହେଉଛି, 
ଖୋଜିଖୋଡି କଲେ କିଛି ବାଟ ମିଳିବ । 

କେତେକ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଥୁବା ଅମୂଳକ ଭୟ, ଉଦ୍ବବେଗ, ସଂଦେହ ଆଦି କଥା 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୬୪ 


ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଏକ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି । ଏସବୁ ଯାହାଙ୍କ ମନରେ ବେଶୀ 
ମାତ୍ରାରେ ଦେଖାଯାଏ, ସେ ସିନା ସହଢ୍ରେ ବାରି ହେଇପଡ଼ନ୍ତି ଆଉ ଅତି ବେଶୀ 
ହେଇଗଲେ ସେମାନେ ସମାଜରେ ଚଳପ୍ରଚଳ କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ ହେଇପଡ଼ନି। ସେମାନଙ୍କର 
ଚିକିତ୍ସା କରିବା ଲୋଡ଼ା ହୁଏ। ଜକିନ୍ଧ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ଟିକିଏ ଟିକିଏ ସେମିତି ନ 
ଥାଏ କି ? ଅଚିହ୍ନା ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପଡ଼ିଲେ ବେଳେବେଳେ ଆମକୁ ଲାଗେ ନାହିଁ କି 
ଯେ କିଏ କେଉଁଠି ହସିଲେ କି କାଶିଲେ ଆମକୁ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି କରୁଛନ୍ତି ୨ ଏମିତି 
ଆମମାନଙ୍କର ମନରେ କିଛି କିଛି ଅସ୍ପଷ୍ଟ ସନ୍ଦେହ ଓ ଆଶଙ୍କା ଥାଏ। ଜୀବନର ନାନା 
ପ୍ରକାରର ଘାତପ୍ରତିଘାତ ଭିତରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ମନରେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ସେସବୁର ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରିବା ଚେଷ୍ଟା ବି ହେଇନି। ସେସବୁକୁ ନେଇ ବଡ଼ ବଡ଼ ପୋଥ୍‌ ହେଇଛି। ତେବେ ତାହା 
ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ କାରଣର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ। ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ପିଲାଦିନେ ଯଦି ବାପା-ମା” ପିଲାଙ୍କ ଉପରେ କେବଳ ହୃକୁମ ଚଳାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବାଧୀନଭାବରେ କିଛି କରିବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ଯାହାକୁ କହନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଆମ୍ମଅଭିବ୍ୟକ୍ତି 
ରୁନ୍ଧି ହେଇଯାଏ, ତେବେ ପିଲାଙ୍କର ବାପା-ମାଂଙ୍କ ପ୍ରତି ମନରେ କ୍ରେଧ ଆସେ। ଏ 
କ୍ରୋଧକୁ ବି ଖରାପ ବୋଲି ଚପେଇ ଦିଆଯାଏ। ପିଲା ବି ତ ବାପା-ମାଂଙ୍କୁ ଭଲ ପାଏ, 
ପରସ୍ପର ସ୍ନେହ ବିନା ସେ ତ ବଂଚିପାରେ ନାହିଁ! ତେଣୁ ତାକୁ ବି ନିଜେ ନିଜେ ଏଭଳି 
ବାପ-ମାଂଙ୍କ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ ଓ ଦ୍ରେଷ ଅସୁଖ ଲାଗେ। ଆମ ମନରେ ଯେ ଗୋଟାଏ 
ଆଜିମାଳିକା ଜମା କରିବାପାଇଁ ଅନ୍ଧାରୁଆ କୋଠରି ଅଛି, ଡ଼ାହାରି ଭିତରକୁ ସେ ଏ ଦ୍ଵେଷ 
ଓ କ୍ରୋଧକୁ ଠେଲିଦିଏ। ତା'ର ଜାଣତା ମନରୁ ସେର୍ିଟା ପୋଛି ହେଇଯାଏ, କିନ୍ଧ ସେଇ 
ମନର ସେଇ ଅଜଣା କୋଠରି ଭିତରେ ରହି ଗୋଟାଏ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଆଶଙ୍କା ଓ 
ଦ୍ଵେଷର ଭାବରେ ତା'ର ମନକୁ ରଙ୍ଗଉଥାଏ। ବେଳ ପଡ଼ିଲେ ଏଇଟା ଗୋଟାଏ କୌଣସି 
ଲକ୍ଷ୍ୟଠେଇଁ ଲାଖିଯାଏ। 

ଆମେ ଏ କଥା ଦେଖିନୁ କି, ଯେ ଯଦି କିରାଣିବାରୁ ହାକିମଠୁ ଗାଳି ଖାଇଥାର୍ରି ତେବେ 
ସେଠି ତ ଜବାବ ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ଘରକୁ ଆସିଲେ ଘରଣୀଙ୍କ ଉପରେ ରାଗଟା ଝାଡ଼ନ୍ତି। 
ସେମିତି ଆମ ମନରେଥୁ୍‌ବା ଏ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଦ୍ଵେଷ ଓ ସନ୍ଦେହ ଗୋଟାଏ କିଛି ଲାଖ ପାଇଲେ 
ସେଥ୍‌ରେ ଲାଖିଯାଏ। ଜର୍ମାନୀରେ ଏକସମୟରେ ପରିବାରମାନଙ୍କରେ ବାପ -ମା'ମାନଙ୍କର 
ଏକରକମ ସାମରିକ ଶାସନ ଚାଲୁଥଲା। ବାପା ଘରେ ଥୁବାବେଳେ ମା” ଛୁଆ ସମସ୍ତେ 
ଅରିହରି କମ୍ପମାନ ହେଉଥାତ୍ତି। ୟା'ରି ଫଳରେ ସେଠା ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଏଇଭଳି ଚାପା 
ସନ୍ଦେହ ଓ ଦ୍ଵେଷ ବେଶୀ ଥୁଲା ଓ ହିଟ୍‌ଲର୍‌ ସେଇଟାର ଫାଇଦା ଉଠେଇଲା ବୋଲି 
ଗବେଷକମାନେ କହୁଛନ୍ତି। 

ପୁଣି ମଣିଷ ଆର୍କ ଓ ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର ଦୁରବସ୍ଥା ଭିତରେ ପଡ଼ିଲେ ଡା' ମନରେ 
ଅସନ୍ତୋଷ ହେବ ହିଁ ହେବ। ତା'ର ଦୁରବସ୍ଥା ପାଇଁ ଯେ ଦାୟୀ, ଏ ଅସରୋଷ ତାହାରି 
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୧୬୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମୁଣ୍ଡରେ ପଡ଼ିବାର କଥା। କିନ୍ତୁ ଆଜିକାଲିକାର ଅର୍ଥନୀତି ଓ ରାଜନୀତିର ଜଟିଳ ସଂଗଠନ 
ଭିତରେ ଯେ ଅସଲରେ ଦାୟୀ ତା'ର ଓର ସାଧାରଣ ଲୋକ ପାଇବା କାଠିକର ପାଠ । 
ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ରାଗ ତ କାହାରି ଉପରେ ପଡ଼ିବାର କଥା। ଗୋଟାଏ ଭଣ୍ଡାରିଆ' 
ଯୁଟିବା ଚାହି। ଆମର କଥା ଅଛି ପରା- “ମାର ମାର, ଭଣ୍ଡାରିଆକୁ ମାର।”” ଯାହା 
ମନରେ ଏଭଳି ଚାପା ଦ୍ଵେଷ ପ୍ରଭୃତି ଥ୍ବ, ତା'ର ରାଗଟା ବେଶୀ ଉଛୁଳି ପଡ଼ିବ। 
ଜର୍ମାନୀରେ ସେୟା ହେଲା ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। ସେଠି ପ୍ରଥମ ମହାଯୁଦ୍ଧରେ ହାରିଯିବାର ଗ୍ମାନି 
ତ ଲୋକଙ୍କର ଥୂଲା। ପୁଣି ଯୁବ ପରେ ଦେଶର ଆର୍ଥକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏକାବେଳକେ 
ଭାରି ପଡ଼ିଲା ଲୋକଙ୍କର ହିନସ୍ତାର ସୀମା ରହିଲା ନାହିଁ। ଏଇ ଅବସ୍ତାରେ ହିଟ୍‌ଲରୁ 
ବାହାରିପଡ଼ି ବୁଟେଇଲା ଯେ ଏ ଇହୁଦୀଗୁଡ଼ାକ ଯୋଗୁ ହିଁ ଦେଶର ଏ ଦୃରବସ୍ଥା। ଦେଶ 
ହାରିବା ପାଇଁ ସେହିମାନେ ଦାୟୀ, ଅର୍ଥନୀତିକୁ ସେହି ବିଗାଡ଼ିଛନ୍ତି। ବାସ୍‌। 

ତେବେ କାଉ କାନ ନେଇଗଲା ବୋଲି ହୁରି କଲେ ଦି'ଚାରି ଜଣ ସିନା ଧାଇଁବେ, 
ସମସ୍ତେ, ପୁଣି ଏତେ ବେଳଯାଏ, ଧାଇଁବେ କାହିଁକି ? କାଉ ପ୍ରତି ମୂଳରୁ କିଛି ବିପରୀତ 
ଧାରଣା ଥୁବା ଚାହିଁ। ଇହୁଦୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନମାନଙ୍କର ଏହିପରି ଧାରଣା ଥାଏ। ଯୀଶୁଙ୍କର 
ବିଚାର କରାଯାଇ ପ୍ରାଣଦଣ୍ଡ ଦିଆଯିବାର ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନମାନଙ୍କର ଆକ୍ରୋଶଟା ସାରା ଇହୁଦୀ 
ସମାଜ ଉପରେ ଯାଇ ପଡ଼ିଛି। ଏହାକୁ ପୂର୍ବଗ୍ରହ ( ଂ6jଧd€ ) କୁହାଯାଏ, ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁ 
ଧାରଣାର ଯଥାର୍ଥତା ବହୁତ କମ୍‌ ବା ଆଦୌ ନାହିଁ। 

ଇହୁଦୀଙ୍କ କଥା ଛାଡ଼ିଦେଇ ଆମ ଘର ପାଖକୁ, ହିନ୍ଦୁଝମୁସଲମାନଙ୍କ କଥାକୁ 
ଫେରିଆସିବା। ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ମନୋଭାବର ସବୁ ଦିଗ ତ ଏଠି 
ଆଲୋଚନା କରିବାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ - କେତେଟା ଦିଗ ମାତ୍ର କରିବା। 

ମୁସଲମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଗୋଟାଏ ଆକ୍ଷେପ ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ଏ ଦେଶରେ 
ଆସି ଜବରଦସ୍ତି ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କଲେ। ବହୁତ ଦମନ, ଅତ୍ୟାଚାର କଲେ, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ଆଚରଣରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କଲେ ଇତ୍ୟାଦି। ମୁସଲମାନ ବାଦଶାହ, ସୁବେଦାର, ଜାଗିରଦାର 
ଆଦିଙ୍କର ଏସବୁ ଅତ୍ୟାଚାର ମିଛ ନୁହେ, କିନୁ ହିନ୍ଦ ରାଜା କଂ ଣ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର 
କରୁ ନଥୁଲେ ? ଯେଉଁଠି ରାଜରାଣୀ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କୁ ବିବସ୍ତା କରାଯିବା ଚେଷ୍ଟା ହେଲା, ସେଠି 
ଚାଷୀ କାରିଗର ଘରର ଝିଅବୋହୂଙ୍କର କି ଅବସ୍ଥା ହେଇଥୁବ ? ତା ପୂର୍ବରୁ, ଏବେ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ବୋଲାଉଥୁବା ଜାତିମାନେ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଲେ ତ ଏଠାର ପୂର୍ବ ବାସିନ୍ଦା 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କଠାରୁ ଜମିବାଡ଼ି ଛଡ଼େଇ ନେଇ ତାଙ୍କୁ ବଣ-ପାହାଡ଼କୁ ତଡ଼ିଲେ କି 
ଉପାୟରେ ? ଅଶୋକଙ୍କର ସିନା ପରେ ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ ହେବାରୁ କଳିଙ୍ଗରେ ସେ 
ଘଟେଇଥୁୂବା ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡର କଳଙ୍କ ଧୋଇଗଲା, ଖାରବେଳ ଯେ କାବୁଲ ନା କାନ୍ଦାହାର 
ଯାଏ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବିଛେଇଥୁଲେ, ସେ ତାହା କି ପ୍ରକାରେ କରିଥୁଲେ ? 

ମୁସଲମାନ ରାଜ୍ୟ ବାଦଶାହଙ୍କ ହାତରେ ମୁସଲମାନ ପ୍ରଚାଙ୍କର ବି କି ଅବସ୍ଥା 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୬୬ 


ହେଉଥଲା ? ସେମାନଙ୍କର ଝିଅବୋହୂ ନିରାପଦ ରହୁଥୂଲେ ? କଥା-କଥାକେ ମୁଣ୍ଡକାଟ 
ହେଉ ନଥୁଲା ? ଏବେ ବି ସଉଦି ଆରବ, ଇରାନ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶର ଅବସ୍ଥା କଣ? ଏ 
ଦେଶକୁ ମୁସଲମାନମାନେ ତ ଦଫା ଦଫା ହେଇ ଆସିଲେ। ପ୍ରଥମେ ଆସିଲେ ମହମ୍ମଦ 
ଘୋର, ତାଙ୍କଠୁ ରାଜ୍ୟ ଛଡ଼େଇଲେ ଦାସବଂଶ। ତା' ପଛକୁ ଆସିଲେ ଲୋଦୀବଂଶ। ସବା 
ଶେଷକୁ ଆସିଲେ ମୋଗଲ। ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ଅଲଗା ଅଲଗା ଜାତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକ 
ଥିଲେ। ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ପୂର୍ବ ଶାସକଙ୍କୁ ହଟେଇ ରାଜ୍ୟ ଦଖଲ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ପୂର୍ବ ଶାସକଙ୍କର ଜାତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀର ସାଧାରଣ ଗରୀବ ମୁସଲମାନଙ୍କ 
ଉପରେ କ'ଣ ଉଣା ଅତ୍ଯାଚାର କରିଥୁଲେ ? 

କେବଳ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନଙ୍କ କଥା ନୁହେଁ, ଦୁନିଆରେ ସବୁଠି ସେମିତି ଚାଲୁଥୂଲା। 
ୟୁରୋପରେ, ଚୀନରେ, ମଧ୍ୟ -ପ୍ରାଚ୍ୟରେ ସର୍ବତ୍ର ସାମନ୍ତବାଦୀ ଶାସକମାନଙ୍କର ଏଇ ରୂପ 
ଥୁଲା। ଜମିବାଡ଼ି ଚାଷ କରି ଶିଖି ମଣିଷ ଗାଁବସ୍ତି ବସେଇବା ପରେ କ୍ରମେ ସାଆନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀ 
ବାହାରିଲେ, ଯେ ନିଜେ କିଛି କାମଦାମ ନ କରି ପ୍ରଜା'ଙ୍କଠାରୁ ପାଉଣା ଆଦାୟ କରି 
ଚଳିଲେ। ପାଇକ ବରକନ୍ଦାଜ ଦଳ ଗଢ଼ି ଅନ୍ୟ ରାଜ୍ୟ ଆକ୍ରମଣ କରି ତାକୁ ନିଜ ରାଜ୍ୟରେ 
ମିଶେଇଲେ, ନ ହେଲେ ସେଠୁ ଧନରନ୍ଧ, ସ୍ତ୍ରୀ ଗୋଧନ ଲୁଟ୍‌ କରି ଆଣିଲେ। ପ୍ରଜାଏ 
ନିଜ ରାଜାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବାରେ ହିଁ ନିଜର ହିତ ଦେଖିଲେ। କାରଣ ସେ ତ ଜାଣି ଗୋଟାଏ 
ଧାରାରେ ପକେଇ ଯାହା ନେବାର ନେଉଛି, ସେ ନ ରହିଲେ ପଡ଼ିଶା ରାଜା- ଆକ୍ରମଣ 
କରି ସବୁ ଜାରିଜୁରି ଦେବ। ଏହିପରି ଆପଣା ରାଜା ‘ଭଲ ଓ ପଡ଼ିଶା ରାଜା ଖରାପ” 
ହେଇଗଲେ - ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜ୍ୟର ପ୍ରଜାଙ୍କ ପାଇଁ। 

ବିଚରା ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଆତ୍ମବଡ଼ିମାର ତ ଅନ୍ଯ ବାଟ ନ ଥୂଲା। ରାଜାଙ୍କ 
ବଡ଼ିମାରୁ ସେ ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷ ପାଉଥ୍‌ଲେ, ଆମ ରାଜାର ଏମିତି ସେମିତି ବଳବିଭବ। 
ମୁସଲମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେମିତି ସାଧାରଣ ଲୋକ ବି ନିଜକୁ ରାଜା ବାଦଶାହଙ୍କ ଜାତି 
ବୋଲି ଭାବିଲେ - “ହାମେ ଦିନେ ଏ ହିନ୍ଦୁସ୍ତାନୂର ବାଦ୍ରଶା ଥୂଲ!” ଏଇ ରଜ୍ଚାଜାତି 
ଭାବରେ ନିଜର କରାମତି ବିଷୟରେ ବି ଭାରୀ ବହପ ଥୁଲା - “ଆବେ, ଶହେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କୁ 
ଗୋଟାଏ ପଠାଣ।”” ଯେ ରଜା ହେଇପାରିଲା, ତାକୁ ମାନିନେବାକୁ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ହିନ୍ଦୁ ପ୍ରଜାଏ 
ମୁସଲମାନଙ୍କର ଏ ବହପ ମାନିନେଲେ ¬ ““ମିଆଁପୁଅ କି ? ହଗ ହଗ।” 

ଏଇ ସବୁ ଓ ଏହି ପ୍ରକାରର ଅନ୍ଯ ସବୁ ପୂର୍ବର ଧାରଣା ଥୁବାରୁ ସେସବୁକୁ 
ବେଳେବେଳେ ଉଭସ୍କେଇଦେବା ସମ୍ଭବ ହେଉଛି। କଥା ହେଉଛି ଯେ ଗୋଟାଏ ଯୁଗରେ 
ସାମନ୍ତବାଦ ଏକ ବିଶ୍ନବ୍ୟାପୀ ଘଟଣା ଥୂଲା। ଧର୍ମ, ଭାଷା, ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ସେଥୁରେ ପ୍ରଢାଙ୍କର ଶୋଷଣ ଓ ଦାମ୍ଭିକର ଅତ୍ୟାଚାର ଚାଲୁଥୂଲା। ହିନ୍ଦୁରାଜା ନିଜକୁ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
ଅବତାର କହି ପ୍ରଜାଙ୍କ ପାଖରେ ଭଲେଇ ହେଉଥୂଲେ। ମୁସଲମାନ ନିଜକୁ ହଜରତବ ମହନ୍ପଦ 
ପୈଗମ୍ବରଙ୍କ ବଂଶଧର ବା ଆଶୀର୍ବାଦାପ୍ରାପ୍ତ ବୋଲି କହୁଥୁଲେ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ ରାଜା ପୋପଙ୍କ 
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୧୬୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆଶୀର୍ବାଦ ନେଇ ମହିମାମଣ୍ଡିତ ହେଉଥୂଲେ, - ଏତିକି ଫରକ୍‌ । ଏ କଥାଟା ବୁଝିଲେ କୋଉ 
କାଳରେ କୋଉ ରାଜା ବାଦଶାହଙ୍କର କୃତ୍ୟର ବୋଝ ମୁଣ୍ଡେଇ ବୁଟା ସିଂହ ଖଇରାତି 
ମିଆଁର ବେକ କାଟିବାକୁ ବାହାରନ୍ତା ନାହିଁ କି ଖଇରାତି ରାଜା-ଜାତି ବୋଲି ଆସ୍ତାଳନ 
କରନ୍ତା ନାହିଁ। 


(୨) 


ଆମେ କହୁ ¬ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଠୁଛି, ସୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଡୁଛି। କେତେ ଆଦିବାସୀ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ¬ ହେଇ, ସେ ଦିଗ୍ବଳୟ ଶେଷ ମୁଣ୍ଡରେ ଯେଉଁ ସମୁଦ୍ର ଅଛି, ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ତା'ରି ଭିତରୁ ଉଠୁଛି ଓ ପୁଣି ସେଇଥୂରେ ବୁଡ଼ିଯାଉଛି। ପୃଥୁବୀଟା ଛିଡ଼ାହେଇଛି ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟଟା 
ତା” ଚାରିପଟେ ବୁଲୁଛି ବୋଲି ପଣ୍ଡିତ ଲୋକମାନେ ଅନେକ କାଳଯାଏ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥୂୁଲେ। 
ଏବେ ପିଲାଙ୍କୁ ଚତୁର୍ଥ କି ପଞ୍ଚମ ଶ୍ରେଣୀରୁ ପଢ଼ାହେଲାଣି ଯେ ପୃଥ୍ବୀ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚାରିପଟେ 
ବୁଲୁଛି। ପୃଥ୍ବୀ ଚାରିପଟେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବୁଲିବା କଥା ମାନି ନିଆଯାଇଥୂବା ବେଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଗତିବିଧୂର ହିସାବ ତ ବେଶ୍‌ ବୁଝିହେଉଥୁଲା, କିନ୍ତ ଗ୍ରହମାନଙ୍କ ବେଳକୁ ମହାନେ 
ଅଡ଼ୁଆ ବାହାରୁଥୂଲା। ଶନି, ବୃହସ୍ପତି ଓ ମଙ୍ଗଳ ଆକାଶରେ କେତେବେଳେ ଆଗକୁ ତ 
କେତେବେଳେ ପଛକୁ ଚାଲୁଥୂଲେ। ଏମିତି ସବୁ ଅଡ଼ୁଆ ବାରାରୁଥୂଲା। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚାରିପଟେ 
ପୃଥ୍ବୀ ବୁଲିବା କଥା ମାନିନେବାରୁ ସବୁ କଥା ସହଜ ହେଇଯାଇଛି। ଏବେ ତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବି 
ନକ୍ଷତ୍ର -ମହାମଣ୍ଡଳ ଭିତରେ ଧାଇଁଚାଲିଛି ବୋଲି ଜଣାପଡ଼ିଲାଣି। 

ସେଇ ଏକା ଘଟଣା ¬ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଠିବା, ବୁଡ଼ିବା, କିନୁ ତା'ର ତିନି ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଗୋଟାଏ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକୁ ଆମେ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ତୁଳନାରେ ଠିକ୍ର ବୋଲି କହୁଛୁ, ଏଥୁପାଇଁ 
ଯେ ତାହା ଯଥାର୍ଥ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ଅଧକ ଖାପ ଖାଉଛି। ଆମେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ଯେତିକି ଅଧ୍ବକ ଯଥାର୍ଥ ରୂପରେ ଦେଖିବା ତାହା ସହିତ ମୁକାବିଲା କରିବାରେ ଆମେ 
ସେତିକି ଅଧକ ସମର୍ଥ ହେବା। ଆମ ପିଲାଦିନର ସେ “ଗଲାରେ! ଗଲାରେ! ବାବୁଙ୍କ 
କଥା ନିଆଯାଉ। ତାଙ୍କ ମନରେ ନିଶ୍ଚୟ ଗୋଟାଏ କିଛି ଅହେତୁକ ଆଶଙ୍କା ଥୂଲା, ଯାହା 
ଫଳରେ ସେ ଏମିତି ବିଚିତ୍ର ଆଚରଣ କରୁଥ୍‌ଲେ। ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସହଜ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଜୀବନଯାତ୍ରା ଏହାଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହେଉ ନ ଥୂଲା। ଯେଉଁ ଲୋକ କୌଣସି ଭୋଜିଭାତ କି 
ବୈଠକୀରେ ଦଶଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପହଞ୍ଚିଗଲେ ସବୁବେଳେ ସନ୍ଦେହ କରୁଥାଏ ଯେ 
ଯେକେହି ହସୁଛି ବା କାଶୁଛି, ସେ ତାକୁଇ ଦେଖି ସେମିତି କରୁଛି, ତେବେ ତା'ର ଲୋକଙ୍କ 
ସାଙ୍ଗରେ ମିଳାମିଶା କରିବାରେ ବହୁତ ଅଡ଼ୁଆ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। 

ଆମର ଗୋଟାଏ କଥାରେ କହନ୍ତି, ସେ ତା'ର ଅଲଗା ଦୁନିଆରେ ଥାଏ।” ଏମାନେ 


SS m= 


ସେମିତି ବାସ୍ତବ ଦୁନିଆଟା ଯାହା ହେଇଥୁବ ତାହାଠୁ କିଛିଟା ଭିନ୍ନ ଗୋଟାଏ ଅଲଗା ଧାରଣା 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୬୮ 


ମନରେ ଧରିଥାନତ୍ତି। ହିନ୍ତୁ ମୁସଲମାନ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ଇହୁଦୀ, ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଟ କ୍ଯାଥଲିକ 
ହେରିକା ସବୁ ପରସ୍ପର ବିଷୟରେ ଏହିପରି ସବୁ ମନଗଢ଼ା ଧାରଣା ରଖିଥାନ୍ତି, ଯେଉଁଥ୍‌ 
ପାଇଁ କନ୍ଦଳ ଲାଗିବା ସହଜ ହୁଏ ୟାକୁ ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାରର ମାୟା କୁହାଯିବ ନାହିଁ କି ? 

ଏହିଭଳି ଧାରଣା ଦେଶ ଦେଶ ଭିତରେ ବି ପରସ୍ପର ବିଷୟରେ ଥାଏ । ଏମିତି ଗୋଟାଏ 
ପରିସ୍ଥିତିରୁ ତ ଦୁନିଆରେ ମହା ବିଭ୍ରାଟ ଉପୁଜିବା ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଥଲା, ସେ ହେଲା 
ସୋଭିଏତ ସଂଘ ଓ ଆମେରିକାରେ ପରସ୍ପର ବିଷୟରେ ଧାରଣାକୁ ନେଇ । ଗୋଟାଏ ଠେଇଁ 
ତ ସାମ୍ୟବାଦ, ଆଉ ଗୋଟାଏଠି ପୁଞ୍ଜବାଦ ନାଁରେ ରାଜୁତି ଚାଲୁଛି। ପ୍ରଥମେ ଯେତେବେଳେ 
ରୁଷ ଦେଶରେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ବିପ୍ନବ ହେଲା, ସବୁ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଦେଶ ତ ଆତଙ୍କ ମଣିଲେ 
ଓ ସେ ବିପ୍ପବକୁ ଖତମ୍‌ କରିବା ପାଇଁ ଯଦ୍ବପୋରନାସ୍ତି ଚେଷ୍ଟା କଲେ। ସୋଭିଏଡ଼ ଦେଶ 
ବି ପୃଥ୍‌ବୀଯାକ ବିପ୍ନବ କରେଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ବୋଲି କହିଥୂଲା। ଏମିତିରେ 
ପରସ୍ପର ବିଷୟରେ ଭୟ, ସନ୍ଦେହ ବହୁତ ଥୁଲା। ଦ୍ଧିତୀୟ ଯୁଦ୍ଧରେ ତ ହିଟଲରୁକୁ ହରେଇବା 
ପାଇଁ ଆମେରିକା ଓ ସୋଭିଏଡ଼ ସଂଘ ଏକା ପକ୍ଷରେ ଲଢ଼ିଲେ। ଢିତିସାରିବା ପରେ ଦୁ୍ହଁଙ୍କ 
ଭିତରେ ଫଟାଫଟି ହେଇଗଲା ¬ ଦୁହିଁଙ୍କ ହାତରେ ଏଟମ୍‌ ବମ୍‌। ଆମେରିକାରେ ସୋଭିଏଡ଼ 
ସଂଘର ଯେମିତି ପ୍ରଚାର ହେଲା, ଜାଣି ସେ ଦେଶର ଲୋକେ ରକ୍ତମୁହାଁ ହେଇ ରହିଛନ୍ତି, 
ଦୃନିଆଯାକ ସୁବିଧା ପାଇଲେ ଗିଳିଯିବେ। ଆମେରିକା ବିଷୟରେ ସେମିତି ସୋଭିଏଡ଼ 
ସଂଘରେ ପ୍ରଚାର ଚାଲିଲା ସେ ପୁଞ୍ଜବାଦୀଗୁଡ଼ାକ ନରପିଶାଚ ଭଳି। ଦେଶର ନେତାମାନେ 
ବି ଭୟରେ ପରସ୍ପର ବିଷୟରେ ସବୁ ପ୍ରକାର ସମ୍ଭବ ଅସମ୍ଭବ କଥା ବିଶ୍ଵାସ କଲେ ଓ 
ଯୁଦ୍ଧ ସଜବାଜ ବଢ଼ିଚାଲିଲା। ମାତ୍ର ଏଣେ ତ ପରମାଣୁ ବୋମା ଦୁଇ ପାଖଯାକରେ ନିସ୍ତି 
ହେଇ ଥୁଆହେଇଛି। ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ଲାଗିବ, ତେବେ ଘଣ୍ଟାକ ଭିତରେ ଉଦୟ ପକ୍ଷ ସାବାଡ଼ 
ହେଇଯିବେ ବୋଲି ଜାଣିବା ଲୋକେ ହିସାବ କରି ଚେତାବନୀ ଦେଉଛଚ୍ତି। ତେଣୁ 
କର୍ରୁପକ୍ଷଙ ମନରେ ଗୋଟାଏ ବିଚାର ପଶିଲା ଯେ - ଆଚ୍ଛା, ସେ ଦେଶରେ ସେମାନେ 
ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ କରୁଛନ୍ତି, କ'ଣ ଚାହୁଁଛନ୍ତି କେମିତି ଚକୁଛନ୍ତି ଟିକେ ଭଲକରି ବୁଝିବା 
ସରକାରୀ ଗୁପ୍ତ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ତ ଗୁପ୍ତଚର ଆନତ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏବେ ସବୁକଥା 
ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଆମେରିକାର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ରୁଷ୍‌ ବିଷୟରେ ସବୁ 
ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରି ସୃକ୍ଷମ ଗବେଷଣା ଚାଲିଲା। ସୋଭିଏତ୍ଵ ସଂଘରେ ବି ସେମିତି ଚାଲିଥ୍‌ବ। 
ପରସ୍ତର ବିଷୟରେ ବହୁତ କଥା ଜାଣିବା ପରେ ସେମାନଙ୍କର ମନରୁ ଅହେତୁକ ଭୟ 
ଦୂର ହେଇ ପରସ୍ପରର ଭଲ ମନ୍ଦ ଗୁଣାଗୁଣ ବିଷୟରେ ଯେତିକି ଅଧୂକ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ 
ବଡ଼ିଲା, ସେତିକି ଶୀତଳଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ମାନ୍ଦେଇଗଲା ଓ ଏବେ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନାନା 
ବିଷୟରେ ସହଯୋଗ ଆରମ୍ଭ ହେଲାଣି। କଳି ଯେ ନାହିଁ, ତାହା ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ତାହା ଯୋଗୁଁ 
ରାଉରକେଲାରେ ୧୯ ୬ ୪ରେ ଯେମିତି ହେଲା ସେମିତି ଗୋଟାଏ କାଣ୍ଡ ଘଟିବାର ଆଶଙ୍କା 
ବହୁତ ଉଣା ହେଇଗଲାଣି। 
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୧୬୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରାଉରକେଲାରେ ୧୯୬୪ରେ ସେ ବାଟେ ରେଳଗାଡ଼ିରେ ରାୟପୁର ଯାଉଥବା 
ବଂଗାଜୀ ଶରଣାର୍ଥୀଙ୍କୁ ଦେଖି ତ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ବହୁତ କ୍ଷୋଭ ଜନ୍ଧିଥଲା। ହଠାତ ପ୍ରଚାର 
ହେଇଗଲା ଯେ ଚକ୍ରଧରପୁର ଆଡ଼ୁ ହଜାର ହଜାର ମୁସଲମାନ ରାଉରକେଲା ଆକ୍ରମଣ 
କରିବାକୁ ମାଡ଼ିଆସୁଛନ୍ତି। କଥାଟାକୁ ପ୍ରାୟ ସବୁ ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ନାସ କରିଗଲେ। କେହି ପଚାରିଲେ 
ନାହିଁ ଯେ ହଜାର ହଜାର ମୁସଲମାନ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଧରି ହିନ୍ଦୁଙ୍କୁ ମାରିମାରିକା ଆସୁଛନ୍ତି ଶହେ 
ମାଇଲ ବାଟ ଆସିବେ । ସରକାରଙ୍କ ପୁଲିସ ପଲଟନନ ସବୁ କୁଆଡ଼େ ଘାସ କାଟି ଯାଇଛନ୍ତି 
ନା କ'ଣ ? ହେଇ ସେ ପାହାଡ଼ ସେ ପାଖେ ପହଞ୍ଚି ଗଲେଣି, ହେଇ ଆଲୁଅ ଦେଖାଗଲା, 
ଏମିତି ସବୁ ଗୁଜୁବ ବଡ଼ିଚାଲିଲା ଓ ଲୋକେ ଖାଲି ଛାନିଆ ହେଇ ଶହ ଶହ ମୁସଲମାନଙ୍କୁ 
ହାଣିପକେଇଲେ। 

ଏଭଳି ଧାରଣା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ କେମିତି ? 

ଗୋଟାଏ ସିଧା କଥା ଯେ, ସମସ୍ତେ ତ ସବୁ ବିଷୟରେ ସବୁ କଥା ଜାଣି ନ ଥଆନ୍ତି, 
ଶୁଣାଶୁଣିରେ ଯାହା ଶୁଣନ୍ତି ଘରେ ସାଇପଡ଼ିଶାରେ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁସବୁ ଧାରଣା ଚଳିଆସିଛି, 
ସେ ସବୃରେ ବିଶ୍ଧାସ କରନ୍ତି। ତା "ଛତୁ ବିପଜନକ ଟେ ହେଲା ଭୁଲ ଇତିହାସ । ପୂର୍ବେ ତ ଇତିହାସ 
ରାଜାମାନେ ଲେଖଉ ଥୂଲେ। ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଶସ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ ରହୁଥୂଲା। ସେଇ ସବୁମନ୍ତେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଦର୍ଶାଯାଉଥୂଲା। ଏବେ ଇତିହାସକୁ ଏକ ବିଜ୍ଞାନ ଭାବରେ ଗବେଷଣା 
କରିବାକୁ ଲୋକ ବାହାରିଲେଣି। ଏବେ ଆଉ କେବଳ ରାଜା ବା ଶାସକଙ୍କର ପ୍ରଶସ୍ତି ନୁହେଁ 
- ସମାଜର ଅବସ୍ଥା, ରାଜନୀତି, ଅବ୍ୟବସ୍ଥା, କଳା, ଶିଛ, ସାହିତ୍ୟ, ଦର୍ଶନ ବିଜ୍ଞାନ ଆଦି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟ କେଉଁ ଯୁଗରେ କେମିତି ଥୂଲା, କେମିତି ସବୁ ବଦଳି ବଦଳି ଚାଲିଛି, 
ଲୋକେ କେମିତି ଚଳୁଥୂଲେ, କଂଣ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁଲେ ଆଦି ହଜାର ପ୍ରକାର କଥା ଏବେ 
ଇତିହାସ ଗନ୍ଦେଶଣାରେ ଘଣ୍ଟାଯାଉଛି। କିନ୍ତୁ ତଥାପି ରାଜା -ବାଦଶାହଙ୍କର ପରମ୍ପରା ସରି 
ନାହିଁ। ଏବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶର ରତିହାସକୁ ନିଜ ଦେଶର ଗୌରବ ବଢ଼େଇ -ଚଡ଼େଇ 
ଦେଖେଇବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଇସ୍‌କୁଲମାନଙ୍କରେ ପିଲାଙ୍କୁ ଶିଖାହେଉଛି। ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ବିଷୟରେ 
ଇଂଲାଣ୍ଡ, ଫ୍ରାନସ, ଆମେରିକା, ସୋଭିଏତ ସଂଘ, ଇତାଲୀ, ଜର୍ମାନୀ ଆଦିରେ ପଢ଼ା 
ହେଉଥୂ୍‌ବା ଇତିହାସ ମିଳେଇ ଦେଖାଯିବ ତ ସବୁଥୂରେ କିଛି ଅଲଗା ଅଲଗା ବିବରଣ 
ମିଜିବ। ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜର କଥାଟା ବଢ଼େଇ ଚଢ଼େଇ କହିଥୂବେ । ଏମିତି ଦୁନିଆରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦେଶରେ ପିଲାଙ୍କୁ ଧାରଣା ଦେବାର ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଏ ଯେ ଦୁନିଆରେ ସେଇ ସବୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଢାତି। 

ସେଲିଗ୍‌ ହ୍ୟାରିସନ ନାମକ ଜଣେ ମାର୍କିନ ଲେଖକ ଭାରତ ବିଷୟରେ “The Most 
dangerous Decades” ବୋଲି ଖଣ୍ଡେ ବହି ଲେଖିଛନ୍ତି। ସେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ଯର 
ଇତିହାସ ପାଠ୍ୟ ପୁସ୍ତକ ମିଳେଇ ଦେଖି ମନ୍ତବ୍ୟ କରିଛନି ଯେ ସେଥୂରେ ନିଜ ନିଜ ରାଜ୍ୟର 
ଗୌରବ ବଢ଼େଇବା ପାଇଁ ସବୁ ବଢ଼େଇ ଚଢ଼େଇ ଲେଖାହୋଇଛି। ଏମିତି ସବୁ କଥା ଅଛି, 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୭୦ 


ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ପଡ଼ୋଶୀ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କର ଇତିହାସରେ ପରସ୍ପର ଓଲଟା କଥା 
ଲେଖାହୋଇଛି। 

ଗାଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ତ ହେଲେ ସ୍ଵାଧୀନ ଇତିହାସବିଡ଼ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ 
ନାନା ପ୍ରକାରର ଗବେଷଣା କରି ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ୟ ଜାଣିବା ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି ଓ ସେସବୁ ଇସ୍ତ୍ରଲ 
ପିଲା ନ ଜାଣିଲେ ବି ପାଠୁଆ ବଡ଼ ମଣିଷ ଜାଣୁଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସୋଭିଏତ୍ଵ ସଂଘ ଭଳି ଏକହଛନତ୍ର 
ଶାସନରେ ତ ଇତିହାସ ସରକାରୀ ହୁକୁମରେ ଲେଖା ହେଉଛି | ଷ୍ଟାଲିନନ ମରିଯିବାପରେ 
ସେଠାରେ ସବୁ ଇତିହାସ ନୂଆ କରି ଲେଖାହେଲା । ସେଥ୍ପାଇଁ କେତେ ମାସ ଇତିହାସପଡଢ଼ା 
ବନ୍ଦ ରହିଲା । 

ଆମେରିକାରେ ଯେ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ପଦ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥୀ ହୁଏ ତାର କି ପ୍ରକାରର ଚଚରିତ୍ର 
ଲୋକଙ୍କ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯିବ ତାହା ଲୋକସଂପର୍କ-ବିଶେଷଜ୍ଞମାନେ ବସି 
ବିଚାର କରି ସ୍ଥିର କରନ୍ତି, ଯେମିତି ଦେଶର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କୁ ସେ ମନଲାଖି 
ଦେଖାଯିବେ- ଯେମିତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମୀମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜ ନିଜ ଭାବନା 
ଅନୁସାରେ ଦେଖୁଥୂଲେ । ସେହି ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କର ଜୀବନୀ ଲେଖି ପ୍ରଚାର କରାଯାଏ ! 
ଏପରି ଲୋକଙ୍କୁ ଛନ୍ଦିବା ପାଇଁ ନାନାପ୍ରକାରର ମାୟାଜାଲ ସୃଷ୍ଟି କରାହେଉଛି । 

ଆମ ମନରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଆହେତୃକ ବା ସହେତୃକ ଭୟ, ସନ୍ଦେହ ଆଦି ଥାଏ, ତାହା 
ଯୋଗୁଁ ଆମେ ନିଢେ ଭୁଲ ବାଟରେ ମାଡ଼ି ଯାଉ ଯାଉ ମାୟାବୀମାନେ ବି ତା'ର ସୁବିଧା 
ଆମକୁ ଭୁଲ ଭାଟରେ ମଡ଼େଇ ନିଅନ୍ତି । 

ଆଚିକାଲି ଗୋଟାଏ ସାଧାରଣ ଦୁଆ ହେଲା ଦେଶ ପ୍ରତି ବାହାର ଆକ୍ରମଣର ବିପଦ, 
ଯେଉଁଟା ଶାସକଦଳ ଦିନ ନାହିଁ, ରାତି ନାହିଁ ଲୋକଙ୍କୁ ଶୁଣଉଛନ୍ତି । 

ଆମକୁ ଏପରି ମାୟାରେ ପକେଇବା ଭଳି ଆହୁରି ଅନେକ ପ୍ରକାରର ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆମ 
ନିଜ ମନରେ ଅଛି । ସେସବୁ ଜାଣିରଖିବା ଦରକାର । 

ରେଳପୋଲରେ କେତେକର କଡ଼ରେ ବାଡ଼ ଥାଏ, କେତେକର ନ ଥାଏ । ଲମ୍ବ 
ପୋଲମାନଙ୍କରେ ରେଳକର୍ମଚାରୀମାନେ ଚାଲିବାର ସୁବିଧା ପାଇଁ ଏ ବାଡ଼ ଥାଏ । ଅନେକେ 
ଅନୁଭବ କରିଥ୍‌ବେ ଯେ ବାଡ଼ ନ ଥ୍ବା ପୋଲ ଉପରେ ରେଳଗାଡ଼ିରେ ବସି ଯିବାବେଳେ 
ପଦାକୁ ଚାହିଁଲେ ଡରମାଡ଼େ, ମହେହୁଏ ଗାଡ଼ି ପଡ଼ିଯିବ କି ? ପୋଲକଡ଼ରେ ଯେଉଁ ବାଡ଼ 
ଥାଏ, ସେଇଟା ଗାଡ଼ିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକାବେଳକେ ବେକାର । ଗାଡ଼ି ଧାରଣାରୁ 
ଖସିବ ତ ସେ ବାଡ଼ କୁଆଡ଼େ ସୂତାଖିଅ ପରି ଛିଡ଼ିଯିବ । କିନ୍ତୁ ଆମକୁ ବାଡ଼ ଥୂଲେ ଶାନ୍ତି 
ଲାଗେ କାହକି, ନା ଆମେ ଚାଲିକରି ଯିବାର ସଂସ୍କାରଟା ରେଳଗାଡ଼ି ପ୍ରତି ଅଜାଣତରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରୁଁ । ପାଦଚଲା ବା ସାଇକଲ୍ଲ ପାଇଁ ଏପରି ବାଡ଼ର ମୂଲ୍ୟ ଥାଏ । 

ଆମେ ଏହିପରି ଅନେକ ସମୟରେ ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଶବ୍ଦ ଢାବୁଡ଼ି ଧରିଥାଉ- 
ଯେମିତି ଆଇନ୍‌ । ସରକାର ଆଇନ୍ଵ କରି ଲୁଗାକଳ ତିଆରି ପାଇଁ ଜମି ଦଖଲ କରିନେଲା, 
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୧୭୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆଇନ୍ଵ କରି ପୋଷ୍ଟକାର୍ଡ ଦଶ ପଇସାରୁ ପନ୍ଦ ପଇସା କରିଦେଉଛି, ତେଣୁ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରଚାର ହେଉଛି ଯେ ସରକାର କିଳାପୋତିଆଙ୍କୁ ଜବଡ଼ କରିବା ପାଇଁ ଆଇନ୍‌ କରିଦେଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଆଶ୍ବସ୍ତ ଲାଗୁଛି ¬ ଯାହା ହେଉ, ଏଥର କିଳାପୋତିଆଏ ଜବତ ହେଲେ ! 
କିନ୍ତୁ ଆଇନର ବାଡ଼ ଯେ ଏ ହାତୀକୁ ଅଟକେଇବା ପକ୍ଷରେ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଯେ ଏ 
ବାଡ଼ିକୁ ଭାଇି ତମ ଆମ ବାଡ଼ିରେ ପଶିଯିବ, ବିଶେଷକରି ଯେତେବେଳେ ଆଇନ୍‌ 
କରିବାବାଲା ନିଜେ ତା ପିଠିରେ ବସିଛନ୍ତି ଏ କଥା ଆମ ଖିଆଲକୁ ଆସେନାହିଁ । 
ସେହିପରି ଆଉ ଗୋଟାଏ ଶହ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ୟମ” ¬ ପ୍ରାଇଭେଟ୍‌ ଏଣ୍ଟରପ୍ରାଇଜ୍‌ । 
ତନ୍ତି ତା'ର ଖଣ୍ଡେ ତନ୍ତ ପକେଇ ଜୀବିକା ଅର୍ଚ୍ଚିବ, କିଏ ପଚାଶଟଙ୍କା ପୁଞ୍ଜି କରି ପାନଦୋକାନ 
ଖଣ୍ଡେ କରିବ - ତାକୁ କିଏ ବନ୍ଦ କରିବ ¦ ଯେ ଯାହାର ଧନ୍ଦା କରି ସୁଖ- ଦୁଃଖରେ ଚଳିବେ । 
ଏଇଟା ତ ଅସଲ ହକ୍‌ କଥା । କିନ୍ତୁ ତେଣେ ଯେ ବଡ଼ ବଡ଼ କଳ, ବିଜୁଳିଶକ୍ତି, କଂପ୍ୟୁଟର 
କେତେ କ”ଣ ଆସି ପହଞ୍ଚିଲାଣି ଯେ ମଣିଷର ଜୀବିକାକୁ ନିରାପଦରେ ବାଟ ଚଳେଇ 
ଦେବାକୁ ବ୍ୟଚ୍ଧିଗତ ଉଦ୍ୟମ ଆଉ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ଆମ ଧାରଣାରେ ପଶୁ ନାହିଁ । 
ଆଜିକାଲିର ବଡ଼ ବଡ଼ ଶିଳ୍ପଧନ୍ଦା ଓ ବ୍ୟବସାୟର ରେଳଗାଡ଼ିକୁ ଧାରଣାରେ ରଖିବା ପାଇଁ 
ଆଉ ପ୍ରକାରେ ମଜବୁତ ବାଡ଼ ଲୋଡ଼ା ¬ ଏଇଟା ନ ବୁଝିଲେ ଆମେ ସେଇ ପୁରୁଣା ସରୁ 
ବାଡ଼କୁ ଦେଖି ମନେ ମନେ ଆଶ୍ବସ୍ତ ହେଉଥ୍‌ବା ବେଳକୁ ଏବେ ଗାଡ଼ି ଧାରଣାରୁ ଖସି ସବୁ 
ମାଡ଼ିମକଚି ଦେଲାଣି । 
ଶଦ୍ଦଦ୍ଧାରା ଯେ କେତେ ମାୟାଜାଲ ରଚା ହେଉଛି ଓ ହେଇଛି, ତାହା ଲେଖିବସିଲେ 
ଗୋଟିଏ ମହାଭାରତ ହେବ । ଯେମିତି ଆମର ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ” ସେଦିନ କହିଲେ ଯେ 
ଭାରତରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଅଲବଦ଼ ଚାଲିବ, ଶହେ ବାର ଚାଲିବା । ତା'ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ଏ 
ଦେଶରେ ଚାଲିପାରିବେ ନାହିଁ । ଏ କଥା କାଗଜରେ ପଢ଼ି କେତେ ଲୋକ କହିଲେ- ଯାହା 
ହେଉ, ଗଣଡନ୍ତ୍ର କଥା ତ ସେ ଏତେ ଜୋର ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ତେବେ ଆଉ କଣ । 
ମୋର ମନେ ପଡ଼ିଲା- କଲିକତାରେ ଜଣେ ଲୋକ ଥୁଲା । ସେ କହୁଥାଏ, 'ଆମି 
ମଦ ଖାଇ, ବେଷ୍ଯାବାଡ଼ି ଯାଇ, ଯାଇକରି ଆମାର୍‌ କ୍ଯାରାକ୍ୂରଟା କିନ୍ତୁ ଠିକ 
ରେଖେଛି ।”” ଏ ସେମିତି କଥା- ଖବରକାଗଜର କଣ୍ଠରୋଧ, କୋର୍ଟର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଅପହରଣ ଚେଷ୍ଟା, ବିରୋଧୀମାନଙ୍କ ଅଟକ, ଅସୁବିଧାଜନକ ଲୋକଙ୍କର ପାଇକାରୀ 
ହତ୍ୟା, ଯାହା ଯେତେ କରିଯାନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ସେ ଗଣତନ୍ତ୍ରଟା ଠିକ୍‌ ରଖିଛନ୍ତି । 
ଏମିତି ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଶବ୍ଦ ଲୋକଙ୍କର ମନକୁ ପାଇଗଲା ପରେ ତାକୁ ଯେମିତି 
ଇଚ୍ଛା ସେମିତି ବ୍ୟବହାର କରି ନିଜର ମତଲବ ହାସଲର ଚେଷ୍ଟା କରଚ୍ତି । ଯେମିତି ଗୋଟାଏ 
ଶବ୍ଦ ସମାଜବାଦ” । ଆଜି ସମାଜବାଦ ଶବ୍ଦଟା ଲୋକଙ୍କ ମନକୁ ପାଇଯାଇଛି । ସେଥୁପାଇଁ 
ଯେ ଉଠିଲା, ସେ ନିଜ ମୁଣ୍ତରେ ଲେବେଲ ମାରିଦେଉଛି ସମାଜବାଦୀ” । ଆଜି 
ଦୃନିଆଯାକର ହିସାବ କରିବସିଲେ କେତେ ଶହ ପ୍ରକାରର ସମାଜବାଦ ଯେ ବାହାରିବ, 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୭୨ 


ତାହାର ଠିକଣା ନାହିଁ । ଷ୍ଟାଲିନ୍ନ ବି ସମାଜବାଦ କରି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ମାଇଲେ, ଓ 
ନିଜେ ମୋଗଲ ବାଦଶାହଙ୍କ ଭଳି ଅଏସ୍‌ରେ ଚଳିଲେ । ପୃଥବୀର ସବୁଠାରୁ ଭୟଙ୍କର 
ଆନ୍ଦୋଳନ ହିଟଲର୍‌ର ନାଡ଼ସୀବାଦର ପୂରା ନୀ ବି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟଓସମାଜବାଦ ନ୍ୟାସନାଲ 
ସୋଶାଲିଜମ୍‌ । ଏମିତି ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦାହରଣ ଦେଇହେବ । 

ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଶବ୍ଦର ଗୋଟାଏ ଲେଖା ଧାରଣା ଆମ ମନରେ ବସିଯାଇଥାଏ । 
ତାକୁ ଅନେକ ସମୟରେ ଆମେ ଭଲ କରି ଭାବି କରି ବି ଦେଖି ନ ଥାଉ । କେହି ଜଣେ 
ସେ ଶହ ବ୍ୟବହାର କରିଦେଲେ ଆମେ ବିଚାରୁ ଯେ ଆମେ ଯାହା ବୃଝିଛୁ ସେ ବି ସେଇ 
ଅର୍ଥରେ ତାକୁ ବ୍ୟବହାର କରୁଛି । ସେ ଶଦଦର ଅର୍ଥ ସେ ଲୋକ କ'ଣ ବୃଝିଛି ବା କଣ 
କରୁଛି, କି ଠକିବା ପାଇଁ ତାକୁ ବ୍ୟବହାର କରୁଛି, ତାହା ଆମେ ଭାବି ଦେଖୁନାହିଁ । ଆମେ 
ନିଜେ ବି ଶବ୍ଦସବୁ ଏହିପରି ବ୍ଯବହାର କରୁଁ । 

ଥରେ ଜଣେ ଭଦ୍ରଲୋକଙ୍କ ଘରକୁ ଦୁଇ ଜଣ ଆଗନ୍ତୁକ ଆସିଲେ । ସେ ଘରବାଲାଙ୍କର 
ଗୋଟାଏ କୁକୁର ଥାଏ । ସେ କୁକୁରକୁ ଦେଖି ଏ ଦୁଇଜଣଙ୍କ ଭିତରୁ ଜଣେ ତ ଏକାବେଳକେ 
ଛାନିଆ ଯେ ଘର ହତା ଭିତରକୁ ପଶିବାକୁ ନାରାଜ । ତାଙ୍କୁ ଥରେ ଗୋଟାଏ କୁକୁର 
କାମୁଡ଼ିଥଲା, ସେଥୁପାଇଁ ସେ ତରଜି ଯାଇଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ଜଣକ ବେଶ ନିର୍ଭୟରେ ପଶିଗଲେ । 
ତାଙ୍କର ନିଜର ଦୁଇ ଚାରିଟା କୁକୁର ଅଛନ୍ତି ସେ କୁକୁର ଭଲ ପାତ୍ତି । ସେ ଘରବାଲା 
କୁକୁରକୁ ଏ ଦୁରହେଁଯାକ ଚିହ୍ନି ନ ଥୁଲେ ଯେ ସେଇଟା ଶାନ୍ତ କି କାମିଡ଼ା, ମାତୁ ନିଜ ନିଜର 
ପୂର୍ବ ଅଭିଜ୍ଞତା ଭିରିରେ ତାହା ବିଷୟରେ ଧାରଣା କରି ନେଲେ । “କୁକୁର ଶଦ ପ୍ରତି 
ଯେ ଯାହା ଅଭିଜ୍ଞତା ଅନୁସାରେ କାମୁଡ଼ା” ଓ ‘ଶାନ୍ତ ବିଶେଷଣ ଲଗେଇଦେଲେ - ସେ 
ଯେଉଁ କୁକୁର ହେଇଥାଉ । 

ଏମିତି ଅନ୍ପ ଅଭିଜ୍ଞତାର ବ୍ୟାପକ ବ୍ଯବହାର କରିବା ମଣିଷର ଗୋଟିଏ ଅଭ୍ୟାସ । 
ଏହାଦ୍ଵାରା ଚିନ୍ତା କରିବା ସହଜ ହେଇଥାଏ - ହାଶ୍ରିରୁ ଗୋଟାଏ ଭାତ ଚିପି ଭାତ ସିଖିଛି 
କି ନା ଜାଣିଲା ପରି । ‘କୟୀ' ଶୁଣିଲେ ଧରିନେଉ ଯେ ତାହା ଖଟା । ‘ଚମ୍ପାକଦଳୀ' 
ଶୁଣିଲେ ବୁଝୁ ତାହା ମିଠା । କିନ୍ତୁ ୟା'ର ସୀମା ଅଛି । ଏଇ ତାରତମ୍ୟ ଆମେ ନ ବୁଝିବାରୁ 
କେତେ ନିରୀହ ସାପ ମାଡ଼ ଖାଇଯାଉଛନ୍ି, କାରଣ ଆମେ “ସାପ” ବୋଲନ୍ତେ ଧାରଣା କରି 
ନେଉଛୁ “ବିଶାର୍ତ”, ଅଥଚ ପୃଥ୍ବୀରେ ଯେତେ ଜାତିର ସାପ ଅଛନ୍ତି, ତାହା ଭିତରୁ ଅଧ୍କାଂଶ 
ନିର୍ବିଷ । ଏ ପ୍ରକାର ସାମାନ୍ୟୀକରଣଂ ( Generalisation) - ଅଛ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ବ୍ୟାପକ 
ଭାବରେ ଧାରଣା କରିବା - ଜଡ଼ବସ୍ତୁ ବାବଦରେ ସବୁଠୁ ନିରାପଦ । ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଏଥୁରେ ଭୁଲ ହେବାର ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ, ମଣିଷ କ୍ଷେଡ୍ରରେ ଭୁଲ୍‌ର ସମ୍ଭାବନା ସବୁଠୁ 
ବେଶୀ । 

ଥରେ ରେଳଗାଡ଼ିର ଯାଉଥୁବାବେଳେ ମୁଁ ଶୁଣିଲି ଯେ, ଜଣେ ଯାତ୍ରୀ କଟକିଆଙ୍କର 
ଉଚ୍ଛସିତ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି । ଆଗ୍ରହରେ କାନ ଡେରିଲି । ସେ କହୁଥାନ୍ତି ଯେ, ଥରେ 
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୧୭୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନୂଆବଜାର ଅଞ୍ଚଳରେ ସେ ନେଇଥୁବା ବସାଘର ବାହାର ପିଣ୍ଡାରେ ତାଙ୍କ ସାଇକେଲଟି ଡେରି 
ଦେଇ ତରତରରେ କୋଉଠିକି ବାହାରକୁ ଚାଲିଗଲେ । ବାଟରେ ସାଇକେଲ କଥା ମନେ 
ପଡ଼ିଲା । ସେତେବେଳେ ଫେରିବା ଉପାୟ ନଥୁଲା । ଦୁଇଦିନ ପରେ ଫେରି ଦେଖିଲେ ଯେ 
ସାଇକେଲ୍ଲଟି ସେମିତି ଥୁଆହେଇଛି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ କଟକିଆଙ୍କର ସତତାରେ ଅଭିଭୂତ 
ହେଇପଡ଼ିଥୁଲେ । କଟକିଆ ହିସାବରେ ମୋର ତ ଛାତି କୁଣ୍ଢେମୋଟ ହେଇଗଲା । ତଥାପି 
ଆମେ ସମସ୍ତେ ତ ଜାଣୁ ଯେ କଟକରେ ଆଉ କି ପ୍ରକାର ଲୋକ ବି ଅଛନ୍ତି ଓ ବର୍ଷକୁ କେତେ 
ସାଇକେଲ ଚୋରି ହୁଏ । 

ତେବେ ମଣିଷରେ ମାନସିକ ଗଠନରେ ଗୋଟାଏ ଏମିତି ପେଞ୍ଚ ଅଛି ବୋଲି 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କହୁଛନ୍ତି, ଯାହାଯୋଗୁଁ ଅପ୍ରୀତିକର ଅଭିଜ୍ଞତା ବେଶୀ ମନେ ରହେ ଓ 
ଏହିପରି ଅପ୍ରୀତିକର ଅଭିଜ୍ଞତାର ସାମାନ୍ୟକରଣ ଆମେ ବେଶୀ କରୁ । ଆତ୍ମରକ୍ଷା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏପରି ମାନସିକ ରଚନାର ଉପଯୋଗିତା ଅଛି । ଜୀବଜନ୍ତୁମାନେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଥରେ ବିପଦ ଦେଖିଲେ ଆଉ ସେପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ପାଖ ପଶନ୍ତି ନାହିଁ । ଜୀବଜନ୍ତୁ ସୀମାବଦ୍ଧ 
ଦୃୂନିଆରେ ଏହା ଚଳିଯାଏ, ମାତ୍ର ମଣିଷର ଏହାଦ୍ଵାରା ଚଳେ ନାହିଁ । ବିହାରୀ ବଙ୍ଗାଳୀ, 
ମାନ୍ଦ୍ରାଜୀ, ତେଲେଙ୍ଗା, ପଞ୍ଜାବୀ, ମାରୱାଡ଼ୀ, ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ଖିରସ୍ତାନ- ଏମିତି ସମସ୍ତଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଆମେ ସାମାନ୍ୟ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ବା ଶୁଣା ଶୁଣିରୁ ଏମିତି ସବୁ ପୂର୍ବଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି କରି 
ବସିଥାଉ । ଏହାଦ୍ଵାରା ମଣିଷ ସମାଜକୁ ଆମେ ବଦ୍ଧମୂଳ ଅଧାପନ୍ତରିଆ ଧାରଣାର ରଙ୍ଗୀନ 
କାଚ ଭିତରଦେଇ ଦେଖୁଁ । ତାର ବାସ୍ତବ ରୂପ ଆମ ନଜରରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଓ 
ନାନାପ୍ରକାରର ବୃଥା ସମସ୍ୟା ଓ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 

ୟାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ମୋର ସାଇକଲ ଚୋରିଗଲେ ମୁଁ ସାବଧାନ ହେବି ନାହିଁ । 
ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଚୋର ଅବଶ୍ୟ ଅଛି, କିଚୁ ମୋର ସାଇକଲ ଜଣେ ଭଦ୍ରଖିଆ ଚୋରି କରିଥଲା 
ବୋଲି ସବୁ ଭଦ୍ରଖିଆ ଚୋର ବୋଲି କାହିଁକି ଧାରଣା କରିବି ? ଜୟନ୍ତରା ପରି କେତେକ 
ଚୋରଙ୍କ ଗୀ ଥୁଲା, ମାତ୍ର ଜଣେ ଜୟନ୍ତରା ବାଲା ଚୋରି କରିଥୂଲା ବୋଲି ସେ ଗାଁକୁ 
କୁହାଯାଉ ନଥୁଲା । ଏ ଧାରଣାର ଅନ୍ୟ ଦୃଢ଼ତର ଭିଭି ଥୁଲା । 

ପୂର୍ବରୁ ଆମେ ଆଲୋଚନା କରିଥୂଲୁ ଯେ ମଣିଷ ମନରେ ନାନା କାରଣରୁ କେତେକ 
ଅହେତୁକ ଆଶଙ୍କା, ସନ୍ଦେହ ଓ ଦ୍ଵେଷ ଭାସିବୁଲୁଥାଏ । ଏଥୁରୁ କେତେକ ସାମୟିକ ଭାବରେ 
ଉଠେ ଓ କେତେକ ଏକରକମ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଏଗୁଡ଼ାକ ହିଁ ଆମର ଅପ୍ରୀତିକର 
ଅଭିଜ୍ଞତା ସାଙ୍ଗରେ ଯୋଡ଼ିହୋଇଯାଏ ଓ ତାକୁ ସେ ଅଭିଜ୍ଞତାର ପ୍ରକୃତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଯେତେ, 
ତା'ଠୁ ଅଧ୍ବକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଇଦିଏ । 

ମନର ଆଉ ଗୋଟାଏ ପ୍ରକାରର ପେଞ୍ଚ ଅଛି, ଯାହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ଯାହା ଚାହୁଁ ଥାଉ 
ବା ଆଶଙ୍କା କରୁଥାଉ, ସେଇଟା ହିଁ ଘଟିବ ବୋଲି ମନେହୁଏ । ଚିନ୍ତା କରିବାବେଳେ ଆମକୁ 
ଅନୁକୂଳ ଜଣାଯାଉଥ୍‌ବା ତଥ୍ୟ ଓ ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ାକ ହିଁ ମନକୁ ଆସେ । ଇଂରେଜୀରେ ୟାଂକୁ 
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କାୟା ଓ ମାୟା ୧୭୪ 


କହନ୍ତି  ୱଶ୍ଫୁଲ ଥୂକିଗୁ'”- ମନ ଭୁଲାଣିଆ ଚିନ୍ତା । ବେଳେବେଳେ ଖାଲି ଚିନ୍ତା ନୁହେଁ, 
ଆଖିକୁ, କାନକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜଣାଯାଏ ।! ଯଦି କେହି ଲୋକ ଆସିବ ବୋଲି ଆମେ 
ଅତି ବ୍ୟଗ୍ର ହେଇ ଚାହୁଁଥାଉ, ତେବେ କୋଉଠି ଟିକେ ଖୁଡ଼୍‌କିନି ହେଲେ ସେ ଆସିଲାକି 
ତା ପାଟି ଶୁଭିଗଲାକି ପରି ଜଣାଯାଏ । ୟାର ଶେଷ ସୀମାରେ ଦ୍ଷ୍ଟିବିଭ୍ରମ ବି ହୁଏ । 
ମଣିଷ ପ୍ରବଜ ମାନସିକ ଚାପ ଭିତରେ ଥୂଲେ ଏପରି ହୁଏ । ସାଁ ତେଚୁପେରୀ ( saint- 
exupery) ବୋଲି ଜଣେ ଫରାସୀ ବୈମାନିକ ଓ ଲେଖକ ଥୁଲେ । ଥରେ ତାଙ୍କର 
ଉଡ଼ାଜାହାଜ ସାହାରା ମରୁଭୂମିରେ ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିଲା । ସେ ଓ ତାଙ୍କର ଦୁଇ ଜଣ ସାଥୀ ବେଶ୍‌ 
କେତେ ଦିନ ମରୁଭୂମି ଭିତରେ ବୁଲି ବୁଲି ତା' ପରେ ଭଦ୍ଧାର ପାଇଲେ । ଶେଷ ଆଡ଼କୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିବିଭ୍ରମ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଗଲା- ହେଇ, ସେଠି 
ଗୋଟାଏ ବସ୍ତିର ଘର ଓ ଗଛ ଦିଶୁଛି । ହେଇ, କେତେଜଣ ଲୋକ ଲଣ୍ଠନ ଧରି ଆସୁଛନ୍ତି । 
ଏମିତି ସବୁ । ଅନେକ ଲୋକ ଠାକୁରଙ୍କ ପାଖରେ ଅଧୂଆ ପଡ଼ନ୍ତି ଓ କେତେ ଦିନ ଭୋକ- 
ଉପାସରେ ରହିବା ପରେ ସେମାନଙ୍କୁ କିଛି ଗୋଟାଏ ଦର୍ଶନ ମିଳେ ବା କଥା ଶୁଭେ । 
ଏହି ଅନୁସାରେ କେତେକ ନରବକଳି ମଧ୍ଯ ଦେଇଥ୍‌ବାର ଜଣାଅଛି । ବେଳେବେଳେ 
ସାଧାରଣରେ ମଧ୍ୟ ଏ ଧରଣର କଥା ପ୍ରଚାରିତ ହୁଏ ଯେ ଠାକୁରାଣୀ କି ଠାକୁର ଅମୁକକୁ 
ୟା ଆଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏମିତି ଏମିତି କରିବାକୁ ହେବ । ବହୃତ ଲୋକ ସେ 
କଥା ମାନନ୍ତି ବି ବେଳେବେଳେ ଏହାଦ୍ଵାରା ହାଣକାଟ ବି କରିବାକୁ ଲୋକେ ପ୍ରଭୂଭି 
ହେଉଥ୍‌ବାର ଜଣାଅଛି । 

ଏମିତି ମନର ଭାବ ମିଶେଇ ଦୁନିଆର ଯେଉଁ ଅବାସ୍ତର ରୂପ ଦେଖ, ତାହା ଦ୍ଵାରା 
ଆମେ ସେ ଦୁନିଆରେ ସକ୍ଷମଭାବରେ ଚଳପ୍ରଚଳ ହେଇ ପାରୁନାହିଁ, ସେଥ୍‌ରେ ଆମର 
ବଂଚିରହିବା ସମସ୍ୟାର ସନ୍ତୋଷଜନକ ସମାଧାନ କରିପାରୁନାହିଁ ! ମାୟାବୀମାନଙ୍କ 
ପାଲରେ ବି ସହଚରେ ପଡ଼ୁ । ଆମ ଆଖିରେ ଏମିତି ରଙ୍ଗିନ୍‌ ଚଷମାର ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଉପାଦାନ ହେଲା ସ୍ଵାର୍ଥ । ପ୍ରକୃତ କଥା ଏମିତି ହେଲେ ଯଦି ମୋର ସୁବିଧା ହେବାର ଥାଏ, 
ଡେବେ ସେଇଟା ପ୍ରକୃତରେ ସେମିତି ବୋଲି ମତେ ଦେଖାଯିବାର ପ୍ରବଳ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । 
ଅନେକ କାଳ ପୂର୍ବେ ଯେତେବେଳେ ଜମିଦାରୀ ପ୍ରଥା ଉଠିବା କଥା ପଡ଼ିଥୂଲା, 
ସେତେବେଳେ ଜମିଦାରମାନେ ଯୁକ୍ତି କରୁଥୁଲେ ଯେ ସେମାନେ ଲୋକଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ 
ନେତା । ସେମାନେ ନ ରହିଲେ ଲୋକେ ନେଡ଼ତ୍ଵ ପାଇବେ କେଉଁଠୁ, ଚଳିବେ କିପରି ? 
ଏ କଥା ସେମାନେ କେବଳ ଯୁଗ୍ତିଛଳରେ କହୁ ନଥୁଲେ । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅନେକଙ୍କୁ 
କଥାଟା ପ୍ରକୃତରେ ସେମିତି ବୋଲି ଦେଖାଯାଉଥୁଲା । ଜମିଦାରମାନଙ୍କର ତ ଜାଣି ନିଜର 
ସିଧାସଳଖ ସ୍ଵାର୍ଥ ଥୁଲା, ମାତ୍ର ପଣ୍ଡିତମାନେ ବି ଏହା ଫାନ୍ଦରେ ପଡ଼ନ୍ତି । ଏହାର ବିଶଦ 
ଆଲୋଚନା ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଇଛି । 

କାରଇଁମାର୍କସ ଏ କଥା ଉପଲବ୍ଧଧ୍‌ କରିଥୁଲେ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ 
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୧୭୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମତାମତ ସେହି ଶ୍ରେଣୀର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସୁହାଇବା ପରି ହେଇଥାଏ । ମାର୍କସ ଓ ତାଙ୍କର 
ଅନୁଗାମୀମାନେ ଇତିହାସରୁ ବହୁତ ରାଜନୀତିବାଲା ଓ ଅର୍ଥନୀତିଞ୍ଚଙ୍କର ମତାମତ ବିଶ୍ଳେଷଣ 
କରି ଦେଖେଇଛନ୍ତି ଯେ କେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ମତ କି ପ୍ରକାରର ହେଇଥାଏ । ଏହାରି ଉପରୁ 
ଅମୁକ ମତଟା ବୁର୍ଦ୍ଦୋୟା ଓ ଅମୁକଟା ପେତିବୁର୍ଜୋୟା, ଅମୁକଟା ଫୁ୍ଯୁଡାଲ ବୋଲି କହିବାର 
ରିୱାଜ ମାର୍କ୍ସବାଦୀ ମହଲରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି । ଏଗୁଡ଼ାକ ଗାଳିରେ ବି ପରିଣତ 
ହେଇଗଲାଣି । ଅମୁକ ପ୍ରକାର ମତଟା ବୁର୍ଦ୍ଦୋୟା ବୋଲି କହିଦେଲେ ସେଇଟା ଅଯଥାର୍ଥ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଇଗଲା ବୋଲି ଅନେକେ ବିଚାରିଥଆନ୍ତି । 

ଏଥୁରେ ବିଚାରଦୋଷ ରହିଛି । କୌଣସି ଗୋଟାଏ ମତର ଯଥାର୍ଥତା ବା ଓଲଟା 
ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ସେହି ବିଷୟକ ଡଥ୍ୟ ଓ ଯୁକ୍ତି ଆଧାରରେ । ଦୁଇ ଦୁଇ ମିଶିଲେ ଯେ 
ପାଞ୍ଚ ନୁହେଁ, ଏ କଥା ଗଣିତଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ହେବ ! ତା ପରେ ଯାଇ କାହିଁକି 
ଅମୁକକୁ ପାଂଚ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହାର କାରଣ ଖୋଜି ଦର୍ଶାଯାଇପାରେ ଯେ ଭୁଲ ଧାରଣା 
ମୂଳରେ ତା'ର ଶ୍ରେଣୀ ସ୍ଵାର୍ଥ କି ଆଉ କଣ ଅଛି । ସେ ଲୋକକୁ ବୁର୍ଜୋୟା ବା 
ପେତିବୁର୍ଜୋୟା କହିଦେଲେ ତାର ମତଟାର ଖଣ୍ଡନ ହେଇଯିବ ନାହିଁ । 

ମାର୍କସ୍‌ବାଦରେ ନିଜକୁ ଶ୍ରେଣୀଚ୍ୟୁତ କରିବାର ଗୋଟାଏ ବିଧାନ ଅଛି । ଚାଲିଚଳଣରେ 
ଶ୍ରେଣୀଚ୍ୟୁତ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ନିଜର ଦ୍ରଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ଚିନ୍ତା କରିବା ଡ଼ଙ୍ଗ ଉପରୁ ଶ୍ରେଣୀର 
ପ୍ରଭାବ ଦୂର କରିବା ଡ଼େର୍‌ ବେଶୀ କଠିନ । ଆଉ ସେତିକିରେ ବି ଚଳିବ ନାହିଁ । ଆହୁରି 
କେତେ ପ୍ରକାରର ମାୟାଚଢାଇ ଯେ ଆମ ଭିତରେ ବାହାରେ ବିଛା ହେଇ ରହିଛି । ସେସବୁର 
ଠିକେ ଠିକେ ଆଲୋଚନା ଉପରେ ଆମ କରିଗଲୁ । ଏ ଦୁନିଆର ଏକଦମ୍‌ ଅସଲ ବାସ୍ତବ 
ରୂପ କଣ ଓ ତାହା କେବେ ଜାଣିହେବ କି ନାହିଁ, ସେ କଥା ଏଇକ୍ଷଣି କେହି କହିପାରିବେ 
ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଆମେ ତାର ରୂପକୁ ଯେତିକି ଅଧ୍ବଵକ ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ଜାଣିବା, ସେତିକି 
ଅଧ୍ବକ ସକ୍ଷମ ଭାବରେ ଏ ଦୁନିଆରେ କାରବାର ହେଇ ପାରିବା, ଆମକୁ ଘେରିରହିଥୂବା 
ସମସ୍ୟାସବୁକୁ ସଫଳ ଭାବରେ ବୁଝିପାରିବା । ଆମେ ପ୍ରକୃତରେ “ 'ମିଛ ମାୟାରେ ପଡ଼ି 
ଲଟପଟ"” ହେଉଛୁ ଉଣା ଅଧୂବକେ, ମାୟାବୀ ମତଲବବାଜଙ୍କ କଥାରେ ଭୂଆଁ ବୁଲୁଛ୍ଧ, 
ଡାଆଣୀ ଆଲୁଅ ଦେଖି ଗୋଡ଼ାଉଛୁ, ଅନ୍ଧାରରେ ବାଡ଼ି ବୁଲାଉଛୁ । ଏ ମାୟାରୁ ‘ଭଜ 
ଗୋବିନ୍ଦମ୍‌' ଭଜିଲେ ତରିହେବ ନାହିଁ, ଉପରେ 'ମାୟା'ର ଯେଉଁ ସବୁ ଉଦ୍ରଗମସ୍ଥଳ କଥା 
ଆଲୋଚନା କରାଗଲା, ସେସବୁକୁ ଖିଆଲରେ ରଖି ସତର୍କ ରହିଲେ ଯାଇ ହେବ । 


(ହାଟବଜାରର ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନରୁ ଗୃହୀତ ) 
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ଶିକ୍ଷା ଓ ବିଶ୍ଧଶାନ୍ତି 
ଶତ୍ୁଘ୍ର ନାଥ 


କେଉଁ କାଜର କଥା, କଟକ ଚିନ୍ତା ବାଇମୁଶ୍ିକି ; କିନୁ କାଳକାଳର କଥା, ଚାହାଳୀର 
ଚିନ୍ତା ଅବଧାନ ବାପୁଡ଼ାକୁ। କଟକ ଚିନ୍ତା ପରି ଚାହାଳୀର ଚିନ୍ତା ନୁଆ ରୂପ ନେଇଛି । ବେଶ୍‌ 
ଜଟିଳ ହୋଇଛି। ଏହାର ଅର୍ଥାନ୍ତର କରାଯାଉଛି । ବାଇମୁଶ୍ତି ବି ବଦଳି ଯାଇଛି। ରାଜନୈତିକ 
ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ବାଇମୁଶ୍ତିର ଉତ୍ତବ ହୋଇଛି। ଅବଧାନ ବାପୁଡ଼ା ଯେମିତି ସେମିତି। ଶିକ୍ଷାର 
ସବୁସ୍ତରରେ ବହୁ ସମ୍ପର୍କର ଘାଡପ୍ରତିଘାତ ହେଉଥୂଲେ ହେଁ ସେହି ଅବଧାନ, ଅଧ୍ୟାପକଙ୍କ 
ମୁଣ୍ଡରେ ସବୁ ଚିନ୍ତା। ଅଭିଭାବକ ନିରୁତ୍ତର, ନିଷ୍ପିୟ ଓ ଉଦାସୀନ; କାରଣ ପିଲେ ଘରୁ 
ଚାଲି ଯାଇଛନ୍ତି । ପାଖରେ ନାହାନ୍ତି, ମୁଣ୍ଡର ବୋଝ ହାଲୁକା ହୋଇଛି, ସବୁ ଶାନ୍ତ ହୋଇଛି। 
ବିଦ୍ୟାୟତନର ଚିନ୍ତାକୁ ଛାଡ଼ି ପ୍ରଶାସନର ଅସୁମାରି ଚିନ୍ତା; ଚିନ୍ତାଜର୍ଜର, ତେଣୁ ବିଦ୍ଯାର 
ଚିନ୍ତା ସେହି ଜଣଙ୍କ ମୁପ୍ଡରେ, ସେ ଶିକ୍ଷକ। ଶିକ୍ଷାନୀତି ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ଚରାଭୂଇଁ, ସମସ୍ତଙ୍କ 
ତୁଶ୍ଡରେ ପଦେ ପଦେ। କିଛୁ କରୁଛି କିଏ ? କିପରି ହେଉଛି ? ଏହାର ଉତ୍ତର ସେହି 
ଜଣକ। 

ଶ୍ରେଣୀର କାମ ଚାଲିଛି। କଳାପଟାଟି ଖଡରା, ଖସି ପଡୁଛି, ଫାଳ ଫାଳ। ମଥାନ 
ମୁଣ୍ଡରୁ ପାଣିଧାର ସୁଅଫିଟାଇଛି କେତେ ଦିନରୁ କହିହେବ ନାହିଁ। ସେଥୁରେ ଚିତ୍ର, ଚିତ୍ରାଙ୍କନ 
ଓ ଚରିତ୍ରଚିତ୍ରଣ। ଚର୍ବ୍ଯ ଚୋଷ୍ଯ, ଲେହ୍ଯ, ପେୟ ପରି ପାଠ ସବୁଦିଗରୁ ଉପଭୋଗ୍ୟ! 
ଶିକ୍ଷକ ଓ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ ଆନନ୍ଦରେ ବିଭୋର। କହୁଛନ୍ତି, କରୁଛରି ଓ ଚିନ୍ତାଶାଣିତ ହେଉଛି। 
ନିଜକୁ ଭୁଲି ନାହାତି, କିରୁ ଆମ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇନାହାତ୍ତି। ଆଖ୍‌ ଖୋଲି ଯାଉଛି, ଚିନ୍ତା 
ବିସ୍ତାରିତ ହେଉଛି। ନବଦିଗନ୍ତ ଫିଟି ଯାଉଛି, ଗିଗ୍ବିଜୟ ଘୁଞ୍‌ ଯାଉଛି, କେଡେବାଟ ଯିବ 
ସମସ୍ତେ ଆଖ୍ତରାଟି ଅନାଇଛନ୍ତି। ସେ ମୁହୃର୍ଭ ଆସିବ, ସମସ୍ତ ବିଶ୍ନର ସମସ୍ଯା ନିଚ 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ହେବ, ସମସ୍ତେ ଆଶାୟୀ ଓ ପ୍ରତ୍ୟାଶୀ। ନିଜ ଭିତରେ ବିଶ୍ବର ସବୁକିଛି ଓ 
ସମସ୍ତେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବେ ନିଜର ଛାଇ ଓ ନିଜେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଫୁଟି ଦିଶିବ। 
ଏ ପ୍ରକାର ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷ ଓ ଆମ୍ବବିଶ୍ଧାସ ରିହିଛି। ବସ୍ତୁତଃ ଏହାହିଁ ବିଶ୍ଵଶାନ୍ତି ପାଇଁ ସୋପାନ। 

ଆମେ ତ ଜଣେ ଜଣେ। ଆମର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥିତି ରହିଛି। ଆମ ପ୍ରତ୍ୟେକର ସମ୍ପର୍କ ମଧ୍ଯ 
ସସୀମ। ଚିନ୍ତାପରିସରର ଦୈର୍ଘ୍ୟ ଓ ପ୍ରସ୍ଥ୍ୟ ଅଛି। ଏହାର ବି ଉଚ୍ଚତା ରହିଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏସବୁ ଜଣାଶୁଣା (3 ଜୀବନ୍ତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବେଶର ସ୍ଵକୀୟ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି। 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୭୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏସବୁ କଥା ଯେପରି ସତ୍ୟ, ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ସେହିପରି ଯୁଗପତ଼ ସତ୍ୟ, ତାହା ହେଉଛି 
ଅନ୍ୟ ଭାବନା, ଅନ୍ୟପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଓ ସମବେଦନା, ମମତା ଓ ଅନୁରକ୍ତି, ପ୍ରୀତି ଓ 
ସଦ୍ରଭାବନା। ଜଣାଶୁଣା ପରିସରର ସୀମାକୁ ଡ଼େଇଁ ଅଜଣା ବିଷୟରେ ଅଣ୍ଡାକି ହେବାର 
ମନୋଭାବ, ଚିନା ପ୍ରକଟ କରିବାର ଆସକ୍ତି, ବୁଝିବା ଓ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଉନ୍ମଣ୍ଠା, ଏହି ଦୁଇ 
ମଧ୍ଯରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ନାହିଁ ଅଛି ପରିପୂରକତା। ଆସକ୍ତିର ସଂପ୍ରସାରଣରେ ଏହା ସମ୍ଭବ। ନିଜକୁ 
ଜାଣିବାର ଅଭିଜ୍ଞତା ଓ ଜ୍ଞାନର ସମ୍ପରସାରଣରେ ଅନ୍ୟକୁ ଜାଣିହୁଏ। ଚେତନାର ଚଡୁଃସୀମା 
ପରିବାରରୁ ଗ୍ରାମକୁ, ଗ୍ରାମରୁ ଗ୍ରାମାନ୍ତର, ସ୍ଵଦେଶରୁ ଦେଶାନ୍ତର ଓ ଅବଶେଷରେ ବିଶ୍ଧକୁ 
ଟପିଯାଏ। ହିଡ଼ ବାଡ଼ ମୁକୁଳା ହୋଇଯାଏ, ବିଶ୍ଵଭାବନା ସ୍ଵକୀୟ ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୁଏ, ଏହାହିଁ 
ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ସାର୍ଥକତା ଓ ସ୍ଵଭାବ, ବ୍ଯକ୍ତିସରା ସଙ୍ଗେ ସଟ୍ଗେ ସାମାଜିକତାର 
ପରିପ୍ରକାଶ ଓ ସମ୍ପରସାରଣ। 

ଏ ବିଷୟରେ ତତ୍ସ ଦର୍ଶାମାନଙ୍କ ଅନୁଭବ ଯେପରି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ସମାଜ - ବିଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କର 
ପ୍ରମାଣ ସେହିପରି ପରୀକ୍ଷା -ଲବୃଧ। ବିଶ୍ଵକୁ ସମ୍ବୋଧୂତ କରି ବେଦାନ୍ତ କହେ, ଶୃଣନ୍ତୁ, ବିଶ୍ନେ 
ଅମୃତସ୍ୟ ପୁତ୍ରଃ। ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନର ଉପାସନା ଓ ଦିନଚର୍ଯ୍ୟାରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହୁଏ, 
ବସୁଧୈବ କୁଟୂମ୍ବକମ୍‌। ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ପ୍ରତି କୌଟୁମ୍ଭିକ ଭାବନା, ମାନବ ସମାଜ ପ୍ରତି ଭ୍ରାତୃତ୍ର 
ମମତା, କାରଣା ଚରାଚର ହେଉଛି ବିଶ୍ବ ପିତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି। ସେଥୂପାଇଁ ଚରାଚରସ୍ୟ ହିଡାୟ 
ସର୍ବଧର୍ମର ମୁଳମନ୍ତ୍ର ଓ ବିଶ୍ଵର ଚିରବାଞ୍ଚୁତ ମୁଲ୍ୟବୋଧ । ଉଣେଇଶ ସହ ବର୍ଷରୁ ଅଧକ କାଳ 
ହେଲାଣି, ଯିଶୁଖ୍ଜୀଷ୍ଟ କହିଥୂଲେ, ତୁମେ ନିଜକୁ ଯେପରି ଭଲପାଅ, ତୁମ ପଡ଼ୋଶୀକୁ ସେପରି 
ଭଲ ପାଇବ। Thou shalt love thy neighbour as thyself. ହିଂସାରେ ଢର୍ଚରିତ 
ବିଶ୍ଵ ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଅଛି ବା ହେବାପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉଅଛି। ଏପରି ସ୍ଥଳରେ 
ବେଦଦେଦାନ୍ତର ବାଣୀ ଓ ଧର୍ମଗୁରୁମାନଙ୍କ ଉପଦେଶ ମାନବ - ସମାଜ କେବେ ଶୁଣିବ 
ଏହାହିଁ ଗଭୀର ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ । ତଥାପି ମାନବ ହୃଦୟକୁ ବିଶ୍ଵଚୀବନ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ 
ମନୀଷୀଗଣ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଛନ୍ତି। କବିଗୁରୁଙ୍କ ପରୀକ୍ଷିତ ଶାନ୍ତିନିକେତନର 
ଧେୟ ହେଉଛି, ଯତ୍ର ବିଶ୍ଧଂ ଭବଡତ୍ୟେକ ନୀତମ୍‌। ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଯୋଗସାଧନାର ଚରମ 
ଧ୍ୟେୟ ହେଉଛି, ବ୍ଯକ୍ତିର ଦେଶ ସହିତ ଓ ପରିଶେଷରେ ବିଶ୍ବ ସହିତ ସମନ୍ଵୟ ସାଧନ 
କରିବା। ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଗାନ୍ଧୀ ପ୍ରଭୃତି ସାଧକଗଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକଡା ଓ ବୌବ୍ଧିକତାର ଭିରଭି 
ଉପରେ ମାନବସମାଜର ସଂହତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖୁଛନ୍ତି। ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭାଷାରେ 
ମାନବ ସମାଜର ସେବାହିଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସେବା । ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷିରେ ବିନୋବାଙ୍କ ଧ୍ୂନୀ, ଜୟ 
ଜଗଡ, ଜୟ ଭାରତ ଏକାନ୍ତ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ। ସନ୍ଧ କବି ଭୀମଭୋଇ ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ଓ ମହିମା ଧର୍ମର 
ସଂସ୍ଥାପକ ମହିମାସ୍ବାମୀଙ୍କ ଅଭୟ ପୟରରେ କାତର ନିବେଦନ କରିଛିନ୍ତି, ଏ ଜଗତ ଜନ 
ହୃତ ହୋଇଗଲେ କାହିଁ ପ୍ରଚରିବି ମୁହି ?”' ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେ ନିଜକୁ ପ୍ରଭୁ ପାଦପଦ୍ମରେ 
ସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞ ହେଲେ, କାରଣ “ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ ଜଗତ 
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ଶିକ୍ଷା ଓ ବିଶ୍ଵଶାତ୍ତି ୧୭୮ 


ଭବ୍ଦାର ହେଉ” ' । ସେବେଳୁ ଏଯାଏଁ ଜଗତଭଗଡ, ମହିମା ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀଙ୍କର ଧାନ ଧାରଣାରେ 
ରହି ଆସିଅଛି। ବିଶ୍ଵଅଥୈ ପ୍ରତି ରଚ୍ତବିନ୍ଦଧୁର ସଂକଳ୍ପ ନେଇ ସ୍ଵଦେଶପ୍ରେମୀ ଦରଦୀକବି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଜାତୀୟ ମମତା ସହିତ ବିଶ୍ବଜନ ପ୍ରୀତିର ନୀତିକୁ ତାଙ୍କ କବିତା, ଜୀବନ ତଥା 
ସାଧନା ମାଧ୍ଯମରେ ବିଶ୍ବପ୍ରତି ଅର୍ପଣ କରି ଯାଇଛନ୍ତି। ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଆହୁତି ଦେଇ ଜାତିପ୍ରେମବହି 
ପ୍ର୍ନ ଜିତ କରାଗଲେ ଏହାର ଉନ୍ନଳ ସ୍ତଲିଙ୍ଗ ହେବ ବିଶ୍ବପ୍ରେମ। ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ବଦେଶ ବାତ୍ତଲ୍ୟର 
ସାର୍ଥକ ପରିଣତି ହୁଏ ବିଶ୍ବଭାତୃତ୍ଵ। ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ଅନୁରୂପ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
ହୁଅନ୍ତି । The will to give is as fundamental as the will to receive. 
ଦେବାର ସଂକନ୍ଧ ଯେତିକି ମୌଳିକ, ନେବାର ସଂକଳ୍ପ ସେତିକି । ସମୟ, ଶିକ୍ଷା ଓ ପ୍ରଭାବର 
ଗତିରେ ସାମାଜିକୀକରଣ ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଙ୍ଗଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମନୋଭାବାପନ 
ହୋଇଥାଏ। ଶାନ୍ତିରେ ମିଳିମିଶି ଚଳିବା ହେଉଛି ସଭ୍ୟଜୀବନ ଧାରଣର ପ୍ରଥମ ଆବଶ୍ୟକଡ। 
ଯଦି ଏହା ହୋଇ ନ ପାରିଲା ତେବେ ଆମ ଶିକ୍ଷା, ରାଜନୀତି ଓ ସମାଜ ପରିଚାଳନାର ଅର୍ଥ 
କ'ଣ ? 

ଆଜି କିନ୍ତୁ ସଙ୍କଟ। ଏହା ବାସ୍ତବ ଓ ଘନୀଭୂତ ବହୁବିଧ ମାରଣାସ୍ତ୍ର ଯେପରି ଭୟାବହ, 
ସେସବୁର ପ୍ରୟୋଗରେ ମୁହୂର୍ଗକେ ସମସ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଧୂଳିସାଡ଼ କରି ଦେବାର ବିପଦ ସେପରି 
ଆସନ୍ନ । ରାଜନୈତିକ ଝଡ଼ଝଞ୍ଚା। ବିଶ୍ଵଜୀବନର ଚିରସହଚର। ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସମଗ୍ର 
ଧ୍ଵଂସର ଦ୍ଵାରଦେଶରେ। ବିଜ୍ଞାନର ବିଷ୍ରୋରକ ବିକାଶ ଫଳରେ ସାରା ସଂସାର ଆଜି ' 'ଘର 
ବଖୁରିଏ”” ପରି ହୋଇଛି। ଦୂରତା ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ଓ ସେଥ୍‌ପାଇଁ “'ଛତାଜୋତା” ଛିଡାଇ 
ଦେବାର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାର ନୁହେଁ। ବିଭିନ୍ନ ଦେଶର ସମସ୍ଯା ବ୍ୟକ୍ଧି 
ବିଶେଷଙ୍କର ସହଜ ଗୋଚରୀଭୂତ। ସୁତରାଂ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବୁଝାମଣା ଓ ସଦଭାବ ଆଜି 
ସହଜ ସମ୍ଭବ ହେବାର କଥା। କିନ୍ତୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା, ସ୍ବାର୍ଥନ୍ଧତା ଓ ଅହମିକା ଆମକୁ ଏପରି 
କବଳିତ କରି ପକାଇଛି ଯେ ବିଜ୍ଞାନର ସୁଯୋଗ ନେବା ପରିବର୍ରେ ଏହା ଆମ ପାଇଁ ନାହିଁ 
ନଥୁବା ଦୃର୍ଯ୍ୟୋଗରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିବାର ଓ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଦୁର୍ଭେଦ୍ୟ 
ପ୍ରାଚୀର ଆମକୁ ଜାକି ଦେଉଛି। ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ବୈଭ୍ତିକ, ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ 
ଆଦି ଯାବତୀୟ ବିଭାଜନ । ବିଭାଜନରୁ ବିବାଦ ଓ ବିବାଦରୁ ବିନାଶ। ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଏ, 
ସମ୍ମେଳନ ଆଣିଦିଏ ସଂହତି ଓ ଉନ୍ନତି। କିତୁ ବିଭାଜନରୁ ଜାତ ହୁଏ ଅଧୋଗତି ଓ ପତନ। 
ଏକଥା ଗୋଟିଏ ଦେଶ ପାଇଁ ଯେପରି ଲାଗୁହୁଏ, ବିଶ୍ଧ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି। 

ଏପରି ସ୍ଥଳରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସହଯୋଗ ଅଧୁନା ଏକ ବାସ୍ତବତା। ଏହା ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଛି। କାରଣ ବିକାଶ ହେଉଛି ଏକ ସାମୁହିକ ଓ ଚିରଚ୍ତନ ପ୍ରକ୍ରିୟା । ଏହା 
ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ । ଶିକ୍ଷା, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ କୃଷି, ଶିଛ, ସଂସ୍କୃତି, ଅର୍ଥନୀତି ଆଦି ଦିଗରୁ କୌଣସି 
ଦେଶର ବିକାଶ ଅନ୍ୟ ଦେଶର ବିନା ସହଯୋଗରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଅଧ୍ୂଵକନ୍ତୁ ପଡ଼ୋଶୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବିନା ବିକାଶରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶ ଅର୍ଥହୀନ 
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୧୭୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହୋଇପଡ଼େ। ଏକଥା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବା ରାଷ୍ଟ୍ର ପକ୍ଷରେ ଯେପରି ପ୍ରଯୋଜ୍ୟ, ବିଶୃଵପକ୍ଷରେ 
ମଧ୍ୟ ସେହିପରି। 

ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧର ବିରତିରୂପେ ସନି ସ୍ବାକ୍ଷର କରି ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ନ ପାରେ। 
ଏହା କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ! ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗଠିତ League of Nations ବିଫଳ ହେଲା। ଦ୍ବିତୀୟ 
ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ବିଶ୍ଵବକ୍ଷରେ ବିଭୀଷିକା ସୃଷ୍ଟି କଲା। ଏସବୁ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଜନ୍ମ ନିଏ ମିଳିତ 
ଜାତିସଂଘ। UNESCO ଆଦି ଏହାର ବହୁବିଧ ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ 
ମାନବସମାଜର ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଧାନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସହଯୋଗ, 
ଆଲୋଚନା, ବିଚାରବିମର୍ଷ ଓ କଥୋପକଥନ ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କଲା। ଅଶାନ୍ତିର 
ଅଭାବରେ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ଶାନ୍ତିର ସ୍ଵକୀୟ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି। ଇଉନେସତ୍ତକୋଙ୍କ ବିଚାର 
ଅନୁସାରେ Since wars begin in the minds of men, it is in the minds 
of men that the defences of peace must be constructed. ଦେଶ ଦେଶ 
ମଧ୍ୟରେ ବିଦ୍ଧେଷ, ଘୃଣା, ସନ୍ଦେହ, ଅବିଶଵାସ, କୁସାରଟନା, ଆକ୍ରମଣର ମନୋଭାବ ଆଦି 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। ଏହା ବନ୍ଧୁକ, ହାତହତିଆରର ଯୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ବୁଦ୍ଧିର, 
ଜ୍ଞାନର ଯୁଦ୍ଧ ହୁଏ। ତେଣୁ ଶାନ୍ତିର ସୁରକ୍ଷାଖୁଣ୍ି ମନୁଷ୍ଯ ମନରେ ପୋତିବାକୁ ହେବ। 
ମନରେ ଶାନ୍ତିର ମଞ୍ଜି ବୁଣାଯାଇ ପାରିବ। ମନର ମୂଳେ ଏ ଜଗତ। ମନେ ଜ୍ଞାନ ଉଦୟ 
ହେଲେ ଶାନ୍ତି, ସୁଜ୍ଞାନ, ସହୃଦୟତା, ସହାନୁଭୂତି ଓ ସମବେଦନା ଆସିବ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଇଁରାଜୀ କବି ଟେନିସନ କହନ୍ତି, 

If knowledge brings the sword, 
That knowledge takes the sword away. 

ଠିକ ସେହି ମର୍ମରେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ କୃପାଳିନୀ କହିଥୂଲେ, Democracy without 
education is the government of the cattle, by the cattle and for 
the cattle. ଗଣଚନ୍ତ, ପ୍ରଗତି ଓ ଶାନ୍ତି ମନୁଷ୍ୟର ଦିବ୍ୟ ଚେତନା ଉପରେ ଆଧାରିତ 
ଓ ଏହି ଚେତନାକୁ ଜାଗ୍ରତ, ଉଦୂବୁଦ୍ଧ ଓ ସମୃଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଉପଯକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ। 
ଦାନବ ସ୍ତରକୁ ମାନବର ଅଧଃପତନ ନ ହୋଇ ସେ ଦେବ ଭୂମିକାରେ ଅଳଂକୃତ ହେବ। 
ସେହି ଶିକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହା ପ୍ରପଞ୍ଚ କୁସସ୍କାର ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତାରୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୁକ୍ତ କରି 
ତାକୁ ମାନବିକ ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ତାହାହେଲେ ସମତା, ସହଯୋଗ, ସ୍ଵାଧୀନତା, 
ସହିଷ୍ୁତା ଆଦି ସଦ୍ୂଗୁଣରେ ସେ ଭୂଷିତ ହେବ। କେ. କଷ୍ମୂର୍ଭିଙ୍କ ଭାଷାରେ ଶାଳି କେବଳ 
ସେତେବେଳେ ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବହିରାବରଣ ତଳେ କଣ ଅଛି ବୁଝିପାରିବା 
ଓ ତେଣୁ ଆମ ଆକ୍ରମଣମୂଳକ ମନୋଭାବ ଏବଂ ଭୟ ହେତୁରୁ ଯେଉଁ ଧଵଂସର ସୁଅ ଛୁଟିଛି 
ତାକୁ ବନ୍ଦ କରି ପାରିବା ଓ କେବଳ ସେତେବେଳେ ଆମ ପିଲାଙ୍କ ପାଇଁ ଆଶା ଓ ବିଶ୍ବ 
ପାଇଁ ମୁକ୍ତି ରହିବ।”” ଏହା ହେବ Wendell Wilkieଙ୍କ ଏକ ବିଶ୍ଵ 
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ଶିକ୍ଷା ଓ ବିଶ୍ରଶାନ୍ତି ୧୮୦ 


ଏଥୁପାଇଁ ଶିକ୍ଷାରେ ତାଳିପକା ସଂସାର କଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। କିମ୍ବା ଆମ ପ୍ରାଚୀନ 
ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକ ଓ କୁସଂସ୍କାରର ପୂନଃ ବିନ୍ୟାସ କଲେ ହେବ ନାହିଁ । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପୂନଃକଥନ 
ନିମ୍ପମତେ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 

ମାନସିକ ବିକାଶ ଓ ପୂସ୍ତକାଗାର ଆଦି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବ। କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଉ୍ଲିଖ୍ତ ସମସ୍ୟାକୁ ଏକତ୍ର ଆରମ୍ଭ ନ କରି ସୁବିଧାନୁସାରେ ଏକ ବା ଏକାଧୂକ 
ସମସ୍ୟା ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟିନିକ୍ଷେପ କରାଯାଇପାରେ। 

ଏହାଛଡ଼ା ନିମ୍ନରମାଧ୍ୟମିକ ସ୍ତୁଲର ଉପର ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ ଓ ଉଚ୍ଚ ମାଧ୍ୟମିକ 
ଶେଣୀଦ୍ଵୟରେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ କେତେକ ପ୍ରକନ୍ଧ ଦିଆଯାଇପାରେ । ସେସବୁ ପ୍ରକଳ୍ପ ହେଉଛି : 
( ୧) ଆମେମାନେ କିପରି ଖାଉଁ, ? ( ୨) ଆମେ ଖାଦ୍ୟ କିପରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଁ ? (୩) 
ଆମ ପୋଷାକ ଓ ପିନ୍ଧା କିପରି ? (୪) ଆମ ବାସଗୃହ କିପରି ? ଇତ୍ୟାଦି। କଣ 
କଣ କରି ବା କେତେ ଚଣ ପିଲେ ମିଳିମିଶି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ ଭୂଗୋଳ, 
ସମାଜବିଜ୍ଞାନ ଆଦି ବିଷୟର ଶିକ୍ଷକଙ୍କ ମାର୍ଟଦର୍ଶନରେ ମାସେ ବା ଦୁଇମାସ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପନ୍ନ 
କରିବେ। ଖଣ୍ତେ ଖଣ୍ଡେ ଖାତା କରି ସାରାବିଶ୍ଵବର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଖାଦ୍ଯ, ବାସଗୃହ ଓ 
ପୋଷାକ ମାନବଜାତିର ଏହି ତିନୋଟି ମୌଳିକ ସମସ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିବରଣୀ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବେ | Lands and People ପରି ଗ୍ରଛ୍ଧ, ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ, ବିଶ୍ଵ କୋଷ ଆଦିରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ସଂଗ୍ରହ କରି ଆବଶ୍ୟକସ୍ଥଳେ ଖଞ୍ଜି ଦେବେ। ବିଭିନ୍ନ ଛବିଳ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରୁ ଚିତ୍ର, ଦୃଶ୍ୟାବଳୀ 
କାଟି ସେହି ଖାତାରେ ଖଚିତ କରିବେ । ନିଜ ହାତରେ କିଛିଟା ଅଙ୍କନ କରିବେ। ଏସବୁର 
ପ୍ରଦର୍ଶନୀ କରାଯିବ। ବିଶ୍ଵର ସୁବିସ୍ତୃତ ବିଭିନନତା ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ବଡ଼ିବ ଓ ସେମାନଙ୍କର 
ଆଖ୍‌ ଖୋଲିଯିବ। ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ଦେଶର ଚେତନା କ୍ରମେ ସଂପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ବିଶ୍ବଚେତନା 
ସହିତ ସମନ୍ବିତ ହୋଇଯିବ। 

ବିଶ୍ନଶାନ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସଂଗଠନ ଓ ସେସବୁର ସାଫଲ୍ୟ ତଥା ବୈଫଲ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବ। ମିଳିତ ଜାତିସଂଘ ଓ ଏହାର ବିଭିନ୍ନ ବିଶେଷ ସଂଗଠନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିକ୍ଷା 
ଦିଆଯିବ । ସେମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶ, ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ପ୍ରତ୍ୟୟ (୦୩୯୧p) ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଧାରଣା 
ଦିଆଯିବ। ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାରେ ଏ ପ୍ରକାର ସରଳ ପୁସ୍ତକ ରହିବା ଉଚିଡ। ବିଶ୍ରବନ୍ଧୁ, 
ଜଗତରେ ଭାରତ . ପରି ପୁସ୍ତକ ଲେଖକର ପ୍ରଥମ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ଏହା ଏକଦା 
ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କର ଆଦର ଲାଇ କରିଥୂଲା। 

ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ବିଶ୍ଵପ୍ରେମ ସହାୟକ ଉଚ୍ତ ଓ ସୃକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ଗନ୍ଧ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବ। ଏସବୁ ମଧ୍ଯରୁ କେତୋଟି ହେଉଛି: ' 'ଚରାଚରସ୍ୟ ହିତାୟ; ବସୁଧୈବ 
କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌; ମାନବ ଦେହେ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ଞାନ; ଦେଖ୍‌ ସନ୍ତୁଷ୍ଠ ଭଗବାନ; ' ଏକମ୍‌ ସତ୍ବ, ବିପ୍ରାଃ 
ବହୁଧା ବଦନ୍ତି'; ସତ୍ୟମେବ ଜୟତେ; ମାନବ ସେବାହି ଇଶ୍ନର ସେବା; ନରନାରାୟଣ; 
ସାର୍ବଜନହିତେରତା ଇତ୍ୟାଦି। 
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୧୮୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା, ସମୟ ଓ ସ୍ଥାନର ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଭ୍ରମଣ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ସହିତ ପିଲାଙ୍କୁ ପରିଚିତ 
କରାଯିବ। କଳ୍ପନାବିଜାସୀ ଚପଜପତି ବାଢଯୁବାମନରେ ଭ୍ରମଣର ରୋମାଞ୍ଚ ପରିରାଇଜକୁ 
ନ ନେଇ ବିଶ୍ନବିଜାସୀ କରିପକାଇବା। ଅଖ୍ୟାତ ପୂରପଲ୍ଲୀର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ବଚ, ସମୟ ଏ 
ସାଧନାରେ ସୁଖ୍ୟାତ ମନୀଷୀମାନଙ୍କ କାହାଣୀ ବିଶ୍ରଚରିତ୍ର ନିର୍ମାଣରେ ପରିପୋଷକ ହେବ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରେଣୀ ପାଇଁ ର୍ରୋବ ( ଭୂମଣ୍ଡକ) ଜଗତରେ ଭାରତ ଚିହ୍ନିତ ହୋଇ ପରିଦର୍ଶିତ 
ହେବ। ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ହାତତିଆରି ଗ୍ଲୋବ ସ୍ପଛ୍ଥ ମୁଲ୍ୟରେ ଶିକ୍ଷକ ଓ ତାଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ 
ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ କରି ପାରିବେ। ବିଶ୍ନଭାବନାର ସହାୟକ ବାୟୂୁମଣ୍ଡକ ଶ୍ରେଣୀ କୋଠରୀରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରାଯାଇପାରିବ 

ଆମ ଦେଶର ବିଭିନ୍ନ ଶିକ୍ଷା ଯେପରି ଆମ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ଏକାମ୍ମଲତା ଓ ଜାତୀୟ ସଂହତି 
ରକ୍ଷା ଦିଗରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ବିଶୁଵର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କଲେ ଏହା ସେହିପରିଭାବରେ 
ଆମକୁ ଆନ୍ତର୍ବାତିକ ମନୋଭାବାପନ କରିବାରେ ଉତ୍ସାହପ୍ରଦ ହୁଏ। ତ୍ରିଭାଷୀ ସୃତ୍ର 
ଓ କୋଠାରୀ କମିଶନଙ୍କ ସୁପାରିଶ ଅନୁସାରେ ସ୍କୁଲ ସ୍ତରରେ ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାହି ଶିକ୍ଷାର ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ବିଷୟ ହୋଇ ରହିବ। କୋଠାରୀ କମିଶନ ମଧ୍ଯ ମତ 
ଦିଅନ୍ତି ଯେ ରୁଷ, ଜର୍ମାନ, ଫରାସୀ, ସ୍ପେନିଶ୍‌, ଚାଇନିଜ କିମ୍ବା ଜାପାନିଜ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ଭାଷା 
ଅଧ୍ତବ୍ୟ। କେତୋଟି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଇଂରାଜୀ ହିନ୍ଦୀ ପରିବର୍ତେ ବା ଏହାଛଡ଼ା ଏସବୁ 
ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଭାଷା ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାରେ ସୁଯୋଗ ରହିବ। ଅବଶ୍ଯ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ 
ସ୍ତରରେ ସାଂସ୍ତୃତିକ ବିନିମୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଅନୁସାରେ ରୁଷ, ଢର୍ମାନ ପ୍ରଭୃତି ଭାଷା ଅଧ୍ୟୟନ 
ପାଇଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି। 

ପୂର୍ବରୁ ସୂଚିତ ହୋଇଅଛି ଯେ ଛାତ୍ରମାନେ ମିଳିତ ଜାଡିସଂଘ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବହିତ ହେବା 
ଉଚିଡ। ଏହା କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ଏହା ଜାଣିବା ଦରକାର। ନିରାପତ୍ତା ପରିଷଦ, ମିଳିତ 
ଜାତିସଂଘର ସାଧାରଣ ସମ୍ମିଳନୀର ପ୍ରହସନ ଅଧୁବେଶନ କରି ପିଲାମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଭୂମିକା 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯାଇପାରେ। 

କୌଣସି କୌଣସି ଶିକ୍ଷାୟତନ ମିଳିତ ଜାତିସଂଘର ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରି 
ମିଳିତ ଜାତି ଅନୁଷ୍ଠାନ ହୋଇପାରେ । 

ପରିଶେଷରେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଉକ୍ତି ସ୍ମରଣ କରିବା । ସେହି ଉକ୍ତିର ମର୍ମ ହେଉଛି : 
“ମୁଁ ମୋ ଘରର କବାଟ, ଝରକା ଆଦି ଖୋଲା ରଖୁବି, ଯାହାଫଳରେ ବାହାରର ଆଲୋକ 
ଓ ପବନ ମୋ ଘରେ ଅବାଧରେ ପଶି ପାରିବ। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ମୋ ଘରକୁ ଉଡ଼ିଯିବାକୁ ଦେବି 
ନାହିଁ, ଯଦିଓ ବାହାରର ପବନ ଓ ଆଲୋକ ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ସମୃଦ୍ଧ ହେବି।”' ତାହାହିଁ କରିବା 


ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଆନୋ ଭଦ୍ରାଃ କ୍ରତବୋ ୟନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵଡଃ Let noble thought come 
to me from all sides. 
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ଭୁଲ୍‌ 


ଭୁବନେଶ୍ବର ବେହେରା 


ମଣିଷ ବେଳେ ବେଳେ ଭୁଲ୍‌ କରେ, ଆଉ ଏମିତି ଭୁଲ୍‌ କରେ ବୋଲି ହିଁ ସେ ମଣିଷ ହୋଇ 
ରହେ ! ପୂରାଣ ଓ ଉତିହାସରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ମଣିଷ ଚିରଦିନ ହିଁ ମଝିରେ ଭୁଲ୍‌ କରି 
ଆସିଛି । 

ସତ୍ୟ ଯୁଗର କଥା | ବିଶ୍ନାମିତ୍ର କୁଆଡ଼େ ଭୁଲ କରିଥୁଲେ ଓ ସେ ଭୁଲରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥୂଲେ 
ଶକୁନ୍ତଳା । ତା'ପରେ ତ୍ରେତୟା-ରାମାୟଣ ଯୁଗ ପ୍ରଜାବସ୍ଚଳତାର ନିଦର୍ଶନ ସ୍ଵରୂପ ଓ 
ଜନମତର ଖାତିର୍‌ରେ କରାଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସୀତାଙ୍କ ବନବାସ ଗୋଟାଏ ଭୁଲ ପରି ହିଁ 
ମନେହୁଏ । ଦ୍ଵାପର ତଥା ମହାଭାରତ ଯୁଗ । ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ ଯୁଧ୍ଵଷ୍ପିର ମଧ୍ଯ ଶକୁନି ସଙ୍ଗରେ 
ପଶା ଖେଳି ନିଜ ରାଜ୍ୟ ଦ୍ରୈପଦୀଙ୍କୁ ହରାଇଥୂଲେ । ଆଉ ଆଜିର ଏ କଳିଯୁଗ କଥା, ତା 
ଛାଡ଼ ! ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପରି ମହାତ୍ମା ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାରେ ବିଶ୍ରାସ ରଖି 
୧୯୨ ୧- ୨୨ରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପାଇଁ ଡାକରା ଦେଇଥ୍‌ବାରୁ 
ଗୋଟାଏ ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ କଲେ ବୋଲି କହିଲେ ଏବଂ ତାକୁ ସେ 'ହିମାଲୟାନୁ ବୁଣ୍ଡର' ବୋଲି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ | କଥାରେ ଅଛି ଯେ ମୁନିମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ମତିଭ୍ରମ ହୁଏ ଓ ରଷିମାନେ 
ବେଳେ ବେଳେ ଆର୍ଷ ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତି | ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଦେବଦେବ ମହାଦେବ ମଧ୍ଯ 
ଭୁଲରେ ତାଙ୍କ ପୁଅ ଗଣେଶଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକାଟି ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଓ ଭୁଲ ଜାଣି ସାରିଲା ପରେ ଗୋଟିଏ 
ହାତୀ ମୁଣ୍ଡ ଆଣି ଯୋଡ଼ିଦେଲେ । 

ଏସବ୍ର ଭୁଲର ବର୍ଣ୍ଣନା କେବଳ ଯେ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ପୁରାଣ ଓ ଇତିହାସରେ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ ତାହା ନୁହେଁ, ବାଇବେଲ୍‌ରେ ଆଦମ୍‌ ଓ ଇଭୁଙ୍କ ଚରିତ୍ର ବୃତ୍ତାନ୍ତ ମଧ୍ଯ ଠିକ ସେଇ 
ଧରଣର ! 

ଆଦମ୍‌ ଇଭୁଙ୍କୁ ଇଡେନ୍ସ ଉପବନରେ ଛାଡ଼ିଦେଲା ବେଳେ ସ୍ଵୟଂ ପରମେଶ୍ବର କୁଆଡ଼େ 
ସେ ଦ୍ରହିଁଙ୍କୁ ବଗିଚାର ଗୋଟାଏ ସୁନ୍ଦର ଫଳ ଭୁଲରେ ମଧ୍ଯ ନ ଖାଇବାକୁ ସତର୍କ କରିଦେଇ 
ଯାଇଥୂଲେ । ଶଇତାନ କିନ୍ତୁ ସବୁବେଳେ କାନେ କାନେ ଇଦଭ୍ୁଙ୍କୁ ସେହି ରସଭରା ଜ୍ଞାନ-ଫଳ 
ଚାଖିବାକୁ ପ୍ରବର୍ରାଇ ଶେଷରେ ସଫଳକାମ ହୋଇଥୁୂଲା । ପରିଣାମରେ ଇଦ୍ଦର କ୍ରମାଗତ 
ପ୍ରରୋଚନା ଯୋଗୁଁ ଆଦମ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେଇ ଫଳ ଖାଇବାକୁ ରାଜି ହେଲେ । ତା' ପରେ କେମିତି 
ଲଜ୍ମାର ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା, କାମନା ନ୍ଧ ନେଲା ଓ ଅବିନାଶୀ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ନାଶଶୀଳ 
ଜରାକ୍ଷିଷ୍ଟ ମନୁଷ୍ୟ ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ଉଠିଲା, ତା'ର ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା । 
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୧୮୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବଚ୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦେବତାମାନେ କୁଆଡ଼େ ଭୁଲ କରନ୍ତି ନି ! କିନ୍ତୁ ଭୁଲ ନ କରି କଣ ଯେ ସେମାନେ ଅଧ୍ଵକ 
ପାଆନ୍ତି, ତାହା ଅବଶ୍ୟ ଭଲ କରି ବୁଝି ହୁଏନି । ସବୁଦିନେ ସକାଳ, ସଞ୍ଜ, ସେହି ଅମୃତ 
ପିଇ, ସବୁବେଳେ ସେ ରମ୍ଭା, ମେନକା, ଉର୍ବଶୀଙ୍କ ନାଚ ଦେଖି ଦେଖି ନିଶ୍ଚୟ ଆମ କଲେଜ 
ପିଲାଙ୍କ ଭାଷାରେ ବୋର” ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ବେ । ଟିକିଏ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ନ ସହିଲେ, ଭୋକ 
ଉପାସରେ ଦିନେ ଅଧେ ନ ରହିଲେ, ଶିକ୍ଷକଙ୍କ ଗାଳି କିଛି ନଶୁଣିଲେ, ବୁଢ଼ା ଟୋକା 
ଭେଦଭାବ କିଛି ନଥୂୁଲେ ଜୀବନ ଦ୍ରର୍ବିସହ ହେବା କଥା । ସେଥୁପାଇଁ ବୋଧହୁଏ 
ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ମଝିରେ ମଝିରେ ଗୋଟିଏ ଅଧେ ଭୁଲ କରିଦିଅନ୍ତି, ଆଉ ଭୁଲ କଲା 
ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ସ୍ବର୍ଗରୁ ପୃଥିବୀକୁ ଟପ୍‌-ଟାପ୍‌ ଖସି ପଡ଼ନରି ବର୍ଷା କିମ୍ଭା କୁଆପଥର ପରି ଏବଂ 
ଏମିତି 'ଅଭିଶପ୍ତର' ଜଣେ ଅଧେ କୁଆଡ଼େ ତାଙ୍କ ପ୍ରିୟାଙ୍କ ପାଖକୁ ସବୁ ଚିଠି ଲେଖି କାହାକୁ 
ନ ପାଇଲେ ମେଘକୁ ଦୃତ କରି ପଠାନ୍ତି । 

କୁହା ଯାଇଥାଏ ଯେ ରାକ୍ଷସମାନେ ଭୁଲ ପରେ ଭୁଲକରି ଚାଲି ଥାଆରି। ସେମାନଙ୍କୁ 
ଯଦି ଏ ବିଷୟରେ କିଛି ପଚରା ଯାଆନ୍ତା, ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଏଥୁର ପ୍ରତିବାଦ କରି କହନ୍ତେ 
ଯେ ଏସବୁ କେବଳ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରୋଗାଗଶଣ୍ଡା, ଅପପ୍ରଚାର, ଚକ୍ରାନ୍ତା। ସେମାନେ 
ବୋଧହୁଏ ଓଲଟା ଅଭିଯୋଗ କରନ୍ତେ ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ଦେବତାମାନେ ହିଁ ଥରକୁ ଥର 
ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ଓ ନିର୍ଭୟରେ ଭୁଲ କରି ଯାଆନ୍ତି। ମହାଦାନୀ ବଢିକୁ କୌଶଳରେ 
ପାତାଳକୁ ଠେଲିବା ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେବତା ଓ ଅସୁରମାନଙ୍କର ମିଳିତ ଉଦ୍ୟମରେ 
ସମୁଦ୍ର ମନ୍ଦ୍ରନ କରି ତହିରୁ ବାହାରିଥ୍‌ବା ହାତୀ ଘୋଡ଼ାଠାରୁ ଅମୃତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ 
ଦେବତାମାନେ କିପରି ଚକ୍ରାନ୍ତ କରି ନେଇଗଲେ, ତହିର ଉଦାହରଣ ଦିଅନ୍ତେ। 

ଏ ସବୁଥୁରୁ ମନେହୁଏ ଯେ କେବଳ ମଣିଷ ନୁହେଁ, ଦେବତା ଓ ଅସୁର ସମସ୍ତେ ଭୁଲ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଖାଲି ଭୁଲ କରିବାଟା ଯେ ଘୃଣ୍ୟ, ସେପରି ବିବେଚନା କରିବା ଉଚିତ 
ହେବ ନାହିଁ। ଜାଣି ଶୁଣି ଭୁଲ କରିବା, ଭୁଲ କରି ଭୁଲ ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା ଅଥବା ଭୁଲ 
କରି ସାରିଲା ପରେ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଫଳଭୋଗ କରିବାରେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିବା କିନ୍ତୁ 
ନିନ୍ଦନୀୟ। 

ଭୁଇ କ'ଣ ଓ ତାହାର ନିଦାନ କିପରି କରାଯିବ, ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏଠାରେ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ । 

ଆମ ଭାରତରେ ରାସ୍ତାର ବୀ ପାଖରେ ଗାଡ଼ି ଚଳାଇବା ଠିକ୍ବ ବୋଲି ଧରା ଗଲାବେଳେ 
ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାରେ ଡାହାଣ ପାଖରେ ଗାଡ଼ି ଚଳାଇବା ଠିକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ତେଣୁ 
ନଇ, ଦେଶ ଦେଶକୁ ବାଙ୍କ ପରି, ଭୁଲର ସଂଜ୍ଞା ମଧ୍ୟ ଭିନ ଭିନ୍ନ ଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ। 

ଭୁଲ କିମ୍ବା ଭଲ ଏହି ଧାରଣା ତେଣୁ ଗୋଟାଏ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ବୋଲି ମନେହୁଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦେଶର ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜାତିର ଭୁଲ ଓ ଭଲ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଜ ନିଜ ସଂଜ୍ଞା ତଥା ନିୟମ- 
କାନୁନ ରହିଥାଏ। 
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ଭୁଲ୍‌ ୧୮୪ 


ଆଗେ ଆମ ଦେଶରେ ଏହି ଭୁଲ ଓ ଭଲ ବିଷୟରେ ସମାଜ ହିଁ ମୁଖ୍ୟତଃ ମାନ ନିରୂପଣ 
କରୁଥୂଲା। ସେହି ମାନ ଅନୁସାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ପ୍ରଭୃତି ବର୍ଣ୍ଣ ବିଭାଗ ଅନୁ ଯାୟୀ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ରୀତି ନିୟମର ରୂପରେଖ ସ୍ଥିର କରାଯାଉଥ୍‌ଲା। ସମାଜରେ ପୂରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀର ସ୍ଥାନଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ବାପା, ମା, ପୁଅ, ଝିଅ, ଗୁରୁ, ଶିଷ୍ୟ, ରାଜା, ପ୍ରଜା ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଥାନ ନିରୂପିତ 
ହେଉଥୂଲା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଯଥାଯଥ କରଁବ୍ୟର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆ ଯାଉଥୁୂଲା। ସେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାମା 
ହିଁ ଥୁଲା ମାପକାଠି ଏହି ମାପକାଠି କର୍ବ୍ୟ ବିଚ୍ୟୁତି, ଭୂଲର ପରିମାଣ ଓ ସେଥୁପାଇଁ 
ଦଣ୍ଡବିଧାନ ଇଙ୍ଗିତ କରୁଥୂଲା। ସମାଜ ଗୋଟିଏ ସ୍ବୟଂଚାଳିତ ସଂସ୍ଥା ପରି କାମ କରୁଥୁଲା। 

ସମୟର ଗଡି ଅନୁସାରେ ସମାଜର ଏହି ଭୂମିକା ଏବେ ପୁରାପୁରି ବଦଳି ଯାଇଛି। 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ସମାଜ କିମ୍ବା ହିନ୍ଦ ସମାଜ, ମୁସଲମାନ ସମାଜ ପରି ସମାଜ ବିଭାଗ 
ଧୀରେ ଧୀରେ ଉଠିଯାଇ କେବଳ ଗୋଟିଏ ସମାଜ ଦେଖା ଦେଇଚି ଭାରତୀୟ ସମାଜ। 
ଏହି ସମାଜରେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ¬ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ଅଧ୍ବକାର । 

ଦୁଃଖର କଥା ¬ ଏ ନୃତନ ସମାଜର କର୍ମକର୍ରାମାନେ ନାଗରିକମାନଙ୍କର ଅଧ୍ଵକାର 
ବିଶଦ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକର କର୍ରବ୍ୟ ନିର୍ବାରଣ କରିଦେଇ 
ପାରି ନାହାନ୍ତି। ଫଳରେ ଭୁଲ ଓ ଭଲର ମାପକାଠି ଆଜି ହଜିଯାଇଛି ଓ ଯିଏ ଯାହା 
କରିପାରିଲା, ତାହା କରି ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଦରକାରବେଳେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଦେଶର 
ମାପକାଠି ଆଡ଼ିକି ଆଙ୍ଗୁଠି ଦେଖାଇ ଦେଉଛନ୍ତି। ନିଜର ଯେ କିଚି ଭୁଲ ହୋଇପାରେ, 
ତାହା କେହି କଳ୍ପନା ହିଁ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି। କିନ୍ଧ ସମସ୍ତେ ଅନ୍ଯର ଭୁଲ ବାଛିବାକୁ 
ସବୁବେଳେ ଆଗଭର ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି। ଏ ରୋଗ ବାପା ମା, ପୁଅ ଝିଅ, ଶିକ୍ଷକ ଛାତ୍ର 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରାସ କରିଛି। ଫଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ ଜଣେ ଜଣେ ଦେବତା 
ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ସମସ୍ତେ ଅସୁର। 

ଆମ ଦେଶର ସାଧାରଣ ପ୍ରଥା ଅନୁସାରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ଭରି କରି 
ଦେଇ ଟିକିଏ ଗୁଡ଼, କାଣିଚାଏ ଦୁଧସର ଆଉ କଦଢ୍ୀରୁ ଆଇ୍ୁଳିଏ ଭୋଗ ଲଗାଇ 
ଦିଆହୁଏ। ଧୂପ ନାଁରେ ଟିକିଏ ଧୂଆଁ, ଦୀପ ନାଁରେ ଟୋପାଏ ଘିଅର ସଳିତା ଜଳାଇ ଦେଇ 
ଗୋଟାଏ ଦି'ଟା ଥାପୁଡ଼ି ସହ ଘଣ୍ଢି ହଲାଇ ଦିଆ ହୁଏ ଓ ଶେଷରେ କବାଟ କିଳି ଦିଆଯାଏ । 
ଦେବତା ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପଥର ପାଲଟି ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ପାଟି ଫିଟାଇବାକୁ ବି 
ଚୁ' ନ ଥାଏ! 

ବାପା ମା ଓ ଶିକ୍ଷକମାନେ ଯଦି ନିଜ୍ର ନିଜ ଭୁଲ ସ୍ଵୀକାର କରି ବେଳରୁ ହୁସିଆର 
ନ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦଶା ଭୋଗ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଛି। 
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ଜୀବଜଗତର ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ ହିଁ ଏକ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ, ଏଇ ଦୁଃଖର ଏକମାତ୍ର କାରଣ 
ହେଉଛି କାମନା- ଦୀର୍ଘ ୨୬ ଶହ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ କଣ୍ଠରୁ ଏ ଅମୃତନିସ୍ୟନ୍ଦୀ 
ଅମର ସତ୍ୟ ନିଃସ୍ଵୃତ ହୋଇଥୂଲା, ସେ ଏଇ ଦୁଃଖ-ଅପନୋଦନର ନିଦାନ ପାଇଁ କାମନାର 
ବିନାଶରେ ଦୁଃଖର ବିନାଶ ହୁଏ ବୋଲି ଅନ୍ୟ ଏକ ସତ୍ୟ ପ୍ରଚାର କରିଥୂଲେ ! ଜୀବନରେ 
ଏଇ ତିନୋଟି ସତ୍ୟର ସାର୍ଥକ ରୂପାୟନ ଦିଗରେ ସାଧୁ ସନ୍ଧ୍ ସନ୍ୟାସୀ ଜୀବନ ଯାପନ 
ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ମାର୍ଗରୂପେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିର୍ବାରଣ କରି ଦେଇଥୁଲେ | ଧର୍ମଭିରିକ ଏଇ 
ମାର୍ଗଟିର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ବର୍ଣ୍ଣ ଆହରଣ କରିଥୂଲେ ହେଁ ଏହାର ତାତ୍ସିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଅବା ସମଗ୍ର ଜୀବଜଗତର ଦୁଃଖ ବିମୋଚନ ତଥା ତା'ର ସର୍ବଶେଷ ପରିଣତି ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଏଇ ସତ୍ୟର ଆବିଷ୍ଠର୍ଭାକୁ ଜଗତର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବବାଦୀ ରୂପେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଦେଇଛି 
ମତ୍ର । 

କାମନା ବା ବାସନାର ସ୍ଵାଭାବିକ ବିକାଶ ଦିଗରେ ବିତ୍ତ ଓ ବିଭୂତି ଅର୍ଥାତ ସମ୍ପଦ ଓ ଶକ୍ତିର 
ଭୂମିକା ସର୍ବାଧୂକ । ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଏଇ ଉଭୟହିଁ ଇଶ୍ଵର ଓ ନରରୂପୀ 
ଦେବତା ରାଜାଙ୍କ ଠାରେ ଥୂଲେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ! ରାଜ୍ୟର ରାଜା ବା ଶାସକ ଗୋଟିଏ ହସ୍ତରେ 
ଶର୍ତିର ପ୍ରତୀକ ନ୍ୟାୟଦଣ୍ଡ ଓ ଅପର ହସ୍ତରେ ସମ୍ପଦ ଧାରଣ କରି ଠିକ୍‌ ଅଦୃଶ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପରି ଲୋକ ଚକ୍ଷୁରେ ସର୍ବଶସ୍ତିମାନ ରୂପେ ପୂଜିତ ହୋଇ ଆସୁଛନ୍ତି । ପୃଥ୍ବୀର ଅନ୍ୟାନ ଦେଶ 
ପରି ଭାରଡବର୍ଷର ଆଦି ଇତିହାସରେ ତେଣୁ ରାଜକୀୟ ଶକ୍ତି ଓ ଧର୍ମଭାବର ପ୍ରାବଲ୍ୟ 
ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସର୍ବମାନ୍ୟତା ଅର୍ଜନ କରିଛି । ଜଣେ ସାଧାରଣ ନାଗରିକର ସାମାନ୍ୟ 
ଦୋଷ ¬ ସନ୍ଦର୍ଶନରେ ସୀତା - ନିର୍ବାସନ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥୂଲେ ହେଁ ଦେଶର ସାମୂହିକ ଶାସନ 
ପଦ୍ଧତିରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭୂମିକା ଥୁବାର ବିଶ୍କାସ କରି ହେଉନାହିଁ । ତେଣୁ 
ପ୍ରଜାନୁରଞ୍ଜନ ଅଥବା ରାମରାଜ୍୍ୟ-ଧାରଣା ଭିତରେ ପ୍ରଢାସ୍ଵାଥ ସଂରକ୍ଷଣ କେବଳ ଏକ 
ସୂୃଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶରୂପେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିଥଲା କହିଲେ ଚଳେ । 

ଅତୀତର କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଅନ୍ତଃସ୍ଵର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ଏଇ ଆଭିମୁଖ୍ୟଦ୍ଧାରା ପୂର୍ଣ୍ଣତଃ 
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ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇଥୁଲା । ସାହିତ୍ୟର ଆଦି ଇଡିହାସରେ ତେଣୁ ଦେବତା ଓ ପ୍ରତିନିଧ୍ଵରୂପେ 
ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରିଥୁବା ରାଜାଙ୍କ ଭୂମିକା ଥୂଲା ଏକାନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ସଂସ୍କୃତ ତଥା ଭାରତୀୟ 
ପ୍ରାଦେଶିକ ସାହିତ୍ୟ ପରି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ତଃସ୍ଵରରେ ଏଇ ଦେବତା ଓ ରାଜାଙ୍କ ଜୀବନ- 
କାହାଣୀ ପ୍ରଧାନ ହୋଇ ଦେଖା ଦେଇଥୁଲା ¦ ଓଡ଼ିଆ ପୁରାଣ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଏ ଉଭୟଙ୍କର ଅକ୍ଷୟ ମୁଦ୍ବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲାପରି କାବ୍ୟଓଜଗତରେ ରାଜକୀୟ ଭୋଗ- 
ବିଳାସର ପରିପୂର୍ଣ ଚିତ୍ର ଦେଖା ଦେବା ଆଦୌ ବିଚିତ୍ର ବା ଆକସ୍ମିକ ନୁହେଁ । 
କାବ୍ୟକଳାର ସମସ୍ତ ଉନ୍ନତ ଗୌରବ ସନ୍ତ୍ବେ ଏ ସାହିତ୍ୟର ବିଷୟବସ୍ତୁରୁ ଜନତା ଥୂଲା 
ସଂପୂର୍ଣ ନିର୍ବାସିତ । 

ଦେବତା ଅଥବା ରାଜାଙ୍କ ଭଚ୍ଛାହିଁ ଥୁଲା ଏକାନ୍ତ ଶିରୋଧାର୍ଯ୍ୟ, ଭକ୍ତ ବା ପ୍ରଜାର କୌଣସି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଇଚ୍ଛା ନଥୁଲା । ଭକ୍ତ ଅଥବା ପ୍ରଜା ଏଇ ଦେବତା ବା ରାଜାଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ନିକଟରେ ନିଜକୁ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇ ନିଜ ଜୀବନର ସାର୍ଥକତା ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲା । ସାମନ୍ତବାଦୀ ବା ରାଜକୀୟ 
ସାହିତ୍ୟର ସମସ୍ତ ଗୌରବମୟ ଶିଛ-ସଂପଦ ମଧ୍ଯରେ ଫୁଟି ଉଠିଥ୍ବା ଦେବତା ଅଥବା 
ରାଜାଙ୍କ ଜୀବନର ଅଭୀପ୍‌ସା ବା କାମନା ସନ୍ଦର୍ଶନ କରି ଜନତା ରସୋପଭୋଗ ନାମରେ 
ନିଜକୁ ସେଥ୍‌ରେ କେବଳ ସାମିଲ କରିଦେଉଥ୍‌ୁଲା ମାତ୍ର । 

ସମୟର ଅଗ୍ରଗତି ସଙ୍ଗେ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିରେ ପରିବର୍ଭନ ସଂଘଟିତ 
ହୋଇଥୂଲୀ । ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚାର ହେତୁ ଗତ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ଅନୁସରଣରେ ଏକ ନୃତନ ସାହିତ୍ୟ ଆବିର୍ଭୂତ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଏଇ ନୂତନ 
ସାହିତ୍ୟ ସମସ୍ତ ନୂତନ କଳା-କୌଶଳରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ ଏହାର ଆଦି 
ସାଧକମାନେ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟର ଆଭିମୁଖ୍ୟଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଥଲେ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ନପାରେ । ରାଧାନାଥଙ୍କ କାବ୍ୟ, ଅନ୍ତତଃ ବିଷୟ ବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ରୀତିଯୁଗ ସାହିତ୍ଯ ଏବଂ 
ମଧୁସୂଦନଙ୍କ ଗୀତାକବିତା ପ୍ରାଚୀନ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଭାବନାରେ ଏକ ଏକ ସାର୍ଥକ ପ୍ରତିନିଧବ 
କହିଲେ ଚଳେ । ୧୯ ୨୦ ସାଲ ପୂର୍ବରୁ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଗଛ 
ଉପନ୍ୟାସ ଓ ନନ୍ଦକିଶୋରଙ୍କ ପରୀ କବିତାରେ ପ୍ରଥମ ଥର ପାଇଁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଵର ଝଙ୍କାର 
ଆମେ ଶୁଣିବାକୁ ପାଇଥାଉଁ ! ପରୀବହୁଳ ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନ ଧାରା ଯାହା ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି ଏ ଦେଶ ସାହିତ୍ୟରୁ ବହିଷ୍କୃତ ଥୂଲା ତାହା ଏ ଉଭୟ ଲେଖକଙ୍କ ମସୀମୁନରେ ସାର୍ଥକ 
କଳାଗୌରବର ସ୍ଵାକ୍ଷର ବହନ କରି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଲାଭ କରିଥୁଲା । 

୧୯୨୦ ସାଲ ପୂର୍ବରୁ ସମାଜ -ଜଢୀବନର ଦୁଇଟି ବିଶିଷ୍ଠ ଚିନ୍ତାଧାରା ସାହିତ୍ୟରେ 
ରୂପାୟିତ ହୋଇଥ୍‌ବାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଯଥା- ସମାଜ -ସଂସ୍କାର ଓ ଜାତୀୟତାଭାବ । ଏ 
ଉଭୟ ଭାବଧାରାର ପ୍ରଚାରକ ଥିଲେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଏକ ଶିକ୍ଷିତ ମଧ୍ଯବିର ଶ୍ରେଣୀ ! 
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୧୮୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ପରିସର କିନ୍ତ ଥଲା ସହରଠାରେ ସୀମିତ । ଦେଶର ବିପୁଳ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ - ପ୍ରବାହ ଉପରେ ପ୍ରଥମ ଅହିଂସା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ତଥା ଭାରତୀୟ କଂଗ୍ରେସର କର୍ମଧାରା ଜନଜୀବନ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥିଲା | 
୧୯ ୨ ୦ ସାଲ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଜାତିପ୍ରୀତି କେବଳ ଉତ୍ସବକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ପ୍ରଥମେ ଫୁଟି ଉଠିଥୁଲା, 
ତାହା ସର୍ବଭାରତୀୟ ଉପାଦାନ ବଳରେ ଏକ ନୃତନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣ ବିଭାରେ ଉଦ୍ଧଭାସିତ 
ହୋଇଉଠିଥୂଲା ! ‘ମାଟିର ମଣିଷ” ଉପନ୍ୟାସର ବରଜୁ ଥଲା ଏଇ ରୁପାନ୍ତରିତ ସ୍ବଦେଶ 
ପ୍ରୀତିର ଏକ ମୂରିମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ ମାତ୍ର 
୧୯୩୦ ସାଲ ପରେ ଏ ଦେଶରେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରସାର ଘଟେ । ଏ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଏଇ ସମୟ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତର ଅନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତର ଲେଖକମାନଙ୍କ ପରି ଓଡ଼ିଶାର 
କୌଣସି କୌଣସି ଲେଖକ ଶୁଣି ପାରିଥୂ୍‌ଲେ ହେଁ ସେ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବ୍ୟାପକ ପରିପ୍ରଚାର 
ଦିଗରେ ନେତୃତ୍ଵ ନିଏ ୧୯୩୪ ସାଲରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତତ ଉତ୍କଳ କଂଗ୍ରେସ ସାମ୍ୟବାଦୀ କର୍ମୀ 
ସଂଘ | ୧୯୩୫ ସାଲରେ ଗଠିତ ‘ନବଯୁଗ ସାହିତ୍ୟ ସଂସଦ” ଥୁଲା ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସଂଘର ଏକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ରୂପ ଓ ୧୯୩୬ ସାଲ ମେ ମାସରେ ପ୍ରକାଶିତ ଆଧୁନିକ ମାସିକ ପତ୍ରିକା ଥୂଲା 
ସେଇ ଚିନ୍ତାଧାରା ପରିପ୍ରଚାରର ଏକ ସାହିତ୍ୟିକ ମାଧ୍ଯମ ମାତ୍ର । 
ଆଜିକି ଠିକ ୪୦ ବର୍ଷ ତଳେ ଅଥୀତ ୧୯୩୫ ସାଲ ନଭେମ୍ବର ମାସ ୨୯ ତାରିଖ 
ଦିନ କଟକ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭବନରେ ଏଇ ନବଯୁଗ ସାହିତ୍ଯ ସଂସଦର ପ୍ରାଥମିକ 
ଅଧ୍‌ବେଶନର ଆରମ୍ଭରେ କବି ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଯେଉଁ ଉଦ୍ବବୋଧୂନୀ ସଙ୍ଗୀତଟି ଗାନ 
କରାଯାଇଥ୍‌ଲା ସେଥୁରେ ଥୂଲା- 
ନବୀନ ଯୁଗର ତରୁଣ ଜାଗରେ 
ଜାଗ ବନ୍ଧନ-ହରା 
ବକ୍ଷ ଶୋଣିତେ ଲକ୍ଷଜୀବନେ 
ଖେଳାଅ ଆଲୋକଙ-ଧାରା ! 
ଛିନ୍ନ କରରେ ବନ୍ଧନରାଜି 
କ୍ରନ୍ଦନ ହେଉ ଶେଷ 
ଲୁପ୍ତ ହେଉରେ ଜାତି ଉପଜାତି 
ଖଣ୍ଡିତ ଶତ ଦେଶ । 
ମହାମାନବର ଶଙ୍ଖ ଶବଦେ 
ଶମୁରେ ଦୁଃଖ ଢ୍ଵାଳା 
ଜାଗ ବନ୍ଧନ -ହରା ! 
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ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯର ସ୍ଵର ପରିବର୍ଭନ ୧୮୮ 


ଦୁଃଖ-ଜ୍ଵଳାର ଉପଶମ ପାଇଁ ଯେଉଁ ବନ୍ଧନହରା ଡରୁଣକୁ ଜାଗିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 
ଉଦ୍ବବୋଧନ ଦିଆଯାଇଅଛି, ଏହାର ପ୍ରାୟ ୬ମାସ ପରେ ଏଇ କବି ପୁନର୍ବାର ସେଇମାନଙ୍କ 
କଥା ଏମିତି ଶୁଣାଇଛନ୍ତି 
ସର୍ବହରାର ଦଳ ଚାଲ ଚାଲ ଖରତର 
ଚୂର ଚୂର ମନ୍ଦିର କାରା 
କଣ୍ଡେ ଖେବୁରେ ମୁଖେ ବିଦ୍ୟୁତ ଦ୍ୟୁତିଦଳ 
ବକ୍ଷେ ବହରେ ଦୁଃଖ ତ୍ଵାଳା । 
ପୁଞ୍ଞିତ ପଥେ ପଥେ ନ୍କାନି ବେଦନାରାଶି 
ବଦ୍ଧ ଦୁଆର କୋଟି ପୁରେ, 
ମୁଲ୍ତ କରରେ ସବୁ ରୁଦ୍ଧ ଜୀବନ ଧାରା 
ସଙ୍ଗୀତ ତୋଳ ନବ ସୁରେ । 
ସଂଖ୍ୟା ଅଗଣ ତବ ଜାଗ ଜାଗ ଭୈରବ 
ଶୋଷଣ କର ଆଜି ଶେଷ, 
ସାମ୍ୟରେ ପୂରୁ ଦିଗ ଦେଶ- 
ଜଠରେ ଜଠରେ ତବ କୁଧ୍ଵତର ବହ୍ଧିରେ 
ଚକ୍ଷୁରେ ନବୀନର ଜ୍ୟୋତି, 
ଭସ୍ମ କରରେ ସବୁ ସନ୍ଦେହ ସଂଶୟ 
ଖୋଜି ଆଣ ପୁଲକର ମୋଡି । 
ମୃତ୍ୟୁର ତଳେ ଡଳେ ଜୀବନର ଦୀପଜଳେ, 
(ତବ) ଶଙ୍କାରେ ଗିର ନୋହୁ ପୋତି । 
ବିଚାର କରି ବସିଲେ ଆମେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜାଣିପାରିବ ଯେ ଗୋଟାଏ ରାଜନୈତିକ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଏହା ଏକ ପ୍ରଚାରଧର୍ମୀ ସାହିତ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇପାରେ ଯେ ଏଥୁରେ 
ରୂପାୟିତ ହୋଇଥୁବା ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣ“ ସ୍ତନ୍ଦନ ୧୯୩୫ ସାଲ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଥୁଲା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵପ୍ନ । ଯେଉଁ ଅଗଣିତ ସର୍ବହରାଙ୍କ ଜୀବନଦୀପ ମୃତ୍ୟୁର ଅନ୍ଧକାର ସହିତ ନିତ୍ୟ 
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୧୮୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଲୁଚକାଳି ଖେଳେ, ସେଇ ଦଳିତ ଲୁଣ୍ଠିତ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ମଣିଷରୂପେ ବଞ୍ଚ ରହିବାର ପ୍ରଥମ 
ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଥୁଲା ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା । ରାଜନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ଯେତେ ଭିନ୍ନ 
ମତାବଲମ୍ବୀ ହେଉନା କାହିଁକି ମଣିଷ ଦୁଃଖର ଉପଶମ ଦିଗରେ କମ୍ୟୁନିକ୍ିମ୍‌ର ଶ୍ରେଣୀହୀନ 
ସମାଜ ଗଠନ ଓ ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ଭେଦଭାବର ବିଧ୍ଵଂସ ସାଧନ ପରି ସମ୍ପୂର୍ଣ ନୂତନ ସାମାଜିକ 
ଚେତନା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବବାଦୀ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଯେ ଆକର୍ଷଣ କରିବ ଏଥୁରେ ଅଣୁମାତ୍ର 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇଟି କବିତାଂଶରେ ଏଇ ମାର୍କସୀୟ ମାନବବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
କେବଳ ଉଷ୍ମ ଉତ୍ତେଚ୍ଚନାର ପରିବେଶରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇ ଉଠିଅଛି। 


ଗତ ଚାଢିଶ ବର୍ଷର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇଡିହାସ ଏଇ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ବହିର୍ବିକାଶ କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। ଏଇ ସମୟ ମଧ୍ୟରେ ପୁରାତନ ଓ ନବୀନ କଳାକାରଙ୍କ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଲେଖନା ଗନ୍ଧ, ଉପନ୍ୟାସ, କବିତା, ନାଟକ, ଏକାଙ୍କିକା, ପ୍ରବନ୍ଧ ସମାଲୋଚନା - ସାହିତ୍ୟର 
ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗକୁ ଶୈଳ୍ମିକ ଗଠନ ଚଟାତୁର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସର୍ବଭାରତୀୟ ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦିତାରେ ମଧ୍ୟ 
ସମ୍ମାନିତ ହେବାର ଗୌରବ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌ଲେ ହେଁ ଏପରି ସମୁନ୍ମଳ ସାରସ୍ବତ ସଂପଦର 
ଅନ୍ତଃସ୍ବରରେ ସେଇ ମାନବବାଦୀ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଆଦୌ 
କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ! 


ଗତ ଅଣତିରିଶ ବର୍ଷ ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତର ସାମାଜିକ ଜୀବନ ଦୁର୍ନୀତି କଳଙ୍କରେ ସତତ 
ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ । ସାଧାରଣ ଜନତା ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ମଧୁ ଆସ୍ଵାଦନ ଏକ ବିଡ଼ମ୍ିତ ସ୍ପପ୍ନରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଅଛି। କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ସୁଚତୁର ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁର୍ନୀତିର ଆଶ୍ରୟରେ ବିରଶାଳୀ 
ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜଣେ ଜଣେ ସମ୍ମାନାସ୍ତଦ ନାଗରିକ ରୂପେ ବିବେଚିତ ହେଉ ଅଛନ୍ତି। 
ଶକ୍ତି ଓ ସମ୍ପଦର ଅଭୟ ଆଶ୍ରୟରେ ଏମାନଙ୍କ ଦୁର୍ନୀତି ଜ୍ରନତାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ରକ୍ତ ବିନ୍ଦୁକୁ 
ଶୋଷଣ କରି ଚାଲିଅଛି। ହଜାର ହଜାର କୋଟିର କଳାଟଙ୍କା ଏ ଦେଶରେ ଯେଉଁ ଏକ 
ସମାନ୍ତରାଳ ଅର୍ଥନୀତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିଛି ସେଥ୍‌ରେ ଜ୍ରନତାର ଆଥ୍ଥ୍କ ସ୍ଥିତି 
ଦିନକୁ ଦିନ ବିପନ୍ନ ହୋଇ ଉଠିବାରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। ଏ ଦୁର୍ନୀତି ଯେପରି ମନେହୁଏ 
ଏକ ଅନଲିଖିତ ଏନସାଇଜ୍ମୋପେଡ଼ିଆ, ଯେଉଁଥ୍ରୁ ଆପଣ ଖୋଜୁଥ୍ବା ଢିନିଷ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ 
କଛ୍ଛନାର ବହିର୍ଭୂତ ବହୁ ଜିନିଷ ମଧ୍ୟ ଦେଖିପାରିବେ। ସମାଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଏ 
ଅଲିଖିତ ଜ୍ଞାନ କୋଷର ବିସ୍ତ୍ୃତି। ପନିପରିବାଠାରୁ ଡାଲିଚାଉଳ ପରି ନିତ୍ୟ ବ୍ଯବହୃତ 
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ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯର ସ୍ବର ପରିବର୍ଭନ ୧୯୦ 


ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସିନେମା ଟିକଟ୍‌ଠାରୁ ରେଳଗାଡ଼ି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗାଁ ପଞ୍ଚାୟତ ଅଫିସଠାରୁ 
ସେକ୍ˆରେଟରୀୟଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଗାଁ ଶିକ୍ଷକଠାରୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ କର୍ମକର୍ରାଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ଦୁର୍ନୀତିର 
ବହୁବିଧ ରୂପ ପ୍ରକଟିତ ହେଉଅଛି। ଜାତିର ମେରୁଦଣ୍ଡ ଏହାରିଦ୍ଧାରୀ ଶତଧା ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ବିକଳାଙ୍ଗ । ହଜାର ହଜାର କୋଟି ଟଙ୍କା ବିନିଯୋଗରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇଥୁବା ପାଞ୍ଚଟା 
ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା ଦେଶରେ ବହୁ ସୁଫଳ ଆଣିଦେଇଥୁଲେ ହେଁ ଏଇ ଦୁର୍ନୀତି ହି ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଜୀବନଧାରାକୁ ସତତ ହତଶ୍ରୀ କରିଦେଇଛି। କାରଣ ହଠାଡ଼ ବଡ଼ଲୋକ ହୋଇଯିବାର 
ପ୍ରବୃର୍ରଟି ଆଜି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୁର୍ନୀତିକୁ ସମ୍ପଦ ଆହରଣର ଅତି ନିରାପଦ ମାର୍ଗର ଗୌରବ ପ୍ରଦାନ 
କରିଅଛି। 

କାମନାର ବିନାଶରେ ଦୁଃଖର ବିନାଶ, ଏହା ହେଉଛି ଏକ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ଦର୍ଶନ। କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ସମାଜରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ବଞ୍ଚି ରହିବାର କାମନା ହେଉଛି ଜୀବନର ସର୍ବନିମ୍ନ 
ଆବଶ୍ୟକତା, ସେ ସମାଜରେ ଦୁଃଖର ଯଥାର୍ଥ କାରଣ ହେଉଛି ଦୁର୍ନୀତି। ବିତ୍ତ ଓ ବିଭୂତିର 
ଆଶ୍ରୟରେ ଏଇ ଦ୍ରର୍ନୀତି ପ୍ରଥମେ ବିକାଶ ଲାଭ କରି ସାମ୍ରାଳ୍ୟବାଦୀ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଶସ୍ତିର ଅଭୟ 
ଅବଲମ୍ବନରେ ସମାଜରେ ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥାଏ। ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ସାମୂହିକ ସ୍ବାର୍ଥ 
ସଂରକ୍ଷଣ ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ସେପରି ଦୁର୍ନୀତିର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ ସାଧନ ଦିଗରେ କଳାକାରମାନଙ୍କ 
ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗ ଏକାନ୍ତ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। 
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୧୯୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଭାରତର ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା 


ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦାଶ 


ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାର ଅଧ୍ୂବକାର ସନନ୍ଦରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି ଯେ ଭଗବାନ ଓ ଭକ୍ତଙ୍କ 
ସମ୍ପର୍କକୁ ଧର୍ମ କୁହାଯାଏ। ଧର୍ମ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥା ନୁହେଁ। ଧର୍ମବିଶ୍ଧାସରେ କୌଣସି 
ତାରତମ୍ୟ ନ ଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭକ୍ତ ନିଜ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା କରେ ଏବଂ 
ଏହି ଆରାଧନା ପ୍ରଣାଳୀ, ଆଚାର ଓ ଉପଚାର ଭେଦରେ ଧର୍ମାନୈକ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ମହାତ୍ମା 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରି ଯେଉଁମାନେ ସର୍ବ ଧର୍ମ ସମନ୍ସୟରେ ବିଶ୍ଧାସ କରୁଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଭଶ୍ଵର ଓ ଆଲ୍ଲା, ରାମ ଓ ରହିମ ସମସ୍ତେ ସମାନ। ବେଦ ଓ ଗୀତା, କୋରାନ ଓ ବାଇବଲ 
ଏବଂ ଗ୍ରନ୍ତ ସାହେବ ଓ ଜେନ୍ଦାଭେସ୍ତା ପ୍ରଭୃତି ସର୍ବବିଧ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
ନମସ୍ୟ। ସତ୍ୟର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପରେଖ ନାହିଁ, କେହି କୌଣସି ମତକୁ ସ୍ଥିର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି ଦାବୀ 
କଲେ କିମ୍ବା କୌଣସି ଧର୍ମାଚରଣ ପଦ୍ଧତିକୁ ସର୍ବୋଜୁଷ୍ଠ ବୋଲି ବିବେଚନା କଲେ ସତ୍ୟର 
ସନ୍ଧାନ ବ୍ୟାହତ ହେବ। ସେହିହେତୁ ପୂୃଥୁବୀରେ ନାନା ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଲୋକ ନିର୍ବିବାଦରେ ବାସ 
କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ କେହି ଅପରକୁ ନିଜ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରୁନାହିଁ। ଖାଦ୍ୟପେୟ 
ଓ ପରିଧେୟ ପରି ଧର୍ମାଚରଣ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ ବାହ୍ୟକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, କିନ୍ତୁ ଧର୍ମବିଶ୍ଧାସ ଗୋଟିଏ 
ଆନ୍ତରିକ ବ୍ୟାପାର। ଯଦି ନାନା ଦେଶର ଲୋକେ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ଜଳବାୟୁ ଭେଦରେ ନାନା 
ଡଙ୍ଗର ଖାଦ୍ୟ ପରିଧେୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁଛନ୍ତି ତେବେ ନାନା ଧର୍ମର ଲୋକେ ଭିନ୍‌ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରଣାଜୀରେ ଆରାଧନା କରିପାରିବେ ନାହିଁ କାହିଁକି ? 

ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଅନୁରକ୍ତି ଏକ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ¦! ଭୂଭାଗୀୟ ସୀମା ଅନୁସାରେ ରାଷ୍୍ରଶକ୍ତି 
ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଅନୁରଭ୍ତି ବିଭିନ୍ନ । ଯେ ଯେଉଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁଛି, ତାହାର 
ସେହି ଭୂଭାଗୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରପ୍ରତି ଅନୁରଭ୍ତି ରହିବା ବାଧ୍ୟତାମୂଳକ । ଭୌତିକ ବ୍ୟାପାର ଯୋଗୁ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ସୃଷ୍ଟି, ଶାସିତର ଚିନ୍ତା ଓ ବିଶ୍ଧାସ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଶସ୍ତିର ପରିସର 
ଏହା ଉପ୍ପରେ କର୍ଚତ୍ବ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ! ରାଷ୍ଟ୍ରର କାର୍ଯ୍ୟ ପରିସର 
ଭୌତିକ, କିନ୍ତୁ ଧର୍ମର ସୀମା ଆଧ୍ୟଭୌତିକ। ଏହିକ ଜୀବନର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିର 
କର୍ରବ୍ୟ, ପାରତ୍ରିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଧର୍ମାନୁସରଣର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହୋଇଆସିଛି। ଧର୍ମାନୁସରଣର ରୀତି ଓ ପୂଜାପଦ୍ଧତି ଭୌତିକ ଆଚାଗ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ବୋଲି 
ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଏହା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ଲାଗି ହକଦାର, କିଛ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ଧର୍ମଯାଜକମାନେ ଏହିକ କର୍ଭବ୍ୟ ସମ୍ପାଦନରେ ନିଯୁକ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଉପରେ କରୁତ୍ଵ ପ୍ରୟୋଗ 
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ଭାରତର ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ୧୯୨ 


କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ସେହିହେତୃ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଲୋକେ ବାସ କରନ୍ତି 
ସିନା, ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ। 

ଧର୍ମ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପରସ୍ତର ସମ୍ପର୍କ ସଂବନ୍ଧରେ ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରାୟ ହଜାରବର୍ଷ କାଳ ବିଶ୍ବଚିନ୍ତାଧାରା ବିକ୍ଷୁବୂଧ ହୋଇଥୂଲା। ଶେଷରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିର 
ଆପେକ୍ଷିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବାପରେ ଧର୍ମୀୟ ବିଭିନ୍ନତା ପଶ୍ଚିମ ଇଉରୋପୀୟ 
ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ଅନ୍ତର୍ଯୁଦ୍ଧ ଘଟାଇବାରୁ ବ୍ୟକ୍ତିବାଦୀ ଦାର୍ଶନିକମାନେ କେବଳ ଯେ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ, ସେତିକି ନୁହେଁ, ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସାଧନ ଓ ସୁଖ 
ସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ପରିବର୍ଵନ ଲାଗି ରାଷ୍ଟ୍ରଶ୍ତିକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍‌ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୃହୀତ ହେବାରୁ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅଧ୍ଵକାରର ପରିସୀମାର ବାହାରେ ରଖା ହୋଇଥୁଲା। ପଞ୍ଚଦଶ ଓ ଷୋଡ଼ଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଧର୍ମାନୈକ୍ୟବ୍ଚନିତ ବିସମ୍ଭାଦ ସୃଷ୍ଟି ହେବା ଫଳରେ ଦଳେ ଖୀରସ୍ତାନ ସ୍ବଦେଶ 
ଛାଡ଼ି ଗୋଟିଏ ନୂତନ ଦେଶରେ ବସତି ସ୍ଥାପନ କଲେ ଏବଂ ସମପ୍ରକାର ପୂଜାପଦ୍ଧତି ଓ 
ଧର୍ମଗ୍ରନକ୍୍ର ଉପରେ ଆଇନଗତ କଟକଣା ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥ୍‌ବା ଅବିଚାରୀ ରାଜାଙ୍କ କୁଶାସନରୁ 
ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କଲେ। ସେହିମାନଙ୍କର ଜନୈକ ନେତା ଶ୍ରୀଯୁସ୍ତ ରୋଗର ଉଇଲିୟମ୍‌ସ 
୧୬୪୪ରେ ଲେଖିଥୂଲେ, “ˆ 'ଶାନ୍ତିଦୃତ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଅନୁଚର ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଡ ଓ କାଥଲିନ 
ଧିର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନେ ତାଙ୍କ ନୀତିର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରି ସେମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଁ ଲକ୍ଷ 
ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରାଣ ନାଶ କରିଛନ୍ତି। ଧର୍ମବିଶ୍ନାସ ଯୋଗୁ ଅତ୍ୟାଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ବହୁ ଯୁକ୍ତି 
ରହିଛି। ପୃଥ୍ବୀର କୌଣସି ରାଜ୍ୟ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରପାଇଁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ। କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଧର୍ମ ପ୍ରବର୍ଗଶନ ବା ଜାରୀ କରିବା 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ ବା ନ ଥୁଲା, ଏଭଳି ନୀତି ଅନୁସୃତ ହେବା ଫଳରେ ଅନ୍ତର୍ଯୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଛି, ଲୋକମତକୁ ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇଛି ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଅନୁଚରମାନେ ନିଗ୍ୃହୀତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ଗୋଟିଏ ରାଜ୍ୟ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏକପ୍ରକାର ଧର୍ମବ୍ୟବସ୍ଥା ଜୋର 
ଜବରଦସ୍ତ ସହକାରେ କରାଉଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହିକ ଓ ପାରତ୍ରିକ ଧାରଣା ସତମ୍ଚନ୍ଧରେ 
ଅଜ୍ଞ, ସେମାନେ ଖୀରସ୍ତାନ ଧର୍ମର ଶତ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟତାର ବିରୋଧୀ।” ଏହି ନୀତିରେ 
ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରି ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାର ନିର୍ମାତାମାନେ ୧୭୭୬ର ଭଚ୍ଚିନିଆ 
ଧର୍ମନୈତିକ ଆଇନରେ ଲେଖିଥୂଲେ, ‘କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନକୁ 
ଯିବାଲାଗି ବା ତାହାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ଲାଗି ବାଧ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା କାହାରିକୁ 
ନିଜ ଧର୍ମବିଶ୍ଧାସ ଲାଗି କୌଣସି ପ୍ରକାର ବାଧ୍ଧବାଧକତା, ଅତ୍ୟାଚାର, ଶାରୀରିକ ବା 
ସମ୍ପରଭିଗତ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଦ୍ର୍ଦଶାର ସମ୍ମୁଖୀନ କରାଯାଇ 
ପାରିବନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ନିଜ ଇଚ୍ଛାମତେ ଧର୍ମଚରଣ କରିପାରିବେ ଓ ନିଜେ ଯୁକ୍ତି କରି 
ନିଜ ଧର୍ମର ମହତ୍ବ ପ୍ରତିପାଦନ କରି ପାରିବେ, କେହି ଏଥୂପାଇଁ କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଅଧ୍ବକାର 
ବା ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଏହା ମଣିଷର ପ୍ରାକୃତିକ ଅଧ୍ବକାର 
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୧୯୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ଯ 


ରୂପେ ବିବେଚିତ ହେବ । ଏହି ଅନୁସାରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକା ସଂବିଧାନର ପ୍ରଥମ 
ସଂଶୋଧନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ହେଲା, “କୌଣସି ଧର୍ମକୁ ସ୍ଵୀକାର ବା ଅସ୍ଵୀକାର କରି 
କଂଗ୍ରେସ କୌଣସି ଆଇନ ପ୍ରଣୟନ କରିପାରିବେ ନାହିଁ ।”” ଏହା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାର ଭିରି । 

ଭାରତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିର୍ମତା ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଜନୈତିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଅବଗାହନ କରିଥୁଲେ । ଉଦାରନୈତିକ ପରିବାରରେ ଜନ୍ମିପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶରେ 
ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ସେ ସର୍ବବିଧ ସଂକୀର୍ଣ୍ତତାର ଉର୍ଦ୍ଧରେ ଥୁଲେ ! ଜଣେ କାଶ୍ମୀରୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଭାବରେ ସେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସମନ୍ସୟର ଆଧାର ଥୁଲେ । ସଂସ୍କୃତ, ଲାଟିନ ଓ ହିନ୍ଦି 
ପରି ସେ ଉର୍ଦ୍ଧ ଓ ପାରସ୍ୟ ଭାଷା ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥୁଲେ | ତେଣୁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ମୁସଲମାନ 
ନେତାଙ୍କ ଧର୍ମାନ୍ଧତା ଏବଂ ଇସଲାମ ଧର୍ମ ଉର୍ଦ୍ଧ ଭାଷା ନାମରେ ସଂପ୍ରଦାୟିକ ବିଭେଦ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପ୍ରବୃତ୍ତି ତାଙ୍କୁ କ୍ଷୁବୁଧ କରୁଥଲା ସେ ୧୯ ୪୫ ରେ କହିଥୁଲେ “ 'ଆମ୍ନିୟନ୍ତଣ 
ଅଧୂବକାର ଭୂଭାଗୀୟ ଭିରି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ଉଚିତ ! ଏହି ଭାରତ ଗୋଟିଏ ଵାତି 
ବା ବହୁ ସଂଖ୍ୟକ ଜାତିକୁ ନେଇ ଗଠିତ ହୋଇପାରେ ! “ଜାତି” ଶବ୍ଦର କୌଣସି ସଂଞ୍ଚା 
ନାହିଁ । ଯଦି ଶହେଗୋଟି ଜାତି ଏକମନ ଓ ଏକପ୍ରାଣରେ କାମ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ 
ଜାତି କୁହା ଯାଇପାରେ | ଯଦି ଗୋଟିଏ ସଂପ୍ରଦାୟ ଦେଶର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ କାନ୍ଧ 
ମିଳାଇ ଗତି ନ କରେ, ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ଜାତି ବା ଏକାଧୂକ ଜାତି, ସେଥୁରେ କିଛି 
ଯାଏ ଆସେନା ! ଏହି ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଆମ ଦେଶ ଇତିହାସରେ ଗୋଟିଏ ଅଭିନବ ଧାରଣା । ଆମେ 
ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବୁ ନାହିଁ ।”? 

ଶାସକ ବିଧାୟକ ସଭାରେ ସଂବିଧାନ ପ୍ରଣୀତ ହେବାବେଳେ ଦେଶ ବିଭାଗ ଜନିତ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେତୁ ଦେଶରେ ଏତେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଗଣ୍ଡଗୋଳ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ଯେ, ପଣ୍ତିତ 
ନେହେରୁଙ୍କ ସମେତ ରାଷ୍୍ରନିର୍ମାତାମାନେ ମୁହ୍ୟମାଣ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । ସଂବିଧାନର 
ପ୍ରଣେତାମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟଦର୍ଶନରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଖଞ୍ଜିଦେଲେ । ଭାରତ ନାଗରିକମାନଙ୍କୁ ସାତ ପ୍ରକାର ମୌଳିକ ଅଧ୍ବକାର ପ୍ରଦତ୍ତ ହୋଇଛି ! 
ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ଧର୍ମୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅଧ୍ବକାର ଅନ୍ଯତମ । 

ଏହି ଧର୍ମୀୟ ଅଧଵକାର କେତେକ ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି । ଯଥା- (କ) 
ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରିବା ଏବଂ ଅବାଧରେ ଧର୍ମାଚରଣ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା 
ଅଧ୍ଵକାର ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ବାସ କରୁଥ୍‌ବା ନାଗରିକ ଓ ବୈଦେଶିକ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରଦର 
ହୋଇଛି । ( ଖ) ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅବାଧରେ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବେ, 
ଧର୍ମବିଷୟକ ସମସ୍ତ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବେ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନ ଲାଗି ସଂପରି 
ସଂଗ୍ରହ ଓ ପରିଚାଳନା କରିପାରିବେ । (ଗ) କୌଣସି ଧର୍ମ ବା ଧର୍ମୀୟ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ବ୍ୟୟନିର୍ବାହ ନିମିର କର ଦେବାଲାଗି କାହାକୁ ବାଧ୍ୟ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ (ଘ) 
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ଭାରତର ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା ୧୯୪ 


କୌଣସି ସରକାରୀ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରେ କାହାରିକୁ ବାଧ୍ଯତାମୂଳକ ଭାବରେ କୌଣସି ଧର୍ମଶିକ୍ଷା 
ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 

ଉଲ୍ଲିଖିତ ବୈଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଡୁ ଯେ କୌଣସି ଧର୍ମର ଅନୁସାରୀମାନେ ନିର୍ବିଷ୍ନରେ 
ଭାରତରେ ବାସ କରିପାରିବେ ଏବଂ ନିଜ୍ଚ ଇଚ୍ଛାନୁମତେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ମାସ, ଧର୍ମାଚରଣ ଓ 
ଧର୍ମପ୍ରଚାର କରିବାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବେନାହିଁ । ଭାରତୀୟ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଏତେ ଉଦାର ନୀତି ଅନୁସରଣ କରିଛି ଯେ ଏହି ଅଧ୍ବକାର କେବଳ ନାଗରିକମାନଙ୍କୁ 
ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ । ଏହା ଭାରତବାସୀ ବୈଦେଶିକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମିଳିଛି । ଭାରତର ଯେ 
କୌଣସି ନାଗରିକ ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଯେ କୌଣସି ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ସୁଖ 
ସୁବିଧା ପାଇବାକୁ ହକ୍ଵଦାର | କେହି ଧର୍ମର ଦ୍ଵାହି ଦେଇ କାହାରିକୁ ଶୋଷଣ ବା ଅତ୍ୟାଚାରିତ 
କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନ୍ୟାୟପାଳିକା ସଂସ୍ଥା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦଣ୍ଡନୀୟ ହେବେ । ଏଭଳି 
ଉଦାର ନୀତି ଇଂଲଣ୍ଡରେ ମଧ୍ଯ ଅନୁସୃତ ହୁଏନାହିଁ, କାରଣ ସେ ଦେଶର ରାଜା ବା ରାଣୀ 
ରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଧର୍ମର ଅବଲମ୍ବୀ ହେବା ବାଧ୍ଯତାମୂଳକ । 

ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ଧାରଣା ଧର୍ମାନ୍ଧତା ଓ ଧର୍ମବିରୋଧ ଉଭୟର ବିରୋଧୀ ! କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଧର୍ମାନ୍ଧତାକୁ ଭାରତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସହ୍ୟ କରି ପାରିବନାହିଁ । ଠିକ ସେହିପରି ଆମ 
ସରକାର ଧର୍ମ ଧାରଣାକୁ ବିରୋଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତାର ଅର୍ଥ ଧର୍ମୀୟ 
ସହନଶୀଳତା । ରାଷ୍ଟ୍ରଶନ୍ତି କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ପୋଷକତା କରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ଲାଗି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଉତ୍ସାହ ପ୍ରଦାନ କରିବ ନାହିଁ । ଧର୍ମଧାରଣା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ପରିସର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସରକାର ସେ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ଉତ୍ସାହ ଦେଖାଇବେ 
ନାହଁ କିମ୍ବା କଟକଣା ପ୍ରୟୋଗ କରିବେ ନାହିଁ । ଏହା ବୋଲି କୌଣସି ଧର୍ମର ବିଶିଷ୍ଟ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଲାଗି ରାଷ୍ଟ୍ର ହିସାବରେ ଭୌତିକ ଉତ୍ସାହ ଦେବାରେ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ । 
ଏହି କାରଣରୁ ବରଦ୍ଧଙ୍କ ନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତିର ୨୫୦୦ ବାର୍ଷିକ ଉତ୍ସବ ପାଳନ ଏବଂ 
କ୍ୟାଥଲିକମାନଙ୍କ Eucharistic Congress ବେଳେ ମହାମାନ୍ୟ ପୋପଙ୍କ ଆଗମନ 
ପାଇଁ ସରକାର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟ ସମର୍ଥନ ଦେଇଥୁଲେ । 

ସମଗ୍ର ବିଶ୍ମପରି ଭାରତରେ ସବୁ ଧର୍ମର ଲୋକେ ବାସ କରନ୍ତି । ଭାରତରେ ବାସ 
କରୁଥୁବା ହିନ୍ଦ ମୁସଲମାନ, ଖୀରସ୍ତାନ, ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ ଓ ପାର୍ସୀ ସମସ୍ତେ ଭାରତର 
ନାଗରିକ | ଭାରତବର୍ଷ ସମସ୍ତଙ୍କ ଜନ୍ମଭୂମି, ତେଣୁ ଭାରତମାତାଙ୍କର ସମସ୍ତେ ସନ୍ତାନ । 
ସେହି ଭାରତବର୍ଷର ପ୍ରତିନିଧ୍ବମୂଳକ ରାଷ୍ଟ୍ରଶସ୍ତି ଓ ସରକାର ତାହାର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବାଛବିଚାର କରିବା ସ୍ୃହଣୀୟ ହେବ କି ? ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧି ଓ ପଣ୍ଡିତ ଜବାହାରଲାଲ ନେହେରୁ 
ଆମକୁ ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍ସୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଦାୟାଦମାନେ ଏହି ମହାନ 
ନୀତିରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବା ଉଚିତ । 
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୧୯୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ବେଣୀମାଧବ ପାଢ଼ୀ 


ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଏକା ଭୂଖଣ୍ଡ କଳିଙ୍ଗ ଉଡ୍ର ଓ ଉତ୍କଳ ନାମରେ କିପରି ପରିଚିତ ହୋଇ 
ଆସିଛି ତାହା ପୂର୍ବରୁ କୁହାଗଲା । ବର୍ରଁମାନ ତାହାର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ପରିସ୍ଥିତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି । ଗ୍ରାମପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟ ଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା କଳିଙ୍ଗ ପରବରୀ କାଳରେ 
ନଗରପ୍ରଧାନ ରାଜ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୋଇଥଲା । ‘ତୋଷଳି” ଥୂଲା ତାହାର ମୃଳ 
ରାଜଧାନୀ । ତାହା ଭୁବନେଶ୍ବର ନିକଟବରାୀ ଧଉଳି ପାହାଡ଼ ତଳକୁ ଅବସ୍ଥିତ ଥବା କଥା 
ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ଶିଳାଲେଖ ଦ୍ଵୟରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ । “ଧଉଳି” କଳିଙ୍ଗର ନାମାନ୍ତର 
ମାତ୍ର । ଜିଲ୍ଲା ଅର୍ଥରେ ମହୀଶୂର, ଭାଗଲପୁର, ସମ୍ବଲପୁର ପରି ମୁମ୍ବଇ, ମାଡ଼ରାସ୍‌ ପ୍ରଭୃତି 
ସହର ନାମରେ ରାଜ୍ୟମାନ ଚିହ୍ନିତ ହେବାପରି “କଳିଙ୍ଗ ଅର୍ଥରେ 'ତୋଷଳି' ଶହ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଥବା ବିଚିତ୍ର ନୁହେଁ ! ଖ୍ରୀ:ପୂ ପଞ୍ଚମ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କଳିଙ୍ଗାଧଵପତିଙ୍କ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କ୍ରମେ 
ତୀର୍ଥଙ୍କର ବର୍ବମାନ ‘ ତୋଷଳିରେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟସାରି 'ମୋଷଳି'କୁ ଗମନ କରିଥୂଲେ 
ବୋଲି ଜୈନ 'ଆବସକ-ସୁଭ'ରେ ଲେଖାଅଛି । ସେକାଳ ମୋଷଳି ଏବକାର ଆନ୍ଧ୍ରରାଜ୍ୟ 
ଭିତରେ 'ମୁସଲିମପଟକମ୍‌' ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ହୋଇ ନପାରେ | ଟଲେମିଙ୍କ ଲେଖାରେ ମଧ୍ଯ 
'ମୋଷଳି'ର ନାମୋଲେଖ ରହିଛି । ଏତିହାସିକ ମେକ୍‌ କ୍ରିଣତଲ୍‌ ଗୋଦାବରୀ ଓ କୃଷ୍ଣା ନଦୀ 
ମଧ୍ଯସ୍ଥ ଅଞ୍ଚଳକୁ ମୋଷଳି ରୂପେ ଚିହ୍ନିତ କରନ୍ତି । ବିଚାରକଲେ ଏ ମତଟି ନିର୍ଭୁଲ ମନେହୁଏ- 
କାରଣ ଗୋଦାବରୀର ଉତ୍ତର ପଟେ କଳିଙ୍ଗରେ ପ୍ରଚାର କର୍ମ ସାରି ଦକ୍ଷିଣ ପଟର ମୋଷଳିକୁ 
ସେ ଯାଇଥୁ୍‌ବା ବିଶେଷ ସମ୍ଭାବନା । ସେତେବେଳକୁ ତାହା ରାଜଧାନୀ କିମ୍ବା ରାଜ୍ୟର ନାମ 
ଥୁଲା କହିହୁଏ ନାହିଁ ସମ୍ଭବତ ! ତାହା ରାଜଧାନୀ ସହରକୁ ଲାଗି ରହିଥୂଲା | 'ମୁସଲିପଟନମ୍‌' 
ଶବ୍ଦରୁ ମଧ୍ଯ ସେଇୟା ଅନୁମିତ ହୁଏ | 'ପଟ୍ନମ୍‌' 'ପାଟଣା' ଶବ୍ଦର ବିପରିଣାମ ମାତ୍ର । ଏହାର 
ଅର୍ଥ, ବନ୍ଦର ନିକଟ ବସ୍ତି । ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାର 'ମାଣିକପାଟଣା', ‘ବାଲିପାଟଣା, ମାଦ୍ରାଜର 
“ଚେନାପାଟଣା”, ବିହାରର ରାଜଧାନୀ ‘ପାଟଣା, ଅନ୍ଧ୍ର ପ୍ରଦେଶର ବବିଶାଖାପାଟଣା', 
ଶ୍ରୀକାକୁଲମ୍‌ ଜିଲ୍ଲା କଳିଙ୍ଗ ପାଟଣା' ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରୟୋଗରୁ ସେହି ସୂଚନା ମିଳେ । 

ମୂଳତଃ ' ପାଟଣା ମୁଣ୍ଡାରି ଭାଷା ପରିବାରର ଶବ୍ଦ ବୋଲି ମନେହୁଏ । ଆଦିବାସୀ ଭାଷା 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ଏତାଦୃଶ ଶବ୍ଦର ବହୁଳ ପ୍ରଚଳନ ରହିଆସିଥୁଲା | ପାଟଣା, ପାଟକ, ପାଟ, ପାଟା, 
ପଟ୍ଟ ପାଟ, ପଟ ପ୍ରଭୃତି ଏବେ ବି ‘ଦେଶ୍ୟ ଶବ୍ଦ ରୂପେ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ପ୍ରଚଳିତ । ଏ 
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କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି ୧୯୬ 


ଜାତୀୟ ବହୁ କାଳିଙ୍ଗୀ ଶବ୍ଦ ଗୋଦାବରୀ ଉତ୍ତରପଟ ତେଲୁଗୁ ଭାଷାଭାଷୀଙ୍କ ମୁହଁରେ ସୁଦ୍ଧା 
ବ୍ୟବହାର ହୋଇ ଆସୁଛି । ଡାଦୃଶ ଶବ୍ଦାବଳୀକୁ ଆନ୍ଧ୍ରଭାଷା ଭିତରେ କାଳିଙ୍ଗୀ ଉପଭାଷା! 
(dialect) ବୋଲି କୁହାଯାଏ ! ସେଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥହେଲା, ପାଟଣା=ବନ୍ଦର ନିକଟ ବସ୍ତି, 
ପାଟକ= ପୈତୃକ ବୃତି, ପାଟ ଅୁ€୧୮ଉtଠn ପାଟା=ଚାନ୍ଦାମୁଣ୍ଡ, ପୁଟୁ“ କାଦୁଅ, ପୁଟୁ=ଗ୍ାମ, 
ପାଟୁ"ଅଳନ୍ଧ, ପଟ ପାର୍ଶ୍ତ । ଏଣୁ ‘ପଟନମ୍‌' ଯେ ବନ୍ଦର ସହର' ସୂଚକ ଶବ୍ଦ ଏଥୁରେ 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ପୁଣି ମଧ୍ଯ ମହାବୀରଙ୍କ 'ତୋଷଳି'ରୁ ମୋଷଳି ଯିବା ଭର୍ଲେଖ ଥ୍ବାଯୋଗୁ 
କେଉଁ ତୋଷକଳିରୁ ତାଙ୍କ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା ତା' ବି ଅନୁମାନ କରିହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ 
ଉତ୍ତର- ଡୋଷଳି ଓ ଦକ୍ଷିଣଓ ତୋଷି ରୂପେ ତାହାର ଦୁଇଟି ନୀ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଖ୍ରୀ:ପୂ: 
ସପ୍ତମ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଡ଼ତୀୟ- କଳିଙ୍ଗ ଅଶ୍ମକ ଶାସନାଧୀନ ଥୂବାହେତୁ କଳିଙ୍ଗ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ରୂପେ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଥୁଲା ଏବଂ ତା'ରି ଅନୁସରଣରେ 'ତୋଷଳି' ମଧ୍ଯ 
। ତୃତୀୟ କଢିଙ୍ଗ ଅତିକ୍ରମ ନକଲେ ସ୍ତଳପଥ ଦେଇ ‘ମୋଷଳି' ଯିବା ସହଜ ନୁହେଁ । 
ମିତ୍ରରାଜାଙ୍କ ଶତ ରାଜ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରି ସ୍ଥଳମାର୍ଗରେ ‘ମୋଷଳି' ଯିବା ଅପେକ୍ଷା କଳପଥ 
ଯାତ୍ରାକୁ ଜୈନଗୁରୁ ବାଞ୍ଚନୀୟ ମନେ କରିଥ୍‌ବେ । ତେଣୁ ସିଧା ସଳଖ ତୋଷଳିରୁ ମୋଷଳି 
ଯିବାର ଉଦେଶ୍ୟ ରହିଛି । ଯଦି ଦକ୍ଷିଣଓଡୋଷ ଜିରୁ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ 
ବଂଶଧରା ନଦୀ ମୁହାଣରେ କଳିଙ୍ଗ ପାଟଣା” ନଚେଡ଼ ଉତ୍ତର ଡୋଷଳି ନିକଟସ୍ତ ଚନ୍ଦ୍ରଭାଗା 
ନଦୀ ମୁହାଣ ‘ଡତୋଷଳଙ୍କ' ବନ୍ଦରଠାରୁ ତାହା ହୋଇଥୁବା ସମ୍ଭବ । 

ମଗଧାଧ୍ୂଵପତି ଚଣ୍ଡାଶୋକଙ୍କ ଶାସନକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କପିଶା ଓ ଚିତ୍ରୋପୂଳା ନଦୀ ମଧ୍ଯସ୍ଥ 
'ଉନ୍ମଳିଙ୍ଗ” ଏକ ସୁ- ସଂସ୍କୃତ ରାଜ୍ୟ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇ ଆସିଥୂଲା । ଏହା ମାଗଧୀ ସଂସ୍ତୃତି 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଦକ୍ଷିଣ ଭାଗରେ ଅବିକୃତ କାଳିଙ୍ଗୀ “ସଭ୍ୟତା ବିସ୍ତାର ଲାଭ 
କରିଥୁଲା ! ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ବିଚାରଧାରା ଥ୍୍‌ବାବେଳେ ମହାନଦୀ ଉତ୍ତରପଟକୁ 'ଉଡ୍ର ମାଗଧା' ରୂପ ମିଶ୍ରିତ, ସଭ୍ୟତା 
ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା । ତାକୁ ହିଁ କହନ୍ତି ‘ଉତ୍କଳୀୟ ସଭ୍ୟତା’ । ସେଥ୍‌ଯୋଗୁ କାଳିଦାସ କପିଶାନଦୀ 
ପାରିହେଲେ ' ଉନ୍ନଳ' ଏବଂ ଡା' ପରେ କଳିଙ୍ଗ” ରାଜ୍ୟ ବୋଲି ରଘୁବଂଶ କାବ୍ୟରେ ସୂଚନା 
ଦେଇଛନ୍ତି । ସେତେବେଳକୁ ମେଦିନୀପୁର ଅଞ୍ଚଳ ସମେତ ସଗଗ୍ର ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାକୁ ଉତ୍କଳ 
କୁହାଯାଉଥୁଲା । ପାଣିନିଙ୍କ ଅଷ୍ଟାଧାୟୀ ସୃତ୍ର ବୌବଦ୍ଧଗ୍ରନ୍ଛ ଜୈନଶାସ୍ତ୍ର ଅଶୋକଙ୍କ 
ଶିଳାନୁଶାସନମାନଙ୍କରୁ ଏହାର ଆଭାସ ମିଳେ । 

ଆଧୁନିକ ସମୃଦ୍ଧ ରୂପ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟି ରଖି ଯେପରି ଅଶୋକ -ପୂର୍ବ-କଳିଙ୍ଗର କଳନା 
କରା ନହୁଏ ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନା ଦିଆହୋଇଛି । ପ୍ରଥମାବସ୍ଥାରେ ଏ ଘନ ଜଙ୍ଗଲ ପରିବେଷ୍ଟିତ 
ପାର୍ବତ୍ୟ ଭୂଭାଗ ଥୁଲା ଏବଂ ଚାଷ ଉପଯୋଗୀ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯ ଥୂଲା ଅରଣ୍ୟାନୀ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । ଦଳ ଦଳ ଶିକାର, ବନବାସୀ ଓ କୃଷିଜୀବୀ ତୃଣକାଷ୍ଠାଦି ସାହାଯ୍ୟରେ ସ୍ଥାନେ 
ସ୍ଥାନେ କୁଟୀର ରଚି ରହିଥୂଲେ ! ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଗ୍ରାସାଛ୍ଥାଦନ ଅଭାବ ଉପଲବୃଧ୍ୂବ ନହେଲା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୯୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯାଏ ସେଠାରେ ରହି ପୁଣି ନୃତନ ସ୍ଥାନ ସନ୍ଧାନରେ ସପରିବାର ଉଠିଯାଉଥୂଲେ । ଅଭାବ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲା ମାତ୍ରେ କାଳବିଳମ୍ବ ନକରି ସେଠାରୁ ପଳାୟନ କରୁଥ୍‌ଲେ ! ମୋଟାମୋଟି 
ସେମାନେ ଥୂଲେ ଏକପ୍ରକାର ଯାଯାବର ଶ୍ରେଣୀର । ସେହି କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍କର 
ରହଣିସ୍ଥାନ ବା ଗ୍ରାମର କୌଣସି ନିର୍ବିଷ୍ଠ ନାମ ଦୀର୍ଘକାଳ ଅପରିବଭିତ ରହୁ ନଥୁଲା । 
ତଥାକଥ୍ତ୍ଲ ଜାତୀୟ ସାଂହତି, ଜାତୀୟ ଭାବନା, ଜାତୀୟ ମମତା ତାଙ୍କ ମନରେ ବିଶେଷ 
ମାତ୍ରାରେ ଜାଗରିତ ହୋଇଥୂଲା । ଆବଶ୍ୟକ ବେଳେ ସ୍ଥାନୀୟ ବୟୋବୃଦ୍ଧ ଓ ଅଭିଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦର୍ଶନ ପୂର୍ବକ ତାଙ୍କଠାରୁ ପରାମର୍ଶ ଲୋଡ଼ାଯାଉଥୁଲା ! ନିଷ୍ଠପଟ ସ୍ଵଭାବ ଓ 
ସରଳ ବିଶ୍ନାସ ହେତୁ କାହାପ୍ରତି କାହାର ଆହେତୁକ ବୈରଭାବ ନଥୁଲା । ନିରଳସ ପରିଶ୍ରମ 
ବଳରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵ ସ୍ଵ ଉଦର ପୋଷଣ କରୁଥୂଲେ । ତାହା ଥୂଲା ସେମାନଙ୍କ ଜାତିଗତ 
ଗୁଣ । ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ସେ ଜାତିର ଦୈନିକ କ୍ରିୟାକଳାପ ଓ ସ୍ପଭାବଗୁଣ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କଲେ 
ସତ୍ୟତା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିହୁଏ । 

କିନ୍ତ ଯେଉଁମାନେ ମଗଧ ଆଡ଼ୁ ଆସି ସ୍ଥାୟୀ ଅଧଵ୍‌ବାସୀ ରୂପେ ଗଣ୍ଯ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ର ଥୁଲା ଭିନ୍‌ ଧରଣର । ସେମାନେ ଥୂଲେ ଅଧଵକତର ଚତୁର ଓ 
ସ୍ବାର୍ଥପର । ଏମାନଙ୍କ ପରି ସରଳବିଶ୍ଧାସୀ କିମ୍ବା ସ୍ତଷ୍ଟବାଦୀ ନଥୂଲେ ସେମାନେ । ତାହା 
ହେବା ମଧ୍ଯ ସ୍ଵଭାବିକ । ଆହେତୁକ ଦୁଃଖ ଦରର୍ବଶାଗ୍ରସ୍ତ ଦେଶତ୍ଯାଗୀ ଜାତି ଅପରପ୍ରତି 
ନିର୍ବିଚାରରେ ଆସ୍ଥାବାନଧ ହୋଇପଡ଼ିବା ସହଜ ନୁହେଁ । ଜୀବିକାର୍ଥୀ, ସ୍ଵାର୍ଥସର୍ବସ୍ବ ହେବା 
ନିତାନ୍ତ ସ୍ଵାଭାବିକ । ତାହାହିଁ ଘଟିଛି ସେମାନଙ୍କର । ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ବୀସୀ, ପକ୍ଷାନ୍ତରେ ତାଦୃଶ 
ଦୁରବସ୍ଥାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ନଥୁ୍‌ବା ହେତୁ ତାଙ୍କ ସ୍ଵଭାବରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ଆସି 
ନଥୁଲା । ପୂର୍ବବଡ଼ ସରଳ ଥୁଲେ ସେମାନେ । ତେଣୁ ଆଗନ୍ତୁକଙ୍କ ପକ୍ଷେ ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନ କରିବା 
କଷ୍ଟକର ନଥୁଲା । ନବାଗତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଉନ୍ମଷ୍ଟ ସ୍ଥାନମାନ ବାଛି କୌଶଳପୂର୍ବକ ଆପଣାର 
କରି ଇତରଜାତିକୁ ଅରଣ୍ୟବାସୀ କରାଇବାରେ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୂଲେ । ଜ୍ଜୀବିକାର୍ଡଜନର 
ନିରାପଦ ସ୍ଥାନ ମନେକରି ଶବର ଜାତି ମଧ୍ଯ ସପରିବାର ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରକୁ ଉଠି ଆସିବାକୁ 
କୁଣ୍ଠିତ ହେଲା ନାହିଁ । ଫଳରେ ଆରଣ୍ୟକ ଓ ସମତଳବାସୀ ଭାବେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଚାଗୋଷ୍ଠୀ 
ସୃଷ୍ଟୀ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ବୌଦ୍ଧ ଓ ଜୈନ ଗ୍ରନ୍ଥରେ ମଧ୍ଯ ଉନ୍ଳରେ ‘ବସ୍ସ ଓ ଭଞ୍ଜ ( ବୈଶ୍ୟ 
ଓ ବିନ୍ଯ) ନାମରେ ଦୃଇଟି ଜାତି ଥ୍‌ବାର ସଙ୍କେତ ରହିଛି । 

ଉକ୍ତି ଦ୍ଵବିବିଧ ଜୀବନଧାରା ବ୍ଯତୀତ ପରବର୍ରୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ସମାଗମ ଏଠାରେ 
ଆଉ ଏକ ନୂତନ ସଂସ୍କୃତିର ସୂତ୍ରପାତ କରେ। ସମକାଳୀନ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ସଂସ୍ତୃତି ଥଲା ଅଧ୍ଵକତର ଉନ୍ନତ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ଗଭୀର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ତତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ଉନ୍ମଷ୍ଟତା ପ୍ରତିପାଦିତ । 
ଇତର ଜାଡି ସେଥୁପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ। ତେଣୁ ସଂସ୍କାରଶୂନ୍ୟ କୃଷିଜିବୀ ମନରେ 
ଉଚ୍ଚାଟ ଜନ୍ମାଇ ସମ୍ମାନ ଓ ଭକ୍ତିଭାଜନ ହେବା ବାହଣ୍ୟ ଜାତି ପକ୍ଷରେ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହେଲା 
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କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି ୧୯୮ 


ନାହିଁ । ଆର୍ଯ୍ୟେତର ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ବର୍ଣ୍ଣ ପତି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ଅବାଧ ପ୍ରବେଶ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରଥମପକ୍ଷ 
ଆପଣାକୁ ଯେତିକି ଧନ୍ୟ ମନେକଲେ ଅପରପକ୍ଷ ଆଶାତୀତ ଭସ୍ତି ଓ ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ବକାରୀ 
ହୋଇ ତତୋଧ୍ଵକ ଆପ୍ଯାୟିତ ହେଲେ। ଦ୍ଵିବିଧ ଗୋଷ୍ଠୀର ସାଜ୍ଧିଧ୍ୟ ଫଳରେ ଯେଉଁ 
ସଂସ୍ତ୍ୃତିର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟେ ତାହାରି ନାମ ହେଲା “ଉଡ୍ର ସଂସ୍କୃତି” ବା ଉତ୍କଳ ସଂସ୍ତୃତି'। 

ଉତ୍ତର- କଳିଙ୍ଗରେ ଉପରୋକ୍ତ ପରିବର୍ରନ ସଂଘଟିତ ହେଲାବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ- କଳିଙ୍ଗର 
ଅବସ୍ଥା କି ପ୍ରକାର ଥୁଲା ଦେଖିବାର କଥା। ଦକ୍ଷିଣ-କଳିଙ୍ଗ କହିଲେ ଏବର ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଗଞ୍ଜାମ, ଫୁଲବାଣୀ, ବୌଦ୍ଧକନ୍ଧମାଳ, କୋରାପୁଟ ସମେତ ଆନ୍ଧ୍ର ପ୍ରଦେଶସ୍ଥ 
ଶ୍ରୀକାକୁଲମ୍‌ ଜିଲ୍ଲାକୁ ବୁଝାଉଥ୍‌ଲା। ଏ ମଧ୍ଯରୁ ପୁରୀ, ଗଞ୍ଜାମ, ଶ୍ରୀକାକୁଲମ୍‌ 
ବଙ୍ଗୋପସାଗରକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ରହିଥୂଲାବେଳେ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳମାନ ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟାନୀରେ 
ଆବୃତ ଥୂଲା। ଶବର ଜାତି ଛଡ଼ା ଏଠାରେ ଅନ୍ୟ ଜାତିର କେହି ଥୂଲାପରି ଲାଗେ ନାହିଁ। 
କାରଣ କଳିଙ୍ଗ ସମ୍ରାଟ ଖାରବେଳଙ୍କ ରାଜତ୍ବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାକୁ ଶବର ରାଜାମାନେ ହିଁ ଶାସନ 
କରୁଥ୍ବା କଥା ଇତିହାସରୁ ଜଣାପଡ଼େ । 

ବାସସ୍ଥାନ ଭେଦରେ କଳିଙ୍ଗର ଶବର ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ତିନି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ - ପାର୍ବତ୍ୟ, ଆରଣ୍ୟକ ଓ ଉପକୃଳବାସୀ । ସମସ୍ତଙ୍କର ଉତ୍ପରି ମୂଳ ସମାନ 
ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ସ୍ଥିତି ଓ ବୃଭି ଭେଦରେ ସେମାନେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜଣାପଡ଼ନ୍ତି। ସେ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ 
ହେଲା ପର୍ବତ ଶିଖରବାସୀ ଶବର। ଏମାନେ ଯେପରି ସାହସୀ ସେହିପରି ସରଳଚବିଶ୍ନାସୀ। 
ଜନ୍ତୁ ଶିକାର ସେମାନଙ୍କ ମୁଖ୍ୟକର୍ମ | ଶିକାର କାଳରେ ସେମାନଙ୍କ ସାହସର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ। 
ଇତର ସଂପ୍ରଦାୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହିବାକୁ ସେମାନେ ସର୍ବଦା ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି। ପର୍ବତଜ୍ରାତ 
ବୃକ୍ଷଲତାରୁ ସଂଗୃହୀତ ଫଳ, ମୂଳ, କନ୍ଦ, ପତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ଦୈନିକ ଆହାର । ମଦ୍ୟ ଜାତୀୟ 
ବୃକ୍ଷ ରସ ସେମାନଙ୍କର ଅତି ପ୍ରିୟ ପାନୀୟ! ଜନ୍ତୁ ମାଂସରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଗ୍ରହୀ ସେମାନେ ! 
ପାହାଡ଼ିଆ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳରୁ ଧାନ, ମକା, କାଙୁ, ମାଣ୍ଡିଆ ପ୍ରଭୃତି ଖାଦ୍ୟଶସ୍ୟ ବର୍ଷାଦିନେ 
ଉତ୍ପାଦନ କରନ୍ତି। ଢାଲୁ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କରି ବେଳେବେଳେ ପୋଡୂଚାଷ 
କରୁଥୁବା ଦେଖାଯାଏ ! ପାହାଡ଼ ତଳିଆ ଜନସମାଜ ସହିତ ଏମାନଙ୍କର କ୍ଵଚିତ଼ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାରରେ କୌଣସିଟା ସ୍ଥାୟୀ ବସତି ନଥ୍‌ଲା। ଆୟ ପନ୍ଷା ଯେଉଁଠାରେ 
ସହଜ, ଖାଦ୍ୟ ପାନୀୟ ପ୍ରଚୁର, ଜୀବନ ନିରାପଦ ତାହା ହିଁ ତାଙ୍କର ବାସସ୍ଥଳୀ । ଅନ୍ୟଥା 
ସ୍ଥାନ ଛାଡ଼ି ପଢାନ୍ତି ପିଲାକବିଲାଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି। ମୋଟାମୋଟି କହିଲେ ବର୍ଭମାନ ସର୍ବସ୍ବ 
ଥିଲା ସେ ଜାତି। ତା ସତ୍ବେ କ୍ଷୁଦ୍ର ପଲ୍ଲୀ ଗଠନ କରି ସେମାନେ ବନ୍ଧୁସ୍ଵଜ୍ନଙ୍କ ସହିତ 
ମିଳିମିଶି ରହୁ ନଥୂଲେ ନୁହେଁ, ଏକ ଦେହ ବା ଏକାଧ୍ଵକ ପରିବାର ଏକତ୍ର ବସବାସ କରି 
ରହିବା ବିଧ୍ବ ପାର୍ବତ୍ୟ ସମାଜରେ ଏବେ ବି ପ୍ରଚଳିତ। ରହଣି ସ୍ଥାନ ନାତିକ୍ଷୁଦ୍ର ଥୁଲେ ˆ ଗୁଡ଼ା’ 
କ୍ଷୁଦ୍ର ହେଲେ ଗୁମା” ନାମରେ ନାମିତ ହେଉଥୂଲା। ଜଳ-ଫଳ ସୁଲଭ ପଥର ଆଢୁଆଳ 
ସ୍ଥାନ ଦେଖି ବାସ ନିର୍ମାଣ କରୁଥ୍‌ଲେ। ନିକଟସ୍ଥ ଝରଣା, ପଥର କିମ୍ବା ପଶୁପକ୍ଷୀ 
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୧୯୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନାମାନୁଯାୟୀ ବସିତର ନାମକରଣ କରାଯାଉଥୂଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବର ପଲ୍ଲୀ ଉକ୍ତ ପଦାର୍ଥ 
ମଧ୍ୟରୁ ଦୁଇଟି ମିଶ୍ରିତ ଶବ୍ଦର ସଂକ୍ଷିପ୍ତୀକୃତ ନାମ ଦ୍ଵାରା ଚିହ୍ନିତ ହେଉଥୁଲା। ଦେଖାଯାଏ, 
ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଅଗମ୍ୟ ପାହାଡ଼ ଅଞ୍ଚଳରେ ତାୀନୃଶ ନାମର ବହୁ ପଲ୍ଲୀ ବିଦ୍ୟମାନ ଅଛି। 

ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର ଶବର ଥୂଲେ ଆରଣ୍ୟକ । ଅରଣ୍ୟବାସୀ ଏମାନେ । ପର୍ବତ ପାଦର 
ଜଙ୍ଗଲପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନରେ ଏମାନଙ୍କ ଅବସ୍ଥିତି। କୃଷି ଓ ବନଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ 
ବୃରି। କ୍ଷୁଦ୍ର ବନ୍ଯୟପଶୁ ଓ ପକ୍ଷୀ ଶିକାର ଗୌଣକର୍ମ। ଶିକାରୋପଯୋଗୀ ଧନୁଶର, ତେଷ୍ଟା, 
ଭୂଷା, ଭୁଜାଲି ଭଳି ମାରଣାସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ଧୁରନ୍ଧର ସେମାନେ । ପ୍ରଥମ ଗୋଷ୍ଠୀଠାରୁ 
ଏମାନଙ୍କ ବୃତ୍ତି ଅନେକାଂଶରେ ଅଲଗା ଥୁଲା । ପାହାଡ଼ ତଳ, ନଦୀକୂଳ, ତଡ଼ାଗ, ପୁଷ୍ରିଣୀ 
ନିକଟ ଲତାବୃକ୍ଷପୂର୍ଶ ପଶୁଚାରଣ ଉପଯୋଗୀ ସ୍ଥାନ ବାଛି କୁଟୀର ରଚନା କରୁଥିଲେ ଏବଂ 
ପୁତ୍ରପୌତ୍ରାଦି କ୍ରମେ ସେଠାରେ ରହି ଆସୁଥୂଲେ। ଅବସ୍ଥିତି ଓ ପରିସ୍ଥିତି ସୂଚକ ଶଦଦ୍ଧାରା 
ଗ୍ରାମମାନ ଅଭିହିତ ହେଉଥୂଲା। ପର୍ବତ ଶିଖରବାସୀ ଶବର ସମାଜଠାରୁ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଉନ୍ନତ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥ୍‌ଲେ ସେମାନେ। ଶବରଙ୍କ ତୁଲ୍ୟ ଜନଗହଳ ଅଞ୍ଚଳକୁ ପ୍ରାୟ 
ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଣୁ ବନ୍ଧୁକୁଟୁମ୍ଭ ମଧ୍ୟରେ ଘନିଷ୍ଠ ବନ୍ଧନରେ ରହି ତାଙ୍କ ସମାଜ 
ଥୁଲା ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ସମୁନ୍ନଳ। ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ କଳିଙ୍ଗରେ ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତିର 
ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ ଥୂଲା। ଯେମିତି ସ୍ଵାଭିମାନୀ ସେମିତି ଦୃଢ଼ମନା ସେ ଜାତି। କାଉଁରି କାଠି 
ଭାଇ ଯିବ ପଛେ ନଇଁବ ନାହିଁ। ଆରଣ୍ୟକ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ଅଭାବ ନଥୁଲା 
ତାଙ୍କର । 

ଏତଦ୍ବବ୍ୟତୀତ ଶବରଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଶାଖା ହେଉଛି ଉପକୂଳବାସୀ “ଓଡ଼” ସଂପ୍ରଦାୟ | 
ସମୁଦ୍ଧବେଳା ସଂଲଗ୍ନ ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳ ମୁଖ୍ୟ ବାସସ୍ଥଳୀ ସେମାନଙ୍କର। କୃଷି ହେଲା 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଅବଲମ୍ବନ। ତେଣୁ ପାର୍ବତ୍ୟ ଅଧ୍ବବାସୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଓଡ଼ ନାମରେ ଅଭିହିତ 
ହେଉଥୂଲେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବାରର ଏକ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୃତ୍ତି ଥୂଲା। ଯେ ଯେଉଁ ବୃତ୍ତିରେ 
ପାରଙ୍ଗମ ତଦନୁରୂପ ଶ୍ରେଣୀରେ ସେ ଗଣ୍ଯ ହେଉଥୁୂଲେ। ସେମାନଙ୍କୁ ‘ପାଟକ” 
କୁହାଯାଉଥୂଲା ଏବଂ ଶ୍ରେଣୀର ନାମ ଥୁଲା “କୁଜ | ବୃରି ଅନୁସରଣରେ କୁଳମାନ ଗଠିତ 
ହେଉଥୁଲା। ପୂର୍ବେ କଳିଙ୍ଗରେ ଏହି ଧରଣର ଛତିଶିଟି କୁଳ ଥୁବା ଅନୁସନ୍ଧାନରୁ ଜଣାପଡ଼େ। 
ସେହିମାନେ ଥୂଲେ ପ୍ରକୃତ ‘କଳିତ୍‌' ଶାଖା ଗୋଷ୍ଠୀ ଶବର, ଯାହାଙ୍କ ନାମାନୁସାରେ ଦେଶର 
ନାଁ “କଳିଙ୍ଗ ହୋଇଛି। ତ୍ରିବିଧ ଶବର ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଜାତି ଥୁଲା ସର୍ବେଜ୍ସଷ୍ଟ, 
କାରଣ ଏକାଧାରରେ ସେ ଥୁଲା କୃଷକ ଏବଂ ନାବିକ ଉଭୟ। କୃଷି କର୍ମରେ ଯେପରି 
ନୈପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିଥୂଲା ବାଣିଜ୍ୟ କାରବାରରେ ସେପରି ବିଚକ୍ଷଣ ଥୂଲା। ସେତିକି ନୁହେ 
ଶାସନ, ସଂସ୍ତ୍ରତି, ସାମାଜିକତା, ସଂଗ୍ରାମ କୌଶଳ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଅନୁନତ 
ନଥୂଲା। ସେ ଯେତିକି ଉଦାର ସେତିକି ଦୁର୍ଦାନ୍ତ । ଏହାର ସଂଗଠନ ଶକ୍ତି ଅନନ୍ୟସାଧାରଣ। 
ସେକାଳ କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାକୃତିକ ଅବସ୍ଥିତି ଥଲା ଏବକାଳଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ। ଯେଉଁ 
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କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି 900 


ଅଞ୍ଚଳମାନ ଏବେ ବ୍ରକ୍ଷଲତାଶୂନ୍ଯ ବିସ୍ତୀର୍ଣ୍ ପ୍ରାନ୍ତର ରୂପେ ଜନାକୀର୍ଣ୍ଣ ନଗରୀ ଓ 
ମହାନଗରୀକୁ ସର୍ବେ ବକ୍ଷରେ ଧାରଣ କରିଥୁବା ଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାହା ଥୁଲା ସେ କାଳର 
ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଦନ୍ତାବଳ ଓ ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁପୂର୍ଣଃ ଦୁର୍ଗମ ଅରଣ୍ୟାନୀ। ମନରେ ପ୍ରତ୍ୟୟ ଆସେ 
ନାହିଁ ଅବଶ୍ୟ, କିନ୍ଧ କୁରୁପାଣ୍ଡବ ଯୁଦ୍ଧର କଳି ରାଜା ସହସ୍ରେ ଗଜାରୋହୀ ସେନା ନେଇ 
କୌରବ ପକ୍ଷରେ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ବା ମିଥ୍ୟା ନୁହେଁ। ତାହା ମହାଭାରତରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ଅଛି। ଯେଉଁ ଦେଶ ସହସ୍ରେ ହସ୍ତୀ ପରଲାଗି ଉତ୍ସର୍ଗ କରିପାରେ କେତେ ସହସ୍ର ଗଢ୍ର 
ଅଧୂନାୟକ ନଥୁଲା ସେ ? କିଏ କହିବ ସେ କଥା ? ଏଣୁ ସହସ୍ର ସହସ୍ର ଗଜ ଅଧ୍ୟୁଷିତ 
କଳିଙ୍ଗ କି ଭୟଙ୍କର ଅଟବୀ ସଙ୍କୁଳ ଥ୍‌ବ କଳ୍ପନା କରି ହୁଏନାହିଁ। 

ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶ ଓ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ 
ଟିକିଏ ସୂଳ ଧାରଣା ଆବଶ୍ୟକ । ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣଭାଗକୁ ବାଦ୍ଧ ଦେଲେ ପରସ୍ପର ସଂଲଗ୍ନ 
ସୁଭଚ୍, ପର୍ବତମାଳା ଓ ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟପୁଞ୍ଜ ଭିତରେ ‘ମଧ୍ୟ -କଳିଙ୍ଗଂର ଅବସ୍ଥିତି। ପଶ୍ଚିମକୁ 
ଫୁଲବାଣୀ, ଦକ୍ଷିଣକୁ ଶ୍ରୀକାକୁଳମ୍‌ ଓ କୋରାପୁଟ ଜିଲ୍ଲା ଉତ୍ତର-ପୂର୍ବରେ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା 
ସମେତ ସମଗ୍ର ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲା ମାଳଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ଏହା ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଥୁଲା। ଯୁଆଡ଼େ 
ଚାହିଁଲେ ଖାଲି ଜଙ୍ଗଲ ଆଉ ଜଙ୍ଗଲ - ଯାହା ଥୁଲା ପୂର୍ବପଟକୁ ଚିଲିକା ହ୍ବଦ ଓ 
ବଙ୍ଗୋପସାଗର ସେତିକି। ପୁରୀ ନିକଟ ରନ୍ଧଚିରାନଦୀ ତଟେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କଳିଙ୍ଗେଶ୍ପରୀ, 
ଫୁଲବାଣୀ ଜିଲ୍ଲାର ‘କଳିଙ୍ଗା ଘାଟି”, ଗଞ୍ଜାମର ଦକ୍ଷିଣ-ଉପାନ୍ତ ‘କଳିଙ୍ଗ ନଗର, ଅନ୍ଧ 
ପ୍ରଦେଶରେ ଅବସ୍ଥିତ ‘କଳିଙ୍ଗ ପାଟଣା” ନାଗୁଡ଼ିକରୁ ତାନୁାଜିକ କଳିଙ୍ଗର ବିସ୍ତୃତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସମ୍ୟକ ସୁଚନା ମିଜେ। 

କଳିଙ୍ଗର କଳେବର ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ¬ ଉଚ୍ଚ ପାର୍ବତ୍ୟ ମାଳଭୂମି ଓ ଉପକୂଳବର୍ରୀ 
ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳ । ପଶ୍ଚିମର ପୂର୍ବଘାଟ ପର୍ବତମାଵ୍ବାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଗିରିନଦୀ ଓ ଝରଣାମାନ ସମୁଦ୍ର 
ପତ୍ତନର ଅଡୂରବର୍ରୀ ଥ୍ବା ଯୋଗେ ତାହାର ଗତିବେଗ ଯେତିକି ପ୍ରବଳ, ତୀର ପ୍ରାବନ 
କରିବାରେ ତତୋଧୂକ ନିଶ୍କୁର। ଏଣୁ ଉପକୂଳ ଭୂଭାଗ ଥୁଲା ଅତି ମାତ୍ରାରେ ଉର୍ବର। 
ଉଠାଣିଆ ଭିତରଭାଗ ପାହାଡ଼ିଆ ଥୁବାହେଡୁ ପ୍ରାକୃତିକ ଶୋଭାବର୍ବକ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ବିଶେଷ 
କୃଷି ଉପଯୋଗୀ ନଥୂଲା। ବିଶେଷତଃ ସେଥୂରେ ଦୁଇରୁ ପାଞ୍ଚହଜାର ଫୁଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚ 
ପର୍ବତମାନ ଉତ୍ତର-ଉଦୟଗିରି ଓ ବାଲିଗୁଡ଼ା ପାର୍ବତ୍ୟ ଭୂଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣଭାଗ ଉଦୟଗିରି 
ସଂଲଗ୍ନ ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ସମତଳ ଅଞ୍ଚଳ ସହିତ ସଂଯୁସ୍ତ ଥୂଲା। ତାଛଡ଼ା କୋରାପୁଟ ଜିଲ୍ଲାର 
ଦୀର୍ଘ କୁଞ୍ଚିତ ଉଚ୍ଚାବଚ ପର୍ବତଶ୍ରେଣୀ ଏବଂ ଫୁଲବାଣୀ ଜିଲ୍ଲାର ଅଗଣିତ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ 
ଏହାକୁ ବାହୁବେଷ୍ଟିତ କରି ରଖିଥୂଲା। ଉକ୍ତ ରୀତିରେ ବିଚାର କଲେ ଏହାର ଶତକଡ଼ା 
ଅଶୀଭାଗ ବନାକୀର୍ଣ୍ଣ ଥ୍ବା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ପୁଣି ମଧ୍ୟ ପରବର୍ରୀ ରଚନାମାନଙ୍କରୁ ଡାହା 
ଯେପରି ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରକାର ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ଦୁମ ପରିଶୋଭିତ ଥୁବା ସୂଚିତ ହୁଏ, ସେଥୂରୁ ତାହାର 
ଭୟାବହତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ। ସେ ମଧ୍ୟରୁ ବଛାବଛା କେତେକର ନାମ ତଳେ ଦିଆଗଲା। 
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୨୦୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


୧-ଆମ୍ବ ୨-ଚ୍ାମ୍ବ ୩-ନିମ୍ବ ୪-ସଡ଼ଗୀ, ୫-ଢବାଙ୍ଗ, ୬-ଧୋବା,, ୭-କୁମ୍ଭୀ, ୮- 
ଅସନ, ୯ -ପିଆଶାଳ, ୧୦-ଲୋଧ, ୧୧-କରଞ୍ଜ, ୧ ୨ ଚିରି, ୧୩-ସିମୁଳି, ୧୪- 
ସିଆକି, ୧୫-ପଲାଶ, ୧୬-ମହୁଲ, ୧୭-ସରଅଁ, ୧୮-କୁରାଡ଼ିଆ, ୧୯ -ଗୁହାରିଆ, 
୨୦ -ଦହରଡ଼ା, ୨୧ -ବାହାଡ଼ା, ୨୨-ଜରି, ୨ ୩-ତିନୁଳି, ୨ ୪-ଅଁଳା, ୨ ୫ -ଖରସାଣ, 
୨୬-ବର, ୨୭-ତାଳ, ୨ ୮-ଖଜୁରୀ, ୨୯-ଓସ୍ତ, ୩ ୦-ସଲପ, ୩୧ -ଆମଡ଼ା, ୩ ୨- 
ସାହାଡ଼ା, ୩୩-ଗନ୍ଧଳା, ୩୪-ଆଙ୍କୁଲ, ୩୫-ପାଳଧୁଆ, ୩୬-ଚାଉଳଧୁଆ, ୩୭- 
ମଞ୍ଜାରି, ୩୮-ସିସୁଆ, ୩୯-ରାହାଣ, ୪୦-କାଲମୂଳ, ୪୧-ଖଇର, ୪ ୨-ହଳଦ, 
୪୩-ଗମ୍ଭାରି, ୪ ୪-ବାହାଲ, ୪୫-ସିଜା, ୪୬-ବେଲ, ୪୭-ବେଏଟା, ୪୮ -କଇଠ, 
୪୯-କରଳା, ୫୦-ପେଇୁ, ୫ ୧-ବେତ, ୫ ୨-ବେଗୁନିଆ, ୫୩-ବାସଙ୍ଗ, ୫ ୪- 
ଡକାରି, ୫ ୫-ଅରଖ, ୫୬-ଚିତାପାରୁ, ୫୭-ବଇଚ, ୫୮-ସିଖଝୁ, ୫ ୯-ଲଙ୍କାକାଲ, 
୬୦ -ତୋରା, ୬୧ ଲଙ୍ଗ୍‌, ୬ ୨ -ଅହିଞ୍ଜଳ, ୬ ୩-ଲଙ୍ଗନି, ୬ ୪-ବୁର, ୬୫-ମଇ, ୬୬- 
କାଠନାରଙ୍ଗ, ୬୭-ଧାତୁକୀ, ୬୮ ରୁଦ୍ରାକ୍ଷ ୬ ୯ -ପୁଇଚାଳିଆ, ୭୦-ଲଡ଼କା, ୭୧- 
ଭଦ୍ରାକ୍ଷ ୭ ୨-ଦୃଦୁରା, ୭ ୩-କରା, ୭୪ -ବାମୁଣିଆ, ୭ ୫ -ଫାମଣ, ୭ ୬-ତଉରୁ, ୭୭- 
ବାଗୁଲି, ୭୮ -ଛଚିନା, ୭ ୯ “କେନ୍ଦୁ ୮୦-କାଳୁଚା, ୮୧ -କରଡ଼ା, ୮୨ -ଢବାଙ୍ଗ, ୮ ୩- 
ସାକୁଟା, ୮ ୪-କସି, ୮୫-ପଞ୍ଚାରୁଳିଆ, ୮୬ ¬ହାଡ଼ଭଙ୍ଗା, ୮ ୭ -ଭୂଇଁନିମ, ୮ ୮ -ଫାସି, 
୮ ୯-ପୁନାଙ୍ଗ, ୯୦-ସମୀ, ୯୧ -କଦମ୍ବ ୯୨-କଞ୍ଚଣ, ୯ ୩-ସିରିସା, ୯୪ -ଦେବଦାରୁ, 
୯ ୫ -ରଭ୍ତଚନ୍ଦନ, ୯ ୬-ବାଳବସଉଣି, ୯୭-ପଣସ, ୯୮ -ଜଳାମାରି, ୯୯ -ସୀତାଫଳ, 
୧୦୦ -ରାମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି। ବର୍ମାନ ସେ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଗଛ ଅଚିହ୍ନା ତ ଆଉ କେତେକ 
ପୁରାପୁରି ଲୁପ୍ର। ସବୁ କୁଆଡ଼େ ଲକ୍ଷ ସଂଖ୍ୟାରେ ରହିଥୂଲା। ସେତିକି ନୁହେଁ - ବାଘ, ଭାରୁ, 
ଗଧ୍ୂଆ, ଢେିଁଆ, ସିନ୍ଧୁ ଥୟ ମହାବଜ, ବାରିହା, ହନୁମନ୍ତ, ପାତିମାଙ୍କଡ଼, ସମ୍ବର, ମିରିଗ, 
ହରିମ, ଜିଆଦ, କଳାବାହୁଟିଆ, ଗୁରାଭ୍ତି, ଠେକୁଆ, କୁଟୁରା, କୋକିଶିଆଳି, ବଳିଆ କୁକୁର, 
କଟାସ, ବିଲୁଆ, ବଣଭୁଆ, ଉଧ ପ୍ରଭୃତି ବିବିଧ ମାରାତ୍ମକ ହିଂସ୍ରଜନ୍ତୁ ସମେତ ନିରୀହ 
ପଶୁମାନଙ୍କର ତାହା ଥୁଲା ନିର୍ଭୟ ସଂଚାରସ୍ତଳୀ। ତେଣୁ ବନଭୂମି ଯେପରି ଭୀଷଣ ସେହିପରି 
କମନୀୟ ଥୂଲା। ନଭପ୍ରସାରୀ- ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ବିଶିଷ୍ଟ ଦୁମଶ୍ରେଣୀ ସହିତ ଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର ସୁବାସିତ 
ପୁଷ୍ଠ ଲତାର ସମ୍ଭିଶ୍ରଣରେ ତାହା ଅପରୂପ ଶୋଭା ଧାରଣ କରିଥୂଲା। ତାରାଖଚିତ 
ତମସାକାଶ ଦୃଲ୍ୟ ପୁଷ୍ଟ ବିମଣ୍ଡିତ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ଅଜଣା ଭୀତି ଉତ୍ପାଦନ କରୁଥୁଲା ଦର୍ଶକ 
ମନରେ। ତା” ନ ହୋଇଥୂଲେ ହଜାର ସଂଖ୍ୟକ ହାତୀର ଗର୍ଭଧାରିଣୀ ହୃଅନ୍ତା କିପରି ? ଏଣୁ 
ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣିତ କଳିଙ୍ଗରାଜା ସହସ୍ରେ ହସ୍ତୀ ସେନା ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ଯୁଦ୍ଧଭୂମିକୁ ଯାଇଥୁବା ମିଥ୍ୟା 
ବୋଲି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ। ତା' ଛଡ଼ା ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଗ୍ରନ୍ତରେ କଳିଙ୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀ ବିବରଣୀ ଦୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ, ସେଥୂରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷରେ ହସ୍ତୀବଳ ସଂକ୍ରାନ୍ତରେ ଆଭାସ ନଥାଇ ରହିନାହିଁ । 
ଏଣୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କହିପାରୁ ପ୍ରାକ୍ତନ କଳିଙ୍ଗ ଥଲା ଏକ ଗଢବଳ ପ୍ରଧାନରାଜ୍ୟ ଏବଂ ଗଢଜାତିର 
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କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି ୨୦୨ 


ନିରାପଦ ବାସସ୍ତଳୀ। ହାତୀଗୁମ୍ା, ହାତୀବାଡ଼ି, ହାତୀଖୋଲ, ଗଣ୍ଡାହାତୀ, ହାତୀପଦା, 
ହାତୀଶାଳ, ହାତୀଖାଲ, ହାତୀପୁର ପ୍ରଭୃତି ନାମରୁ ତାହା ହିଁ ସୂଚିତ ହୁଏ । 

ବର୍ଭମାନ ଉପକୂଳବର୍ଜଭୀ ସମତଳ ଭୂଭାଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଟିକିଏ ଆଲୋଚନା କରିବା। ଏହାର 
ମୃରିକାସ୍ତର ପରୀକ୍ଷା କରି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କହନ୍ତି କଳିଙ୍ଗରେ ନଂ କିସମର ମାଟି ରହିଛି। ୧ 
ଆଗ୍ନେୟ କୃଷ୍ଣ ମୃତ୍ତିକା (Regar), ୨-କଳାପଟୁମାଟି (Regar loam), ୩- 
କାଳିଆବାଲି (ନRegar Sand), ୪-ଲାଲଚିକିଟା ମାଟି (Red clay), ୫-ରଙ୍ଗ 
ପଟୁମାଟି ( Red 10am ), ୬ ନାଲି ବାଲି ( Red Sand ), ୭ -ଧଳାପଥୂୁରିଆ ପଟୁମାଟି 
ବା ଖଡ଼ିମାଟି ( A୮€maccous Loam), ୮ -ଧଳାଖପୁରିଆ ଗୁଣ୍ଡବାଲି ( Aremaccous 
Sand), ୯ -ଧଳା ଚିକିଟା ମାଟି (Arenaccous ), ଉପକୂଳବରୀ ସମତଳ ଭୂମିରେ 
ପ୍ରଧାନତଃ କୃଷ୍ଣ କାର୍ପାସ ମୃଭ୍ଚିକା ( ack C୦0 $୦!) ଏବଂ କାଳିଆ ବାଲି (Regar 
Sand ) ତା' ତଳକୁ ଲାଲମୃରିକା (Red Soi!) ବାଲିଆ ମାଟି (Sandy Soil) ଥୁବା 
ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଏ । ସାରାବର୍ଷ ଏ ଅଞ୍ଚଳରେ ରତୁ ଚକ୍ର ସମାନଭାବେ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ । 
ମାର୍ଗଶୀରରୁ ମାଘମାସ ଯାଏଁ ଶୀତ, ଫାଲଗୁନ ରୁ ବୈଶାଖଯାଏଁ ଗ୍ରୀଷ୍ମ ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରୁ 
ବର୍ଷାରତୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଭାଦ୍ର ମାସରେ ଶେଷ ହୁଏ । ଫଳରେ ରତୁ ଅନୁରୂପ କର୍ମ କରିବାରେ 
ବାଧାବିଘ୍ନ ଘଟେ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ବେଳକାର ଜାଣି କ୍ଷୁଦ୍ରତଙ୍ଗା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସମୁଦ୍ରରୁ ମତ୍ସ୍ୟ ଶିକାରକୁ ଅନ୍ୟତମ ବୃରିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୂଲେ । ତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିରାଟ 
ପୋଡତମାନ ନିର୍ମାଣକରି ଦ୍ଵୀପାନ୍ତରକୁ ଯାଇ ପ୍ରଚୁର ମଣିମୁକ୍ତା ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ସ୍ଵଦେଶକୁ 
ଫେରୁଥ୍‌ଲେ । ସେହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ସୁବିଧାଜନକ ବେଳାଭୂମି ବାଛି ବନ୍ଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁବା 
ସ୍ବଭାବିକ । କଳିଙ୍ଗରେ ସେହିପରି କେତେ ଯେ ବନ୍ଦର ଥୁଲା ତାହା ଏବେ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ତଥାପି ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର ବିଦେଶୀ ନାବିକ ଓ ଭୌଗଳିକଙ୍କ ବିବରଣୀରେ କଳିଙ୍ଗ ବିଷୟକ 
ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନାମାନ ରହିଛି, ସେଥ୍ରୁ କଳିଙ୍ଗର ଉପକୂଳରେ ଦିନେ ଚଉଦରୁ ଅଧକ ବନ୍ଦର 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ଅବସ୍ତାରେ ଥ୍ବାବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ | ଏହାର ଆଭାସ ଆଗରୁ ଦିଆହୋଇଛି । 
କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ରେ ଗଞ୍ଜାମର ‘ପାଲୁର ବନ୍ଦର” ଦକ୍ଷିଣକୁ, ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା, ଆଉ କୌଣସି 
ବନ୍ଦରର ନାମୋଲ୍ମେଖ ନାହିଁ । ଅଥଚ ଅବସ୍ଥିତି ଦେଖିଲେ ମନେହୁଏ ପାଲୁର୍‌ଠାରୁ 
ବିଶାଖାପାଟଣ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତତଃ ସାତଟି ବନ୍ଦର ସ୍ଥାପିତ ହେବାରେ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନଥୁଲା । 
ସେ ସ୍ତାନଗୁଡ଼ିକ ପାଣିପାଗର ଯେପରି ଅନୁକୂଳ ସେହିପରି ବନ୍ଦର ଉପଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ । ଏଣୁ 
ପାଲୁର୍‌ ଦକ୍ଷିଣକୁ ରଷିକୁଲ୍ୟା ନଦୀ ମୁହାଣ, ଗୋପାଳପୁର ଉପକୂଳ, ବାହୁଦାନଦୀ ମୁହାଣ, 
ବାରୁଆ ଉପକୂଳ, କଳିଙ୍ଗପାଟଣା, ବଂଶଧାରା ନଦୀ ମୁହାଣ, ନାଗାବଜୀ ନଦୀ ମୁହାଣରେ 
ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ବନ୍ଦର ଥ୍‌ବା ଅନୁମାନ | ଅବଶ୍ୟ ସେଗୁଡ଼ିକ ସେକାଳରେ କି ନାମରେ ନାମିତ 
ଥୁଲା କହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ବନ୍ଦରଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଥୁଲେ ବା କଣ ହଅନ୍ତା ! ବନ୍ଦର 
ଯାଇଛି, ତା ସଙ୍[ ନାମ ବି ଲୋପପାଇଛି । ଏ ଅବସ୍ଥାରେ କିଏ ବିଶ୍ନାସ କରିବ ସେଠାରେ 
ବନ୍ଦର ଥୁଲା ବୋଲି ? 
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୨୦୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯେ ଯାହାହେଉ, ଏହା କିନ୍ତୁ ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ, ବନ୍ଦର ଅବସ୍ଥିତ ସ୍ଥାନମାନ 
ଜନଗହଳିପୂର୍ ଅଞ୍ଚଳ ଥୁଲା ! ସାଧବ, ବଣିକ, ବ୍ୟବସାୟୀ, କର୍ମଚୀବୀ, ଶ୍ରମ୍ରୀବୀ ଶ୍ରେଣୀ 
ବିଭିନ୍ନ ବୃତ୍ତି ଓ ଢୀବିକାର୍ଜନ ନିମିତ୍ତ ସ୍ଥାୟୀ ବା ଅସ୍ଥାୟୀ ଭାବେ ବସବାସ କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରୁଥିଲେ । ଫଳରେ ତାହା ନଗର ବା ଢ୍ରନପଦରେ ପରିଣତ ହୋଇପଡ଼ିଥୁଲା । 
ତଦନାପାତରେ ଅନ୍ତର୍ବାଣିଜ୍ୟ ଓ ବହିର୍ବାଣିଜ୍ୟ କେନ୍ଦ୍ରମାନ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା ! 
ତାକୁ ହିଁ କୁହାଯାଉଥୁଲା ‘ପାଟଣା । 

ପୂର୍ବୋକ୍ତ ପ୍ରକାରେ ସେ କାଳ କଳିଙ୍ଗରେ ତ୍ରିବିଧ ଶବରଶ୍ରେଣୀ ରହି ଆସିଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୁଣି ବାସସ୍ଥାନ ଓ ବୃରିଭେଦରେ ଏକାଧୂକ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ । 
ପ୍ରଥମଶ୍ରେଣୀ ପାର୍ବତ୍ୟ ଶବର ଦଳ ଦଳ ହୋଇ ବିଭିନ୍ନ ପାହାଡ଼ ଶିଖରରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜୀବନ 
ଯାପନ କରିବା ଫଳରେ ପରସ୍ପର ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହୋଇପଡ଼େ । କାଳାନୁକ୍ରମେ ଏଭଳି ଅବସ୍ଥା 
ସୃଷ୍ଟି ହଏ ଯାହା ଯୋଗୁ ପାର୍ବତ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ବଣ୍ଡା, ଗଣ୍ଡା, ମୁଣ୍ଡା, ଭୂଇଁଆ, କୋହ, ସୌରା, 
ଜୁଆଙ୍ଗ ପ୍ରଭୃତି ନାମରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ନିଜ୍ଚନିଜକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତି ରୂପେ ପରିଚିତ 
କରାଇଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ସଚେତନ ମନରେ ପରଂପରା ପ୍ରତି ରହିଥୁବା ସମ୍ମାନ 
ତିଜେମାତ୍ର ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇନଥୁୂଲା । ଏବେ ବି ସେମାନେ ଆଦିବାସୀ ଶବର ସଂପ୍ରଦାୟର 
ବୋଲି ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଏବଂ ପୂଢା, ଆରାଧନା, ନୃତ୍ୟ-ଗୀତ, ବିବାହ ଉତ୍ସବାଦି 
କାଳରେ କୌଳିକ ପରଂପରା ଅନୁସରଣ କରିଥାନ୍ତି । ତା” ସତ୍ତେ ବିଭକ୍ତ ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ୟରେ 
ନାନାବିଧ ଉପଗୋଷ୍ଠୀ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଥୁବା ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ବୃହରର କଳିଙ୍ଗର 
ପାର୍ବତ୍ୟ ଶବର ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରୂପେ ଧରାଯାଉ । ଏହାର ଉପଶାଖାମାନ ଅଗମ୍ୟ 
ପାହାଡ଼ ଭିତରେ ଲାଞ୍ଜିଆ ସୌରା, ଲଙ୍ଗୁଳି ସୌରା, ସୌରା, ସଅର, ସବର, ଲୋଧା 
ଶବର ପ୍ରଭୃତି ନାମରେ ପରିଚିତ ହେଲା ପରି, ଭୁଇଁଆ ଭିତରେ ଭୂମିଜ, ଭୂମା, ଦେଶୁଆ 
ଭୂମିଜ, ମୁଣ୍ଡା ଭିତରେ ମୁଣ୍ଡା, ଲୋହରାମୁଣ୍ଡା, ମୁଣ୍ଡାମହାଳି, କୋହ ମଧ୍ଯରେ କେହ୍ନା, କୋହୂ, 
କେହ୍ଵାଲୋହର ପ୍ରଭୃତି ଉପଶାଖା ଦୃଷ୍ଟ ହଏ । ସେତିକି ନୁହେଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶାଖା ଓ ଉପଶାଖା 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷା ମଧ୍ଧ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବେ ଗଢ଼ି ଉଠି ଏପରି ବିଚିତ୍ର ରୂପ ଧାରଣ 
କରିଛି ଯେ କାହାର ଭାଷା କାହାରି ପକ୍ଷେ ଆଉ ସହଜବୋଧ ହୋଇ ରହିନାହିଁ 

ପାର୍ବତ୍ୟ ଶବର ପରି ଆରଣ୍ୟକ ଶ୍ରେଣୀରେ ମଧ୍ଯ ତାଦୃଶ ଉପବିଭାଗ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 
ଅଗମ୍ୟ ଗିରି ଶିଖର ବାସୀ ନହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ନିଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟାନୀ ମଧ୍ଯରେ ଯାତାୟତଶୂନ୍ଯ 
ଗିରିସଂକଟ, ପାର୍ବତ୍ୟ ଉପତ୍ୟକା ମଧ୍ଯରେ ରହି ପାରସ୍ପରିକ ସଂପର୍କ ବିଜ୍ଚିନ ହେବା ଯୋଗୁଁ 
ସେ ଗୋଷ୍ଠୀରେ କନ୍ଧ, ପରଜା, ହୋ, ସାନ୍ତାଳ, ସାଉଣ୍ଡିଆ, ମାକିଡ଼ିଆ ପ୍ରଭୃତି ଉପଶାଖା 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପଡ଼ିଛି । ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ ପରିକୌଳିକ ପରଂପରା ଓ ବଂଶାନୁଗତ ପ୍ରଥା ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ 
ରଖିବା ଏମାନଙ୍କ ଜନ୍ମସିଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତି ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ବାସ ଗ୍ରାସ ଭେଦରେ ସମସ୍ତେ 
ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୋଲି ପରିଚୟ ଦିଅନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଉପଶାଖା ମଧ୍ଯରେ 
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କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି ୨୦୪ 


ଏକାଧୂଵକ ଶାଖା ପରିବାର ରୂପେ ବାଣ୍ଟି ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି ତଥାପି ସମସ୍ତଙ୍କ ମୁହଁରେ ଗୋଟିଏ 
ମାତ୍ର କଥା-' ଆମେ ଶବର !' ଶବର ଶ୍ରେଣୀର ଆରଣ୍ୟକ ଶାଖା ମଧ୍ଯରେ କନ୍ଧ' ପ୍ରମୁଖ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବେ ଗଣ୍ୟ । ପର୍ବତବାସୀ ‘ଆଦିମ ଶବର” ଓ ଉପକୂଳ ନିବାସୀ ‘ପାଟକ” 
ସଂପ୍ରଦାୟ ଉଭୟ ସହିତ ଏହାର ସମାନ ସଂପର୍କ ରହିଆସିଥ୍‌ଲା । ଏକ ଦିଗରେ 
ବଂଶାନୁକ୍ରମିକ ଚଳି ଆସୁଥ୍‌ବା ଶିକାର ଓ ପୋଡ଼ୁ ଚାଷ ଛାଡ଼ି କେତେକ ଲୁହୃରା, କୁମ୍ଭାର, 
ଗଉଡ଼ ପ୍ରଭୃତି ବୃରଭି ଅବଲମ୍ବନ କଳାବେଳେ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଆଉ କେଡେ ଡଙ୍ଗରିଆ ଭାବେ 
ପାର୍ବତ୍ୟ ସଂପ୍ରଦାୟ ସହିତ ମିଳିମିଶି ଗିରିଶୃଙ୍ଗରେ ବାସ କରନ୍ତି । ଫଳରେ ଉପକୂଳ ଓ 
ପାର୍ବତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ସମନ୍ସୟରେ ଏ ସମାଜରେ ଏକ ଅଭିନବ ଭାଷା ଓ ସଂସ୍ତୃତି ଗଢ଼ି 
ଉଠେ । ବୃହତ୍ତର କଳିଙ୍ଗର 'ଓଡ଼' ସଂସ୍କୃତିକୁ ଏହାର ଅବଦାନ ଯେ ଯଥେଷ୍ଟ ଅଧୁକ ତାହା 
ଯଥା ସ୍ଥାନରେ ଉନଲ୍ଲେକ କରାଯିବ । କନ୍ଧମାନେ ଏବେ ବି କଳିଙ୍ଗର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳ 
ଅପେକ୍ଷା ଦକ୍ଷିଣରେ ଅର୍ଥାଡ଼ ଫୁଲବାଣୀ, ଗଞ୍ଜାମ, କୋରାଫୁଟ, ପୁରୀ, ଶ୍ରୀକାକୁଲମ୍‌ ଜିଲ୍ଲାର 
ମାଳଭୂମିରେ ସର୍ବାଧଵକ ସଂଖ୍ୟାରେ ବାସକରି ରହିଛନ୍ତି । ଉକ୍ତ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଆଦିବାସୀ ଶବର 
ମଧ୍ଯରେ ଶାଖା, ଉପଶାଖା, ଗୋଷ୍ଠୀ, ଉପଗୋଷ୍ଠୀ, ଅନ୍ତଗୋଷ୍ଠୀ, ପରିବାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବେ 
ବିଭାଜନ ଘଟି ତାହା ଓଡ଼ିଶାରେ ସତୁରି ପ୍ରକାର ହୋଇପଡ଼ିଥ୍‌୍ବା ଅନୁସନ୍ଧାନରୁ ଜଣାପଡ଼େ ! 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା: ( ୧) କୋୟା, ( ୨) କନ୍ଧ, (୩) ବାଗତା, ( ୪) ଡଙ୍ଗରିଆ କନ୍ଧ, ( ୫ ) 
ଲଙ୍ଗୁଳି, (୬ ) ସିତାକନ୍ଧ, (୭) ବଗା, (୮) ବାଞ୍ଜାରି, ( ୯) ବାଥୁଡ଼ି, ( ୧୦) ଧୋତରା, 
( ୧୧) ଭୁଇଁଆ, ( ୧୨ ) ଭୂମା, ( ୧୩) ଭୂମିକ, ( ୧୪) ଭୁଞ୍ଜଆ, ( ୧୫) ବିଝାଲ, ( ୧୬) 
ବିନ୍ଧିଆ, ( ୧୭) ବିଦର, (୧୮) ବଣ୍ଡା, (୧୯) ଚିଞ୍, ( ୨୦) ବଳି, ( ୨୧) ଦେଶୁଆ 
ଭୂମିଜ, ( ୨୨) ଧାରୁଆ, ( ୨୩) ଦିରେଇ, ( ୨୪) ଗଡ଼ବା, ( ୨୫) ଗଣିଆ, ( ୨୬) 
ଘଡ଼ା, (୨୭) ଗଣ, (୨୮) ହୋ, ( ୨୯) ହଳିଆ, (୩୦) ଜଟପୁ, (୩୧) ଜୁଆଙ, 
( ୩୨) କନ୍ଧ ଗୌଡ଼; (୩୩) କବାଡ଼, (୩୪) ଖରିଆ, (୩୫) ଖଡୁଆ, (୩୭ ) କସାଣ, 
(୩୭) କୋହ, (୩୮) କୋହାଲେହରା, (୩୯) କେହା, (୪୦) ମହୁାର, (୪୧) 
କଣ୍ଡାଦୋରା, ( ୪୨) କୋରା, (୪୩) କରୁଆ, ( ୪୪) କୁଟିଆ, (୪୫) କୁକି, (୪୬) 
ଲୋଧା, ( ୪୭) ମାଢ଼ିଆ, ( ୪୮ ) ମାହାକି, ( ୪୯ ) ମାଳିଡ଼ିଆ, ( ୫ ୦) ମାଇିଡ଼, (୫୧) 
ମେଟିଆ, (୫ ୨ ) ମିର୍ଵବା, (୫୩) ମୁଣ୍ଡା, (୫୪) ମୁଣ୍ଡା ଲୋହରା, (୫୫) ମୁଣ୍ଡାମାଳି, 
(୫୬) ମୁଣ୍ଡାରି, ( ୫୭) ଅମନାତିଆ, ( ୫୮) ଓରାଂ, ( ୫ ୯) ପେରଙ୍ଗା, ( ୬୦ ) ପରଜା, 
( ୬ ୧) ପେଷ୍ଟିଆ, (୬୨) ରଢୌଡ଼ା, (୬୩) ସାନାଳ, ( ୬୪) ସୌରା, ( ୬୫ ) ଶବର, 
(୬୬) ଶଅର, (୬୭) ଶବର ଲୋଧା, (୬୭) ସାଉଁଟିଆ, (୬୯) ଧରୁଆ, (୭୦) 
ବେଣ୍ଟିଆକନ୍ଧ ! ଉକ୍ତ ଶାଖା ଗୋଷ୍ଠୀ ସମୂହ କଳିଙ୍ଗର ଏ ପ୍ରାନ୍ତରୁ ସେ ପ୍ରାନ୍ତ ଯାଏଁ ବିଛାଡ଼ି ହୋଇ 
ରହିଥୁବା ଦୃଷ୍ଟହୁଏ ! 
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୨୦୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏହା ବାଦେ  କଳିଙ୍ଗୁ ଶାଖା ଶବର ଗୋଷ୍ଠୀ ବିବିଧ ବୃରି ଅବଲମ୍ବନ ପୂର୍ବକ (ଓଡ଼ ପାଟକ’ 
ଭାବେ ଉପକୂଳ ସ୍ଥଳ ଭାଗରେ ବାସ କରି ରହିଥୂଲେ । ପ୍ରଥମ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀ ସମାଜ 
ଅପେକ୍ଷା ଏମାନେ ଉନ୍ନତ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥୁଲେ | କୃଷିକର୍ମ ଥୁଲା ସେମାନଙ୍କର ସାଧାରଣ 
ବ୍ୟବସାୟ | ତା” ଛଡ଼ା ସମସ୍ତଙ୍କର ଏକ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବୃତ୍ତି ରହିଥ୍ଲା, ଯାହା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର “କୂଳ 'ର ବୋଲି ସମାଜରେ ପରିଚିତ ଥୂଲେ । ମୁଖ୍ୟ ଜୀବିକା କୃଷି ଥୂବା ହେତୁ ଇତର 
ଶବରଙ୍ଗ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେମାନେ ଥୂଲେ (ଓଡ଼ -ମାରଦ୍‌' । ଓଡ଼ିଙ୍କ ଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ବୃତ୍ତିଧାରୀ 
'କୁକ”' ସଂଖ୍ୟା ଥୁଲା ବୋଧହୁଏ 'ଛତିଶ' । ତେଣୁ ‘ଛତିଶ ପାଟକ? ଶଦଟି ଲୋକମୁଖରେ 
ଏ ଯାଏଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରି ଆସିଛି। ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଓଡ଼ିଶାରେ ତାହାର ସତ୍ତା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋପପାଇ 
ନାହିଁ। ଏବେ ବି ସେମାନେ ନିଜକୁ ‘ପାଟକ କୁଳରଂ ବୋଲି ପରିଚୟ ଦିଅନ୍ତି। କୃଷି, ବାଣିଜ୍ୟ, 
ସମରସନଜ୍ନା, ବିଦେଶଯାତ୍ରା, ନୌଚାଳନା ପ୍ରଭୃତି କର୍ମ ସାଧନ ନିମିତ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ବୃତ୍ତିର 
ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଉପଲବ୍ଧ କରି ଶକ୍ତି ଅନୁରୂପ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଥୁଲେ । ଲୁହା 
ବ୍ୟବସାୟୀ “ ରୁହରା, ‘ପନ୍ଦ ବ୍ୟବସାୟୀ  ପନ୍ଦରା', ମାଳା” ବ୍ୟବସାୟୀ 'ମାଳି' ନାମରେ 
ନାମିତ ଥୁଲା । ବୃତି ଅନୁରୂପ ' କୁଳ' ମାନ ଗଠିତ ହୋଇଥଲା । ସମସ୍ତ କୁଳ ସମାଜରେ ସମାନ 
ବିବେଚିତ ହେଉଥଲା । ସମସ୍ତେ ଥୂଲେ ପାଟକ କୁଳର । ବୃତ୍ତି ଛଡ଼ା ସେମାନଙ୍କ ସମାନ ବିବେଚିତ 
ହେଉଥଲା । ସମସ୍ତେ ଥୂଲେ ପାଟକ ଜୂଳର । ବୃତ୍ତି ଛଡ଼ା ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର 
ନଥୁଲା । ସମାଜ ଚଳଣିରେ ଛତିଶ ପ୍ରକାର ଚଳଣିକୁ ମୁଖ୍ୟ କରି ନିମ୍ନଲିଖିତ ଛତିଶପାଟକ 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା ! ଯଥା : ( ୧) କାଳିଙ୍ଗ (ଞ ) ( ୨) ପାଇକ ( ୩) ସୂନାରି, ( ୪) ତେଲି, 
(୫) ଗୁଡ଼ିଆ, (୬) କାଚରା, (୭) ଚିତ୍ରକର, ( ୮) ବାଉରିଆ, ( ୯) ଭଣ୍ଡାରି,( ୧୦) 
ଗଉଡ଼, ( ୧୧) ନୋଳିଆ ( ୧୨) ମାଳି, ( ୧୩) ପାନିଆ, ( ୧୪) ପନ୍ଦରା, (୧୫) 
ରୁହରା, ( ୧୬ ) କୁମ୍ଭାର, ( ୧୭) ପାଟରା, ( ୧୮) କେଉଟ, ( ୧୯) ପାଲିଆ, ( ୨୦) 
କଂସାରି, ( ୨୧) ଜାନି, ( ୨୨) ଧୋବା, ( ୨୩) ବଢ଼େଇ, ( ୨୪) ଦକୁଆ, ( ୨୫) 
ସାଧବ, ( ୨୬ ) ମାଟିଆ, ( ୨୭) ମାହୁନ୍ତିଆ, ( ୨୮) ଗୋଲା, ( ୨୯) ବିନ୍ଧାଣି, (୩୦) 
ହାଟୁଆ, ( ୩୧) ଭୋଇ, ( ୩୨) ଡେରା, (୩୩) ମାହାର, ( ୩୪) ବେଣେଇତ, ( ୩୫ ) 
ପଥୁରିଆ, ( ୩୬ ) ଓଡ଼ିଆ । ଉକ୍ତ କୁଳ ସହଯୋଗରେ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ବାଣିଜ୍ୟିକ 
ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉନ୍ନତି ଘଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସାମରିକ ସରଞ୍ଜାମ 
ଓ ଦୃଡ଼ତାର ଦୁର୍ଗମାନ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ କଳିଙ୍ଗ ଅମିତ ଶର୍ତିଶାଳୀ ଦେଶରୂପେ ବିଶ୍ଵବିଶ୍ଥିତ 
ହୋଇପାରିଲା | ଲୋକମାନେ ଥୂଲେ ପରିଶ୍ରମୀ, ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ଓ ଦେଶପ୍ରାଣ । ଦେଶଲାଗି 
ଅକାତର ପ୍ରାଣବଳି ଦେବାରେ ଅପ୍ରତିଦୃନ୍ଦୀ । ତେଣୁ ଦେଶରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ଗିରିସଂକଟ, ବାଣିଜ୍ୟ 
କେନ୍ଦ୍ର ନୌବନ୍ଦର, ମୁଖ୍ୟ ଜ୍ରନବସତିମାନଙ୍କରେ ଦୁର୍ଗ ବା ଗଡ଼ମାନ ନିର୍ମାଣ କରିଥୂଲେ |! 
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କଳିଙ୍ଗର ପ୍ରଜା ଓ ପ୍ରକୃତି ୨୦୬ 


ଅଶୋକଙ୍କ ଆକ୍ରମଣର ଦୀର୍ଘ ପନ୍ଦର ଶହ ବର୍ଷ ପରେ ଆବୁଲ ଫାଜଲଂଙ୍କ ନିଖିତ 
‘ଆଇନ୍‌ - ଇ ଆକବରୀ' ଗ୍ରନ୍୍ରରେ ଏହାର ଯେଉଁ ସୂଚନା ଦିଆହୋଇଛି ଦେଖିଲେ 
ଆଣ୍ଚର୍ଯ୍ୟଲାଗେ ¦ ସେ ସମୟକୁ କୁଆଡ଼େ ଜଳେଶ୍ବର, ଭଦ୍ରକ, କଟକ, କଳିଙ୍ଗ ଦଣ୍ଡପାଟ ଓ 
ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ନାମରେ ଓଡ଼ିଶା ' ପାଞ୍ଚଟି ସରକାରରେ ବିଭଭ୍ତ ଥୁଲା । ସେଥୁରେ ଅନେଶତଟି 
ମହଲା” ଏବଂ ପ୍ରତି ମହଲାରେ ଏକରୁ ନଂ ଟି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଗ ଥୂଲ। ପ୍ରତି ଦୁର୍ଗରେ ଚତୁରଙ୍ଗ 
ସେନା ରହୁଥୂଲେ। ସେ ମଧ୍ୟରୁ ଜଳେଶ୍ଵର ସରକାରରେ ବାନସନ୍ଦ ବାଳକସି, ପର୍ବଦା, 
ଭୋଗରାଇ, ବଗଡ଼ା, ଜଳେଶ୍ଵର, ତମଲକ, ତାରାଲୋକ, ରେମୁଣା, ରାଇନ୍‌, ରାଇପୁର, 
ସବଙ୍ଗ, କର୍କସୁର, କେଦାରଖଣ୍ଡ ମେଦିନୀ ପୁର, ଖଡ଼ଗପୁର ଓ ନାରାୟଣପୁର ନାମକ 
ସତରଟି ମାହାଲ ଥୂଲା ଓ ସେ ମଧ୍ୟରୁ ବାନସନ୍ଦ ଓ ରେମୁଣାରେ ପାଞ୍ଚଟି ଲେଖାଏ, ବାଳକସି, 
ପର୍ବଦା, ରାଇନ ଓ ଳେଦାର ଖଣ୍ଡରେ ତିନିଟି ଲେଖାଏଁ ଏବଂ ଅବଶିଷ୍ଟ ମାହାଲରେ ଗୋଟିଏ 
ଲେଖାଏଁ ଦୁର୍ଗ ଥୂଲା। ଦୁର୍ଗ ସଂଖ୍ୟା ଥୁଲା ଅଠାଇଶି ଏବଂ ସବୁର ଅବସ୍ଥିତି ପାର୍ବତ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ | 
ମେଦିନୀପୁର ଦୁର୍ଗ ସେ ମଧ୍ୟରୁ ସବୁଠାରୁ ପୁରାତନ ବୋଲି କଥୂତ। ଏସବୁ ଦୁର୍ଗରେ 
ଅଶ୍ଧାରୋହୀ ସୈନ୍ଯ ୩୫୭୦, ପଦାତିକ ୪୩୮୧୦, ଏବଂ ଦୁଇଟି ଗଜସେନା ବଳ 
ରହୁଥୂଲେ। ଭଦ୍ରକ ସରକାରରେ ବରବା, ଭଦ୍ରକ, ସହେଂସୁ ଓ ଜିମାନ ନାମରେ ଚାରିଟି 
ମାହାଲ ଥୁଲା ଏବଂ ବରବା ଓ ସହେଂସୁରେ ଦୁଇଟି ଲେଖାଏ, ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟିରେ ଗୋଟାଏ 
ଲେଖାଏଁ, ଏପରି ଛଂ ଟି ସୁଦୃଢ଼ ଦୁର୍ଗ ସହିତ ଆହୁରି ତିନୋଟି ଦୁର୍ଗ ଘହିଥୁଲା ଏବଂ ମୋଟ 
ସଂଖ୍ୟା ନ'ଟି। ସେଗୁଡ଼ିକରେ ୭୫୦ ଅଶ୍ମାରୋହୀ ଓ ୬୩୦୦ ପଦାତିକ ସୈନ୍ୟ ଥୁଲେ । 
କଟକ ସରକାର ନଂ ଟି ମାହାଲରେ ବିଭକ୍ତ ଥୁଲା। ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଆଠଗଡ଼, ପୂର୍ବଦ୍ଧାର, 
ବାରଙ୍ଗ, ବିଜୟନଗର, ହାତୀପୁର, ଦକ୍ଷିଣଦ୍ଧାର କୋଠଦେଶ, ବିତ଼ାନାସୀ (କଟକ) ଓ 
କୋଟରାହାଙ୍ଗ। ଏ ମଧ୍ୟରୁ ଏକା ବାରଙ୍ଗରେ ନ'ଟି ଦୁର୍ଗ ଥ୍ନା ଏବଂ ସବୁଗୁଡ଼ିକ ପାର୍ବତ୍ୟ 
ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରେ, ପୂର୍ବଦାର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଦ୍ବାରରେ ଚାରିଚାରିଟି, କୋଠା ଦେଶରେ ତିନୋଟି ଏବଂ 
ଅବଶିଷ୍ଟ ମହାଲରେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ଦୁର୍ଗ ଥୁଲା। ଅର୍ଥାତ ନ'ଟି ମହାଲରେ ପଚିଶିଟି ଦୁର୍ଗ 
ରହିଥ୍‌ଲା। ସେ ମଧ୍ଯରେ ଅଶ୍ମାରୋହୀ ଥୂଲେ ୬୮୭୮ ଏବଂ ପଦାଡିକ ସୈନ୍ଯ 
୧୬୦ ୧ ୬ ୦ | ଏହା ଛାଡ଼ି କଳିଙ୍ଗ ଦଣ୍ଡପାଟ ଓ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ସମକାୟରେ ଯଥାକ୍ରମେ ୫୦୦ 
ଓ ୧୦୯୦ ଅଶ୍ମାରୋହୀ ଏବଂ ୩୦,୦୦୦ ଓ ୫,0୦୦ ପଦାତିଳ ମହଚୁଦ୍ଧ ଥ୍‌ଲେ। 
ପାଞ୍ଚଟିଯାକ ସରକାର ଓଡ଼ିଶା ଗଢ୍ପତି ମହାରାଜାଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଥୁଲା। ଆ ଲଫାନଲ 
ସମୁଦାୟ ଦାସ୍ତରଟ ଦୁର୍ଗର ନାମୋର୍ଲେ କରିଛନ୍ତି ତାହାଙ୍କ ବର୍ସନାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଅନେଶତଟି ମାହାଲ ଥୁଲା, କିନ୍ତ ସେଥୁରୁ ଦତିଶିଟି ମହାଲରେ ଥୁବା ଦୁଗର ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। ଅଥଚ ସେହି ଗ୍ରନ୍୍ରର ଅନ୍ୟତ୍ର ସେ କହିଛନ୍ତି, 'ସେ ସମୟକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଶହେ 
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୨୦୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅଣତିରିଶିଟି ଦୁର୍ଗ ଗଜପତିଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଥୁଲା।' ତା' ଯଦି ହୁଏ ଅବଶିଷ୍ଟ ସତାବନଟି ଦୁର୍ଗ 
କେଉଁଠାରେ ଥୁଲା ? ଆଇନ୍‌ -ଇ-ଆକବରୀରୁ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ସୂଚନା ମିଳେ ନାହିଁ। 
ଆବ୍ରଲ ଫାଜଲ ଓଡ଼ିଶାର ଦକ୍ଷିଣ ପଟକୁ ଯାଇଥୁବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ ନାହିଁ। ସେହି କାରଣରୁ 
ବୋଧହୁଏ “କଳିଙ୍ଗ ଦଣ୍ଡପାଟ” ଓ ‘ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ସରକାରରେ ଥୁବା ମହାଲମାନଙ୍କର 
ନାମୋଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍ରତ୍ୟ ଦୁର୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ୟ କିଛି କହି ନାହାନ୍ତି - କେବଳ 
ଗଜପତିଙ୍କ ଅଧୀନରେ ଥୁବା ସୈନ୍ୟ ସଂଖ୍ୟା ସୂଚାଇଛନ୍ତି ମାତ୍ର । ଅତଏବ କଳିଙ୍ଗ ଦଣ୍ଡପାଟ 
ଓ ରାଜମହେନ୍ଦ୍ରୀ ସରକାରରେ ଅବଶିଷ୍ଟ ସତାବନ ଗୋଟି ଦୁର୍ଗ ରହିଥୁଲା ବୋଲି କହିବାରେ 
ଅସଙ୍ଗତି ନାହିଁ। 

ଏ ସବୁର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ସ୍ଵରୂପ କୁହାଯାଇପାରେ ¬ ସ୍ରଣାତୀତ କାଳରୁ କଳିଙ୍ଗବାସୀ ପଲ୍ଲୀ, 
ଜନପଦ, ଅରଣ୍ୟ ଓ ପାର୍ବତ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କରେ ସ୍ୃଦୃଢ଼ ଦୁର୍ଗ ନିର୍ମାଣ କରି ପୁରାତନ ଏତିହ୍ୟକୁ 
ଆବୁଲ ଫାଜଲଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବନ୍ତ ରଖି ପାରିଥୂଲେ। ସେ ଏତିହ୍ୟର ଆଦି ପ୍ରବର୍ଗକ ଥୂଲେ 
ତଳ୍କାଳ କଳିଙ୍ଗରେ ବାସକରି ରହିଥୂବା ଶବର ଶ୍ରେଣୀର ପାଟକଗୋଷ୍ଠୀ ଯାହାଙ୍କ ଭାଷା, ଭୂଷା, 
ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି, ସାମାଜିକ ଚଳଣି ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଉତ୍ତୟ ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାଠାରୁ 
ପୁରାପୁରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଥଲା ଏବଂ ପାର୍ବତ୍ୟ ଆରଣ୍ୟକ ଓ ସମତଳ ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ଭିଶ୍ରଣରେ 
ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଶୈଳୀରେ ବିକଶିତ ହୋଇଉଠିଥୁଲା। 
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ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଗୋବିନ୍ଦ ଚନ୍ଦ୍ର ଉଦ୍ଧଗାତା 


( ୧) ଶିଖା ଏକ, ପ୍ରକାଶ ଅନେକ 

ଉନବିଂଶ ଓ ବିଂଶ ଶତାହ୍ଦୀ-ସନ୍ଧିର ଏ ପାଖେ ସେ ପାଖେ ମାତ୍ର ପଚିଶଟି ଲେଖାଏଁ 
ବର୍ଷ। ଭାରତ କଥା ଓଡ଼ିଶାର ସାମୁହିକ ଜାଗ୍ୃତିର ଅଙ୍କୁରକାଳ। ସମଗ୍ର ଭାରତର ସବୁ 
ପ୍ରାନ୍ତରେ ସତେ ଯେପରି ସମାଜ, ସାହିତ୍ୟ, ଶିକ୍ଷା, ଶିଛ, ଅର୍ଥନୀତି, ରାଜନୀତି ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରେ 
¬ ଗୋଟିଏ କଥାରେ କହିଲେ ଜୀବନ ଓ ସଭ୍ୟତାର ସମାଗ୍ରିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ¬ ପ୍ରତିଭାର 
ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବିସ୍ଫୋରଣ ଘଟିଗଲା - ସମକାଳରେ ସର୍ବତ୍ର। ସେ ଏକ ଅଭିନବ ଜୀବନ- 
ସ୍ତନ୍ଦନ, ଯାହାର ପ୍ରଭାବରେ ଦେଶରେ ବହିଗଲା ଏକ ଉନ୍ମସିତ କର୍ମପ୍ରବାହ। ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏହି ମହୀୟସୀ ଜାତୀୟ ଜାହ୍ନବୀ ଧାରାର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରବର୍ଭକ ହେଉଛନ୍ତି ଉତ୍କଳମଣି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ । 

ଗୋପବନ୍ଧୁ ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ କ'ଣ କରିଥୁଲେ ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଯଥାଯଥ ଉତ୍ତର ହେଉଛି ଅନ୍ୟ 
ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ସେ ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ କ'ଣ ନ କରି ଥୁଲେ ? ତାଙ୍କ ନିରଳସ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଓ 
ଯୋଜନାର ପରିସରରେ ଓଡ଼ିଶାର ଅଶିକ୍ଷା, ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ବଢ଼ିମରୁଡ଼ି, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ମହାମାରୀ, 
ଅଭାବ ଅନାଟନ, ଅଞଜ୍ଞତା-ଅସହାୟତା, ଶାସନ ରାଜନୀତି, ସମାଜ -ସଂସ୍କୃତି ସବୁ ପାଇଁ 
ସ୍ଥାନ ଥୁଲା, ସବୁର ବିଚାର ହେଉଥୂଲା। ଜାତୀୟ ଜୀବନର ପ୍ରତି ସ୍ତରର ପ୍ରୟୋଜନ ବୁଝି 
ତାର ପୁନରୁଜ୍ୀବନ, ପୁନର୍ଗଠନ ଅଥବା ନବୀନ ଉନ୍ମେଷ କଳେ ସୁଚିନ୍ତିତ ଯୋଜନା ପ୍ରଣୟନ 
ପୂର୍ବକ ତାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ ଚଳାଇବା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ସାଧନା ଓ ବ୍ରତ 
ସେହି କାର୍ଯକ୍ରମଗୁଡ଼ିକର ବହୁଳତା ତଆ ବ୍ୟାପକତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାଙ୍କ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଜୀବନକାଳର 
ବାସ୍ତବ ସମୀକ୍ଷା ତାଙ୍କରି ଭାଷାରେ କରିବା ହିଁ ସମୀଚୀନ - 

“କର୍ମେ ଜୀଏଁ ନର, କର୍ମ ଏକା ତାର 
ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ! 

କେବଳ ମାତ୍ର ଏକାବନଟି ବର୍ଷର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଦ୍ଵାରା ସେ ଏ ଜାତିକୁ ଯେଉଁ ନେତୃତ୍ଧ 
ଦେଇଗଲେ ତାହାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାର ସାମୂହିକ ଅଭାବ ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ଠତା ଦୂର କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଗୋଟିଏ ଜୀବନ ବା ପୁରୁଷର ଅବଦାନ କେବେହେଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ତେଣୁ 
ବିଗତ ପଚାଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଏ ଦେଶର ବହୁ ଉତ୍ତର ପୁରୁଷ ବ୍ୟାକୁଳଭାଛେ 
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୨୦୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଖୋଜିଛନ୍ତି, ଅଭିମାନଭରା ସ୍ଵରରେ ଅଭିଯୋଗ ବି ବାଢ଼ିଛନ୍ତି। କବି ମାନସିଂହଙ୍କ କବିତାରେ 
ସେହି ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବ ପ୍ରମୂର୍ର ହୋଇଉଠିଛି। 
“ଚିର ଦରିଦ୍ର ଆମେ, ଆଉ ପାଇଁ ଥୁଲୁଁ ହାତ ପାତି, 
ନିର୍ଦୟ ତୁମେ ନିରାଶ କରିଲ କିପାଇଁ ଛାଡ଼ି ଏ ମାଟି।” 

ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଥୁଲା ତାଙ୍କ ଚେତନାର ଏକ ଉତ୍ସାରିତ ବିକାଶ । ଗୋଟାଏ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଆପଣାର ସମଗ୍ର ସତ୍ତାର ସମ୍ଭାର ଦେଇ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମୁର୍ରିମନ୍ତ ତଥା ପ୍ରାଣବନ୍ତ କରି 
ତୋକୁଥୁଲା। ରଷିର ଦର୍ଶନ ତାହାର ଭିରି, କିଛ କବିର କଳ୍ପନା ଅନୁରଂଜିତ କରୁଥୂଲା 
ତାହାର ଶୋଭନ ବିକାଶକୁ ପ୍ରତିସ୍ତରରେ। ତେଣୁ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶମୟ ସ୍ତରରେ 
ଆମେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉଁ ଏକ ଆବେଗ, ଯାହାର ଥୂଲା ଦୁଇଟି ଧାରା ¬ ଅଶୁ ଆଉ ସୃପୁ। 
ଦେଶର ଉପସ୍ଥିତ ଦୁର୍ଦଶା ଅବଲୋକନରେ ତାଙ୍କ ଆତ୍ମାର କରୁଣ ବିଜାପ ଏବଂ ଦେଶର 
ଉନ୍ମଳ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏକ ଆଶାମୟ ଆସ୍ଥା ତାଙ୍କ ରଚନାବଳୀରେ ସର୍ବତ୍ର ସୁଲଭ। ଅନ୍ୟ 
କଥାରେ ଏହାହିଁ ତାଙ୍କ ଦେଶାତ୍ମବୋଧ, ଏବଂ ସେ ଭାବ ଯେତେ ବଳିଷ୍ଠ ହୋଇଛି ତାହାର 
ଆବେଦନ ମଧ୍ୟ ହୋଇଛି ସେତିକି ଅନତିତ୍ରମଣୀୟ । ଏହି ଆବେଗ ଓ ଆବେଦନ ମଧ୍ୟରେ 
ଅନାୟାସରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇଛି ତାଙ୍କ କର୍ରବ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାଣ-ପ୍ରତିଷ୍ଠା। ବ୍ୟାପକ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ପ୍ରାଣପୂର୍ବ ବିକାଶ ମଧ୍ୟରେ ଜନତାର ନେତା ଭାବରେ ଚରମ-ଗୌରବ 
ମିଳିଛି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କୁ - ଉତ୍କଳମଣିଙ୍କୁ। 

ଯେକୌଣସି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଜୀବନର ଏହା ହିଁ ସ୍ବାଭାବିକ ଧାରା। କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ବହୁତ୍ବ 
ମଧ୍ୟରେ ହିଁ ସେମାନେ ହୁଅନି ସାଧାରଣତୀଡ - ଅଲୌକିକ । ସାଧାରଣ ଜନତାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ସୀମିତ ଜୀବନ ତୁଳନାରେ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମଚ୍ଚୀବନର ବ୍ୟାପ୍ରି ଏବଂ ପ୍ରଶସ୍ତତା ସେମାନଙ୍କୁ 
ବିଲକ୍ଷଣ ପୁରୁଷ ରୂପେ ପ୍ରତିପନ କରାଇଥାଏ। 

ଜିନ୍ଧ ଏ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା, ଉପଯୋଗିତା ତଥା ମହତ୍ତ ସନ୍ଗେ ଏହା 
ସତ୍ଯ ଯେ ଏଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି ଏବଂ ସିବ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ତ ରୂପେ ରହିଥୂଲା 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତଥା ମୌଳିକ ଚେଡନା। ତାଙ୍କ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଟିରେ 
ତାହାର ସ୍ଥିତି ଅଛି ଠିକ ତିଳରେ ଡୈଳ ପରି, - ଏହା ସତ୍ୟ ଏବଂ ଉପଲଭ୍ୟ, କିନ୍ତୁ କୌଣସି 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନକାଳପାତ୍ରର ସୀମାରେ ତାହା ସୀମିତ ନୁହେଁ। ସର୍ବତ୍ର ସର୍ବଦା ସେ ଚେତନା 
ରହିଛି ଶ୍ନାସବାୟୁ ପରି, ¬ କର୍ମର ପରିକନ୍ତନା, ପ୍ରସାର ଏବଂ ପରିଣତି ମଧ୍ୟରେ ସେହି 
ଚେଡନାରୁ ହଁ ମିଳିଛି ଶକ୍ତି ଓ ସୁଚନା! ଏସବୁ ତେଣୁ ଗୋଟିଏ କଥାରେ କହିଲେ ସେହି 
ଅନ୍ତରୀଣ ସତ୍ତାର ବିକାଶ। ଜୀବନ ଓ ସମାଜର ଚାରଣ ଭୂମିରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ପାଦ ପଡ଼ିଛି ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରୟୋଜନ ମତେ କର୍ମର ବିପୁଳ ଆୟୋଜନ 
କରିଦେଇଛି ସେହି ସତ୍ତା ଏକ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସଞ୍ଚାଳକ ରୂପେ। ସୂର୍ଯ୍ୟର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗଣ୍ଡିରୁ 
ବିଚ୍ୁରିତ କିରଣ ରାଜିର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ସତ୍ତେ ସେ ସବୁ ଯେପରି ଏକ ବିନ୍ଦ୍ରଗାମୀ କିରଣମାଳା, 
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ଗୋପବନ୍ଧୁ ୨୧୦ 


ସେହିପରି, ବ୍ୟକ୍ତିର କର୍ମାବଳୀ ତାହାର ସେହି ଏକକ ସତ୍ତାର ହିଁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ରୂପ। ସେହି 
ମୌଳିକ ସତ୍ତା ଏକ ଶିଖା ହେଲେ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ତାହାର ଦୃଶ୍ୟମାନ ପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର। କର୍ମ 
ଯଦି ହୁଏ ବ୍ଯଞ୍ଜକ ସାମଗ୍ରୀ, ତାହା ଦ୍ଵାରା ବ୍ଯଞ୍ଞିତ ହୁଏ ସେହି ମୌଳିକ ଚେତନା ¬ 
ଗୋପବନ୍ଧୁତ୍ସ। 

ଉତ୍ସଳମଣିଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଚଳିଡ ଇତିହାସର ବିଷୟ। ଆଜିସୂଦ୍ଧା ଆମର ବୟସ୍କ 
ନେତୃବୃନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥୁ୍‌ବା ଅନେକ ଭାଗ୍ୟବନ୍ତ ପୁରୁଷ ଦିନେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସଂପର୍କ 
ଲାଭ କରିଥୂଲେ। ତେଣୁ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ରୀତିଗତି ବିଷୟରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦର୍ଶୀ ବିବରଣର 
ଅଭାବ ନାହିଁ। ତାହାଛଡ଼ା ରହିଛି ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ! ଏ ସବୁର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଏବଂ ବିଶ୍ମେଷଣ 
ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର କେଡେକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ନିରୂପିତ ହୋଇଛି। କିନ୍ତ ଏ ଅବଧାରଣର ସମାପ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯେଉଁ ତ୍ୟାଗୀ ମହାପୁରୁଷର ଚଉଠ ଶତାହୀବ୍ୟାପୀ ଆମ୍ମାହତିରେ ଜାତି- ଯଜ୍ଞର ପୂତ 
ହୋମାଗ୍ସି ଚିରଦୀପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି ତାହାର ମହତ୍ଵ କଳନା କରିବା ବିଷୟରେ ଏ ଦେଶ 
ମଣିଷ କେବେହେଲେ କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇପଡ଼ି ନାହିଁ। ବିଶେଷତଃ, ତାଙ୍କର ସେହି ମୌଳିକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସତ୍ତା ଏକ ଉପଲରଭ୍ୟ ବସ୍ତୁ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଅନୁଧ୍ୟାନକାରୀର ଉପଲବ୍ଧ ଏବଂ ଅବଧାରଣର 
ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ଯୋଗୁଁ ସେହି ପ୍ରତିଭା ଶିଖାର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କନ୍ମେ ନୃତନ ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ 
ହୋଇଚାଲିଛି। 

ଜଗନ୍ନାଥ ଦାଶଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ଭାଗବତ ନିୟମିତଭାବେ ପଡୁଥ୍‌ଲେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଏବଂ 
ପ୍ରତିବର୍ଷ ଥରେ ସାତଦିନରେ ସମୁଦାୟ ଭାଗବତ ପାରାୟଣ କରୁଥ୍‌ଲେ। ଏହିଭଳି ଏକ 
ଭାଗବତ ସପ୍ତାହ ଅବସରରେ ଭାର୍ଗବୀ ବାଲିରେ ବସି ଗୋପବନ୍ଧୁ ନୀଳକଣ୍ଠ ପ୍ରମୁଖ 
ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ କହିଥୂଲେ, “ଜନ ହୋଇ ଦେଶକୁ ଯାହା ଦେଖିଥାଇଁ ମଲାବେଳେ ତା'ଠାରୁ 
ଉନ୍ନତତର ଅବସ୍ଥାରେ ଛାଡ଼ିଯିବା ଏବଂ ସେଥ୍ପାଇଁ ବରାବର ପ୍ରଯନ୍ଧ କରିବା!” ମୁମୂର୍ଷ 
ପୁତ୍ର ଜୀବନ ଦାୟିତ୍ଵ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦେଇ ଚାରିଯାଇଥୁଲେ ‹ ବିଶ୍ଵଜୀବନ ପଥେ” ବନ୍ୟାର 
କରାଳ ଆହ୍ବାନରେ । ବୈତରଣୀ ବଢ଼ିର ଶିକାର ହୋଇ କେଉଁ ଅଭାଗିନୀ ଓଡ଼ିଆଣୀ କ'ଣ 
କରୁଥ୍‌ବ ଚିନ୍ତାରେ ବିବ୍ରତ ହୋଇ ଗଭୀର ନିଶାର ସୁଖସୁପ୍ତି ଛାଡ଼ି ଶିଶୁପରି କ୍ରନ୍ଦନ 
କରୁଥୂଲେ। ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ବହ୍ଧି ଜାଳି ତହିଁରେ ଝାସି ଦେଇଥୁ୍‌ଲେ ଅଗ୍ରଗାମୀ 
ନେତାରୂପେ। ଏସବୁ ଏବଂ ଆହୁରି କେତେ ସଂଖ୍ୟାହୀନ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଦାସେ ଆପଣେ 'ଙ୍କର 
ମହନୀୟ ଜୀବନ କଥା, ଯାହାର ଆବୃତ୍ତି ଏ ଦେଶବାସୀର ପ୍ରିୟ ସଂଗୀତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଅନୁଭୂତିର ହୀରାନୀଳାମୋତିମାଣିକ ଭରା ତାଙ୍କର ସେହି ଜୀବନକୁ କର୍ମଯୋଗୀର 
ପରିମାପରେ କଳନା କରିବାର ଯଥା୍ଥ୍ୟ ଅଛି। ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧୀ, ପୁଣ୍ୟାତ୍ମା ଲାଲାଜୀ ପ୍ରମୁଖ 
ସ୍ଵଦେଶୀ ବିଦେଶୀ କେତେ ରାଞ୍ଟ୍ର ନେତା, ଶିକ୍ଷାବିତ ସାଧକ ସେବକ ତାଙ୍କ ଚରିତ ଓ 
ଚରିତ୍ରର ନୀରାଜନା କରିଯାଇଛନ୍ତି। କର୍ମଯୋଗୀର ଏହା ପ୍ରାପ୍ୟ କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ ସଂପୂର୍ଣ 
ନିଷ୍କାମ ହୋଇ କର୍ମସନ୍ଯୟାସରେ ପରିଣତ ହେବା ମୂଜରେ ଆବଶ୍ୟକ ହଏ ଭର୍ତି! ଭଗବାନ 
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୨୧୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମେତ କର୍ମଯୋଗର ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ ସ୍ପୀକାର କରିଯାଇଛନ୍ତି 
ଯେ ଭକ୍ତି ହିଁ ସେହି ଉପଲଭ୍ୟ ଅନ୍ତରୀଣ ଚେତନା, ଯାହାର ପ୍ରକାଶ କର୍ମଯୋଗରେ। ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତେଣୁ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜୀବନ ଉପରେ ଦୀନବନ୍ଧୁ ଆଣ୍ଡଜଙ୍କ ସଂକ୍ଷିପ୍ର ସମୀକ୍ଷା 
ବିଶେଷ ମନନଯୋଗ୍ୟ - “His whole spiritual strength quite evidently 
and plainly proceeded from his supreme devotion to God.”’ ଭକ୍ତି! 
ବା ଭବନର ଅର୍ଥ ସେବା। ଜନସେବା, ଦେଶସେବା, ପ୍ରଭୃତି ସବୁପ୍ରକାର ଉଦାରଭାବ 
ପ୍ରଣୋଦିତ ସେବା ହିଁ ଲଶ୍ଵରସେବାର ରୂପାନ୍ତର। କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ମରସେବା ସ୍ଵୟଂ ମଧ୍ୟ ଏକ 
ବ୍ୟାପାର। ଏହାର ଭାବାମ୍ମକ ଉପାଦାନକୁ ଭକ୍ତି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏ ଭସ୍ତି ପାଇଁ 
ଚେତନାରେ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ଏକ ଭିନ୍ନ ଉପାଦାନ - କରୁଣା। ସେହି କରୁଣା ପ୍ରବଣତା 
ବିଶ୍ନାସ- ପ୍ରଣୋଦିତ ହେଲେ ଭକ୍ତିର ଉଦ୍ଭବ ଘଟେ। ତେଣୁ ଶେଷ ବିଶ୍ଣେଷଣରେ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କର ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ମୌଳିକ ସତ୍ତାକୁ ଏହିପରି ଏକ ଚେତନାମୟ ବିଶ୍ଵକରୁଣାର 
ସ୍ତଲିଙ୍ଗ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ସମୀଚୀନ ମନେହୁଏ। କବି ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ବଳିଷ୍ଠ ଉଚ୍ତି 
“ନିନ୍ସ ସ୍ଵାର୍ଥରାଗି ଜାତ ନୁହେ ହିନ୍ଦ୍ର ବିଶ୍ଵହିତେ ହିନ୍ଦ୍ର ପ୍ରତି ରକ୍ତବିନ୍ଦୁ” ତାଙ୍କର ସେହି 
ଚେତନାର ବାଙ୍ଗୟ ବିକାଶ । କରୁଣାର ସେହି ଶିଖା ଇଶ୍ପରଙ୍କ ନୀରାଜ୍ରନା ମାଧ୍ୟମରେ 
ସଂପ୍ରସାରିତ ହୋଇ ଜନସେବା ଓ ଦେଶସେବାର ବିସ୍ତାରିତ କର୍ମପ୍ରବାହ ମଧ୍ୟରେ ଆପଣାକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରିଯାଇଛି। 

ତ୍ୟାଗୀ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ନିଷ୍ର୍ଷ ଏହି କରୁଣା । ଅଶୁମୟ ସେହି ଶିଖା ଆପାତ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେତେ ଶାନ୍ତ ଆଉ ଦୁର୍ବଳ ହେଲେ ମଧ୍ୟ କେତେ ବଳିଷ୍ଠ ଅନ୍ତରକୁ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବଳରେ 
ଆକର୍ଷଣ କରିପାରେ - ସନ୍ଦୀପ୍ରତ କରି, ଦେଇଥାଏ ଅନନ୍ତ କରୁଣାର ମହାଦୀକ୍ଷା | ପୁଣି 
ତାହାରି ଲୁହ ତାହାରି ହସେ”? କେତେ “ 'ଶାସନରାହୁ'? ବି ଖସେ। ଦେଶବାସୀଙ୍କୁ ସେ 
ଦିଏ ନୂତନ ମାର୍ଗର ସନ୍ଧାନ ଆପଣାର ଏକତ୍ସକୁ କୋଟି ଅନ୍ତରରେ ବିହ୍ଛୁରିତ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଆପଣାର ସମାରବୃଧ କର୍ମର ସମାପ୍ତି ଲାଗି ଗଢ଼ିଯାଏ କ୍ଷେତ୍ର ¬ ଚିରନ୍ତନ, ଅବିନାଶୀ | 
ଚଳିତ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଆର ଅଭିନବ ଆବିଷ୍କାର ଏବଂ ଜ୍ରାତିମୟ ସଂଗଠନର ବାର୍ାବହ 
ରୂପେ ଗୋପଦବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସେହି କ୍ଷଣଜନ୍ମା ଶିଖା ଥୁଲା ଏକ ଏତିହାସିକ ପ୍ରୟୋଜନ । ସେହି 
ଶିଖା ଉକ୍୍‌କଳଣି। 
( ୨) ସାହିତ୍ୟିକ ଗୋପବନ୍ଧୁ 

ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ପ୍ରଥମ କବିତାବଳୀ ‘ଅବକାଶ-ଚିନ୍ତା' ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ୧୮୯୯ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ। ସେତେବେଳେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ବୟସ ମାତ୍ର ୨୩ ବର୍ଷ। ତହିରେ ସଂକଳିତ 
କବିତାଗୁଡ଼ିକରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ପ୍ରଥମ ଜୀବନର ଚିନ୍ତା ରୂପ ନେଇଛି। କିନ୍ତୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର 
କଥା, ଏ କବିତାଗୁଡ଼ିକର ଭାଷା ଅଥବା ଭାବରେ ତରୁଣ “ସୁଲଭ ଉଦ୍ବବେଗ-ଚପଳ 
ବନ୍ଧନବିହୀନ ଉନ୍ମାସ ନାହିଁ, ଅଛି ଏକ ସ୍ମିଗ୍‌ଧ ପ୍ରଶାନ୍ତ ଶାଳୀନତା। ଏ ସଂକଳନର 
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ଗୋପବନ୍ଧୁ ୨୧୨ 


'କୋକିଜଂ ଶୀର୍ଷକ କବିତାରେ କବି ଆଦୌ ଗୋପନ ନ କରି ଭାରତ ପ୍ରକୃତିର ଏହି 
ଚିରନ୍ତନ ବିହଙ୍ଗଟିକୁ ଆଖ୍ୟା ଦେଇଛନ୍ତି ¬ “ ବସନ୍ତ-ରାଜ୍ୟ-ନିବାସୀ ସୁରକ୍ଷଣଶୀଳ। ଏ 
କୋକିଳ” ଏକ ପ୍ରତୀକ ¬ ଭାରତର ଭାରଡୀୟର ଚିରନ୍ତନ ଚିନ୍ତା ଚେତନାର ବାଣୀ ନେଇ 
କବିଙ୍କ ବ୍ୟଳ୍ତିତ୍ଵରେ ଭାରତୀୟ ଘରଂପରାପ୍ରୀତିର ସଂକେତ ଦେଇଛି ସେ। ଅପର କବିତା 
““ ଛବିଶବର୍ଷ ପ୍ରବେଶ ରେ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ରାଗିଣୀ ବାଜିଛି ତାହା ଏକାନ୍ତ ବିସ୍ମୟକର। 
ପରିପକ୍ସ ଯୌବନର ଆଦ୍ୟସ୍ତରରେ ଜୀବନର ରଟ୍ିନ ସ୍ଵପ୍ନ ପରିବର୍ରଗେ କବି ଏକ ବିଚିତ୍ର 
ବୈରାଗ୍ୟବୋଧରେ କର୍ବରିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ପବିଶଟି ବର୍ଷ କଟିଯାଇଛି ¬ ଅକାରଣରେ 
ନିଷ୍ତଳଭାବେ, କାହିଁ କୌଣସି କଛ୍ଥନାର୍‌ ବୀଜ ତ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଫଳପ୍ରସୂ ହୋଇନାହିଁ। ଅତୀତ 
କେବଳ ମୋର ବୁକ୍ଷ ସଇକତ/ଦିଶେ ନାହିଁ କାହିଁ ଏକ ଶ୍ୟାମ ଦୁର୍ବାଦଳ। ପୁଣି କବିର 
ମାର୍ମିକ ଭକ୍ତିରେ ଫ୍ରଟିଛି ଆଶଙ୍କା - “ଏ ଦଦରା ନାବ ଆଉ ଜୀବନ ସଲିଳେ ବହିବି 
ବା କେତେ ଦିନ,.. ?'” କବିର ଏ ନୈରାଶ୍ୟ ମୂଳରେ ରହିଛି ଏକ ଅଡୃପ୍ତ ଆକାଙ୍କକ୍ଷା। 
ସେ ଆକାହ୍‌କ୍ଷା ଏକ ଉଭକୁଟ୍ର ମୌଳିକ କାମନା ¬ “ସରକାରୀ ଚାକିରି କରିବା ନାହିଁ। 
ଜନ୍ମ ହୋଇ ଦେଶକୁ ଯାହା ଦେଖିଥାଇଁ ମଲାବେଳେ ତା'ଠାରୁ ଉନ୍ନତତର ଅବସ୍ଥାରେ 
ଛାଡ଼ିଯିବା।'' ତରୁଣର ଏହି ସଚେତନତା ସତେ ଯେପରି ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର କର୍ମବ୍ୀବନର ମନ୍ତ୍ର 
ଘୋଷଣା କରିଯାଇଛି। ' ବ୍ରାହ୍ମଣ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି? ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ବାଣୀ ହେଲା ¬ “ ଦଧୀଚି 
ଶୋଣିତ କରିଛ ଧାରଣ/ଦିଅ ସ୍ବାର୍ଥବଳି ଦେଖାଅ ସେ ତ୍ୟାଗ /ଭାରତ ଜାତୀୟ ମହାଯୋଗ୍େ 
ନାଗ” ଏହି ଭାରତ ଜାତୀୟ ଯଜ୍ଞର ଚେତନା ମହାତ୍ମା ଗ୍ରାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଗମନର ବହୁପୂର୍ବରୁ 
ତାଙ୍କ ତରୁଣ ପ୍ରାଣକୁ ସ୍ଥର୍ଶ କରିଥ୍ଲା। ଏହି ଦେଶାମ୍ବୋଧର ପୁଷ୍ଠଳ ପ୍ରକାଶ ରହିଛି 
ଅପରକବିତା “ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦିନରେ ବାରବାଟୀ ଦର୍ଶନ କବିତାରେ । ସେହି 
କବିତାରେ ଠିକ୍ସ ସେହି ସ୍ଵାର୍ଥତ୍ୟାଗର ବାଣୀ ଲେଖିଛନ୍ତି କବି ଅନ୍ଯ ଭାଷାରେ ¬ 
“ମୁର୍ବପୁରୁଷର ପବିତ୍ର ଶ୍ମଶାନ 
ଦେଶର ନାତଡିର ଗଉରବ ଗାନ 
ପୁଣ୍ୟ ଜନ୍ମମାଟି ପୁଣ୍ଯ ଦେବାଳୟ 
ଉଦ୍ଧରିବା ପାଇଁ କଲେ ଦନୁକ୍ଷୟ 
ମାନବଳ୍ୀବନ ହୁଅଇ ସଫଳ 
ଏକାହାଦୀକ୍ଷାଞ୍ଚ ବୁଝିବ ଉନ୍କଳ।” 
ତାଙ୍କ ଉତ୍ତର ଜୀବନର ରଚନା ' 'ବନ୍ଦୀର ଆତ୍ମକଥା ରେ ଏହି ଭାବର ଏକ ଉତ୍ତରଳ 
ପ୍ରକାଶ ଘଟିଥୁଲା ବିପୂଳ କର୍ମ ପ୍ରେରଣାର ଇର୍ଦିତ ନେଇ - 
"ମିଶୁ ଦେହ ମୋର ଏ ଦେଶ ମାଟିରେ 
ଦେଶବାସୀ ଚାଲି ଯାଆନ୍ତୁ ପିଠିରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପଥେ ଅଛି ଯେତେ ଗାଡ଼ 
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୨୧୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପୁରୁ ତହିଁ ପଡ଼ି ମୋର ମାଂସ ହାଡ଼ 
ଦେଶ ମାତୃକାର ପବିତ୍ର ପୀଠରେ ସ୍ଵାର୍ଥମେଧ ଯଜ୍ଞ କରି ଯାହାର ପ୍ରାଣପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ହେବ ସେ ହେଉଛି ଭାରତର ପାରଂପରିକ ଆତ୍ମା କୋକିଳ ତାହାର ପ୍ରତୀକ । କିନ୍ତୁ ଦେଶର 
ଇତିହାସ ତାହାର ବିସ୍ତାରମୟ କ୍ରୀଡ଼ାଙ୍ଗନ। ସେହି ଇତିହାସର ଯାହା ସୁନ୍ଦରତମ, ମହରମ 
ତାହାରି ପ୍ରତିଚ୍ବି ଆଧାରରେ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ମନୋରମ ଚିତ୍ରର ନୀରାଜନା ତରୁଣ 
କବିର ଅପର ଧ୍ୟେୟ ଥୁଲା । ଇତିହାସର ପ୍ରବଣତା ସେତେବେଳେ ସମଗ୍ର ଭାରତ ପ୍ରାଣକୁ 
ସ୍ପନ୍ଦିତ କରୁଥଲା - ଆମ୍ମୋଡ଼ଥାନ ପାଇଁ ସତେ ଅବା ଅତୀତର ପାଦତଳେ ଭାରତୀୟ 
ଅଣ୍ଡାଳି ହେଉଥୂଲା ଟିକିଏ ଆଶୀର୍ବାଦ ଧୂଳି ନେବାକୁ। ଢ୍ରାତିର ସେହି ପ୍ରାଣ-ସ୍ଟୋତରେ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଚିନ୍ତା ମଧ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳିତ ହୋଇଉଠିଛି। ‘କଟକର ଶିଳାସେଡୁ', ‘ବାରବାଟୀ 
ଦର୍ଶନ, ‘ଖଣ୍ଡଗିରି ଶିଖରେ” କବିତାଗୁଡ଼ିକରେ ଏହି ଭାବର ପ୍ରମୂର୍ର ପ୍ରକାଶ ଅତୀବ 
ମନୋଜ୍ଞ । ତରୁଣ କବିଙ୍କ ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଏବଂ ରୂପତୃଷ୍ଣା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା, 
‘କାଠଯୋଡ଼ୀରେ ସାୟଂକାଳଂ କବିତାରେ, କାଠଯ୍ରୋଡ଼ୀ, ଭାର୍ଗବୀ ଓ ମହାନଦୀର ଧାତ୍ରୀ- 
ସଖୀ-ନାରୀରୂପ ସନ୍ଦର୍ଶନରେ କବି ବିହ୍ଧଳ ହୋଇ ଉଠିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ‘କାଠଯୋଡ଼ୀରେ 
ଚନ୍ଦ୍ରାଲୋକ? ଏବଂ ଶିବରାତ୍ରି” କବିତା ଦ୍ଵୟରେ ସେହି ତରୁଣ ବୟସରେ ମଧ୍ଯ 
ଉତ୍କଳମଣିଙ୍କ ବିଭୁ ଚେତନା ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉତଡ୍ଵକର୍ଷର ଏକ ଉଚ୍ଚକୋଟୀକ ଅଭିବ୍ୟ୍ି 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଆପଣାର ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ସେହି ପରାଣ ଦେବତାର, ସେହି ପ୍ରେମମୟ 
ପରମାମତ୍ମାର ଅବବୋଧରେ କବି ସତେ ଯେପରି ବିହ୍ନଳ ହୋଇ ଉଠି କହିଛନ୍ତି - 
“ଦୂର ଦେବାଳୟେ ଯିବା ନାହିଁ ପ୍ରୟୋଜନ 
ନିଜ ଅଭ୍ୟନ୍ତର ଦେଖ ଫେଡ଼ିଣ ନୟନ 
ହୃଦ - କପିଳାସେ ତୋର ବହେ ପ୍ରେମଝର 
ବିଜେ କରିଛନ୍ତି ତହିଁ ସ୍ଵୟମ୍ଭ ଶଙ୍କର।” 
ସ୍ଵକୀୟ ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟରେ ଦେବତାର ଏ ଅବବୋଧରେ କବି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ 
ଆପଣାର ସମଗ୍ର ଜୀବନ କାଳକୁ ଏକ ମହାଶିବରାତ୍ରିର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଚେତନାମୟ ନିଷ୍କାମ 
କର୍ମ ପ୍ରବାହରେ ପ୍ରାବିତ କରିଦେବାକୁ ମନ୍ଦ୍ର ଆହ୍ମାନ ଦେଇଗଲେ - 
ଉଜାଗର ରହି କର ତାଙ୍କ ପ୍ରିୟ କର୍ମ 
ପାଇବାକୁ ବାଞ୍ଚା ଯେବେ ଶିବରାତ୍ରି ଧର୍ମ 
ସମସ୍ତ ଜୀବନ କର ଏକ ଶିବରାତ୍ରି 
ଅନ୍ଧାରେ ନ ହୁଡ଼ ପଥ ହେ ସ୍ଵରଗ -ଯତ୍ରି। 
ସ୍ପର୍ଗଯାତ୍ରୀର ଏହି ଚେନାରେ ରହିଛି ଭାରତୀୟ ପରଂପରାର ସମଗ୍ର ରପନିଶ୍ଚଦ୍ର 
ସାରଭୂତ ତତ୍ସବାଣୀ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ ଭକ୍ତି। ଏହି ଅବବୋଧରେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ହିନ୍ଦର ଏକ 
ନୃତନ ସଂଜ୍ଞା ଦେଲେ ପୁଣି ଥରେ ‘ବନ୍ଦୀର ଆତ୍ମକଥା'ରେ ¬ 
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ଗୋପବନ୍ଧୁ ୨୧୪ 


“ନିଜ ସୁଖ ଲାଗି ଜାତ ନୁହେ ହିନ୍ଦ 
ବିଶ୍ରହିତେ ହିନ୍ଦ୍ର ପ୍ରତି ରକ୍ତ ବିନ୍ଦୁ।”? 

ତରୁଣ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କର ଏହି ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟିକ ବ୍ୟଲ୍ତିତ୍ଵର ତିନୋଟି 
ମୁଖ୍ୟ ବିଭାବ ରହିଛି ¬ ପ୍ରମତଃ, ଓଡ଼ିଶା, ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରୁ ବିସ୍ତୃତ ହୋଇ 
ଭାରତ ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତି ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ବିଶ୍ବ ପ୍ରତି ଏକ ସୀମାହୀନ ପ୍ରେମ ¬ 
ଦେଶପ୍ରେମ, ମାନବପ୍ରେମ। ଏହାର ଆଧାର ତାଙ୍କର କରୁଣା। ଦ୍ଵିତୀୟତଃ କର୍ମଯୋଗୀର 
ଏକତ୍ୟାଗମୟ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ କର୍ମ ଯୋଜନା ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଏବଂ ଶେଷଡଃ, ତାଙ୍କର ବିନମ୍ର 
ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ବିଶ୍ଵାସ, - ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଵୟଂ ଜଗନ୍ନାଥ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କ ଭାଗବତ 
ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଧ୍ରବତାରା। ଏ ତିନୋଟି ପରସ୍ପର ନିରପେକ୍ଷ ବିଭାବ ନୁହେ, ବରଂ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ପରସ୍ପରକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏହି ପ୍ରେମ, କରୁଣା, କର୍ମ ଏବଂ ଭଶୃର ବିଶ୍ଵାସ 
ଏକତ୍ର ସମନ୍ବିତ ହୋଇଯାଇ ତାଙ୍କର ସାହିତ୍ୟିକ ବ୍ଯ୍ତିତ୍ଵରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି। 

‘କାରା କବିତା” ଏବଂ ବନ୍ଦୀର ସ୍ବଦେଶ ଚିନ୍ତା ଶୀର୍ଷକ କବିଙ୍କ ଅପର ପୁସ୍ତକଦ୍ଧୟର 
ରଚନାକାଳ ୧୯ ୨୩। ୨୪ରେ ତାଙ୍କର ହଜାାରିବାଗ ଜେଲରେ ବନ୍ଦୀଜୀବନ। ୧୮୯୯ର 
‘ଅବକାଶ ଚିନ୍ତା! ପରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କୁ କବିତା ରଚନାର ଅବକାଶ ମିଳି ନ ଥୂଲା। କରୁଣା 
ପ୍ରବଣ କର୍ମ ଯୋଗୀର ଜୀବନ ବ୍ୟାପୃତ ଥୁଲା ଦେଶର ବିବିଧ ସଂଗଠନରେ, ବଢ଼ି, ମରୁଡ଼ି, 
ବନ୍ଯା ମହାମାରୀର ନିରାକରଣରେ, ସତ୍ଯବାଦୀର ରାଜନୀତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଏବଂ 
'ସତ୍ୟବାଦୀର” ସାତ୍ବାଦିକ ଯୋଜନାରେ । ଏହି ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଲେଖନୀରୁ 
ମିଳିଛି ଗଦ୍ୟ, ପ୍ରବନ୍ଧ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ମୂଳକ ଆଲୋଚନା ଏବଂ ସଭାସମିଡତିର ବସ୍ତୁତା 
ମାଳା । ସାହିତ୍ଯ ବିଚାରରେ ସେ ଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଅନ୍ତହ୍ଧକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ । ସ୍ତୁଳତଃ ସେ ସବୁକୁ ସାତ୍ବାଦିକ ସାହିତ୍ୟ କହିଲେ ଅସମୀଚୀନ ହେବ 
ନାହିଁ । ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପ୍ରକାଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମାର୍ମିକ । ସେହି 
ବିଶ୍ନକରୁଣା ଓ ପ୍ରେମ, ସେହି କର୍ମଚେତନା ଓ ଦ୍ୟୋତନା ଏବଂ ସେହି ଆଧ୍ାମ୍ଭିକ ବିଶ୍ଵାସର 
ପରମ ମନ୍ତ୍ରରେ ସେ ସବୁ ଅଭିମନ୍ତିତ ହୋଇଛି । ଭାରତର ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ତାଙ୍କ ଆଲୋଚନାର କିୟଦଂଶନରୁ ଏହା ସ୍ତଷ୍ଟ ହେବ- 

“ପରାଧୀନ ଭାବ ଦାସତ୍ସ, ସ୍ଵବାଧୀନଭାବ ବିଭୁତ୍ବ । ସ୍ବାଧୀନତାର ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଆଗରେ ଦେଖି, ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ । ତାଙ୍କର ଆହ୍ବାନ ଶୁଣିବାକୁ 
ହେବ । ସ୍ଵାଧୀନତା ବାହାରେ ନାହିଁ । ଏହା ଆତ୍ମାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଆମ୍ମଶାସନ ହିଁ ଏହାର 
ସାଧନ । ତିତିକ୍ଷା ହିଁ ଏହାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ।” 

“ଅବକାଶ ଚିନ୍ତା'ରେ ତାଙ୍କ କରୁଣ ଭାବନାରେ ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ସଂକେତ 
ଥିଲା, ସମଗ୍ର କର୍ମଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ତାହା ବାସ୍ତବ ରୂପେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଉଠିଲା । ତରୁଣର 
କରୁଣାଭାବ ରୂପ ନେଲା ସେବା ବ୍ରତରେ, ପ୍ରେମ ଆମ୍ଲପ୍ରକାଶ କଲା ଦେଶ-ବସ୍ତଳତାରେ, 
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୨୧୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବଚର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କର୍ମ ପ୍ରବଣତାର ସ୍ଵପ୍ନ ସତ୍ୟ ହେଲା ଅସଂଖ୍ୟ ସଂଗଠନରେ, ଏବଂ ଶେଷରେ ତାଙ୍କର 
ବିଭୁଚେତନା ତାଙ୍କୁ ନମ୍ର ସୁପୁରୁଷ କରି ଦେଇ ଏକ ଗଭୀର ନିର୍ଭୀକ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ସହ 
ଆଗେଇ ନେଲା ସମଗ୍ର ଭାବେ ! ତାଙ୍କ ବଭୁତାର ଓଜସ୍ଵୀତା ସହିତ ତାହାର ସ୍ମିଗ୍ଧ 
ଆବେଦନରେ କୋଟି ଅନ୍ତର ପ୍ରାବିତ ହେଲା ସମକାଳରେ, ବିଦେଶୀ ଶାସକର ଅନ୍ତରକୁ 
ସ୍ରର୍ଶ କରି ଝରାଇ ଦେଇଥୂଲା ମାନବିକ ସହାନୁଭୂତିର ଅକ୍ଷୟ ନିର୍ଝର । ତାଙ୍କ ସତ୍ୟବାଦୀର 
ରଚନାବଳୀରେ ବିଭୋର ହୋଇଉଠିଲା ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାଣ ଏକ ମହାମନ୍ତ୍ରରେ 
ଉଜ୍ଜୀବିତ ହୋଇଉଠିଲା ଉତ୍କଳୀୟ ଜାତି । 

ଉତ୍ତର ଜୀବନର ପରିପକ୍ସ ଅନୁଭୂତି ନେଇ ହଜାରିବାଗ ଜେଲରେ ସାହିତ୍ଯିକ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଘଟିଥୂଲା ‘କାରା କବିତା' ଓ ‘ବନ୍ଦୀର ଆତ୍ମକଥା'ରେ । ପ୍ରିୟ 
ଦେଶ, ଦେଶବାସୀ, କର୍ମଭୂମିରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ ସାଥୀ ସହଚରଙ୍କ 
ପ୍ରେମର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଶମାତୃକାର ମନୋରମ ଚିତ୍ର ଏବଂ ସନ୍ଦେହ ପାଉଥ୍‌ଲେ ବସନ୍ତର 
ଦକ୍ଷିଣା ପବନ ମାଧ୍ଯମରେ, ଯାହା ବହି ଆସିଛି ମଞ୍ଜଷାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସମଗ୍ର ଉତ୍କଳର 
ବକ୍ଷ ଦେଇ । ଗୋପବନ୍ଧୁ କଳ୍ପନା ନେତ୍ରରେ ଦେଖୁଥୁଲେ ଚିଲିକାକୁ ! 


ଆଲିଙ୍ଗନ ଆଶେ ତବ ପଥପା୍ଶ୍୍ୈ 
ଚିଲିକା ଆବେଗେ ଥୁବ ଅନାଇ 
ଇନ୍ଦ୍ରନୀଳ କେଶୀ ଶ୍ୟାମଶୋଭା-ରାଶି 


ଗିରିଶିରୀ ସ୍ତୀତ ବକ୍ଷ ମେଲାଇ ।!'' 
ଅଥବା ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳରେ ସେହି ବସନ୍ତ ପବନ- 


ଦେଉଳେ ପ୍ରବେଶି ଗୋପୀନାଥ ବଂଶୀ- 
ରନ୍ଧ୍ର ରଚିତଥ୍‌ବ ଅସ୍ତଟସ୍ଵନ 
ରାଧୂବକା ଅଞ୍ଚଳ ଉଡ଼ାଇ ଚଞ୍ଚଳ 


କରିଥୂବ ପୁଣି ବେନିଙ୍କ ମନ ।”” 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପିପାସୁ କବି ଆଉ ସ୍ଵଦେଶବସ୍ସଳ କବି ଉଭୟର ଏ ସମନ୍ବୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଉଜ୍କଳ ପ୍ରୀତିର ନୀରାଜ୍ଛନା ରହିଛି । ଉତ୍କଳର ତରୁଣ ଶକ୍ତିର ଉପାସନା ରହିଛି 
“ ଧର୍ମପଦ”ରେ ଏବଂ ତହିଁରେ ପୁଣି ରହିଛି ‘କର୍ମଂର ଶ୍ରେଷ୍ଠତା ପ୍ରତିପାଦନ- 
ମାନବ ଜୀବନ ନୁହଇ କେବଳ 
ବର୍ଷମାସ ଦିନ ଦଣ୍ଡ, 
କର୍ମେ ଜୀଏ ନର କର୍ମ ଏକାତାର 
ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡ ।”” 
କିନ୍ତୁ ‘ବନ୍ଦୀର ଆତ୍ମକଥା” ଏ ସବୁର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ଅଥଚ ବଳିଷ୍ଠ ସମାହାର । ତାଙ୍କ 
ଭାଷାରେ - 
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ଗୋପବନ୍ଧୁ ୨୧୬ 


“ଥୁଲେ ଯହିଁ ତହିଁ ଭାରତ ବକ୍ଷରେ 
ମଣିବି ମୁଁ ଅଛି ଆପଣା କକ୍ଷରେ, 
ମୋ ନେତ୍ରେ ଭାରତ ଶିଳା ଶାଳଗ୍ରାମ 
ପ୍ରତି ସ୍ଥାନ ମୋର ପ୍ରିୟ ପୁରୀ ଧାମ ।” 
ଓଡ଼ିଶାର କରୁଣ ଜୀବନର ଯେଉଁ ଅଶ୍ରିଳ ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଥୁରେ ରହିଛି ତାହାର ପଟାନ୍ତର 
ନାହିଁ । 
“କେତେ କେତେ ଚାଷୀ ଭଲ ଭଲ ଲୋକ 
ନ ପାନ୍ତି ଦି ବେଳା ପେଟପୁରା ଢ଼ୋକ । 
ଦେହେ ନାହିଁ ମାଂସ ଦୋହରୁଛି କଣ୍ଟା, 
ଅନାହାରେ ଆହା ନ ଉଠଇ ଅଣ୍ଟା । 
ଉନ୍ଳର କେତେ କନ୍ଯା ନାରଖାର 
ନ କରନ୍ତି ପେଟ ପୁରାଇ ଆହାର, 
ଲା ଦ୍ାଙ୍କିବାକୁ ନ ପାନ୍ତି ବସନ, 
ଫୁଟେ ନାହିଁ କେବେ ଅଙ୍ଗେ ଯଉବନ ।”' 
ଏହିପରି ଇଂରେଳ୍ ଅତ୍ୟାଚାରର ମର୍ମନ୍ତୁଦ କାହାଣୀ, ସତ୍ୟ ଓ ଭଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସ ଭିରିରେ 
ସ୍ବାଧୀନତା ଆନୟନ ପାଇଁ ମନ୍ଦ୍ର ଆହ୍ଵାନ, ସ୍ଵାଧୀନ ଦେଶର ବାସ୍ତବ ପ୍ରଜାଶାସନର ସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରଭୃତିର ସରଳ ସର୍ବଜନବୋଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶନ ମଧ୍ଯରେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଅମର ଆତ୍ମାର ଚିରନ୍ତନ 
ବାର୍ରା ଏପରି ପ୍ରାଣସ୍ପର୍ଶୀ ହୋଇ ରହିଛି ଯେ ସେହି ପୁସ୍ତିକାଟିକୁ କେହି କେହି ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନ, ଇଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ, ଦେଶ ଦର୍ଶନ ଓ ସେବା ଦର୍ଶନର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରି ସଂକ୍ଷେପରେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଉପନିଷଦ କହୁଛର୍ତି । 
କିନ୍ଧୁ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ସାହିତ୍ୟର ଅପର ଏକ ବିଭାବ 
ଦାୟୀ । ସେ ରଚନାବଳୀର ପ୍ରକାଶ ଭଙ୍ଗୀ ଓ ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ ଅକ୍ୃତ୍ତିମ ସାରନ୍ୟ 
ଏବଂ ନିଷ୍ଠାବନ୍ତ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଥୁଲା ତାହା ସମକାଳରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ତର୍ଶ କରୁଥୂଲା ! ଏହି ପ୍ରସାଦ 
ଗୁଣ ସହିତ ଭାଷାର ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ଏବଂ ଉକ୍ସଳର ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରୁ ସଂଗୃହୀତ ରୂପକ୍ାଦି 
ଏ ଭାଷାର ଅତ୍ଯନ୍ତ ମନୋରମ ଅଙ୍କକାର ହୋଇ ଯାଉଥଲା । ‘ବନ୍ଦୀର-ଆମ୍ମକଥା'ରେ 
ଲୋକଙ୍କ ଦଶାର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଏ ପ୍ରଭାବ ଖୁବ ଜୀବନ୍ତ:¬ 
“ସରିଲାଣି ସାର ପଡ଼ିଅଛି ପିଠା 
ନାହିଁ ଗର୍ଭେ ପୁର ଦିଶେ ପୋଲା ସିଠା । 
ଉଭେଇଛି ଖଣ୍ଡା ଦୋହଲାଇ ଖାପ, 
ରହିଛି ଅଙ୍ଗାର ନାହିଁ ତେଜ, ତାପ । 
ସଢ଼ି ମଞ୍ଜ ଗଛେ ରହିଛି ବକଳ, 


=D 
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୨୧୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସୁନ୍ଦର ସକଳ ବିକଟ ବିକଳ ! 

ଫେରିବ ଏ ଦଶା, ସୁଖୀ ହେବ ପ୍ରକା, 

ଉଷୁନା ଧାନ କି ସତେ ହେବ ଗଢା ।” 

ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ କବିର ରଚନା ପାଇଁ କୌଣସି ଶଦ୍ଦ ବା ପ୍ରୟୋଗ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅଥବା 

ଅପାଂକ୍ତେୟ ନୁହେଁ । ମନେ ହୁଏ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଏ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କରିଥ୍‌ଲେ ଜଗନାଥ ଦାସଙ୍କ 
ଭାଗବତରୁ ! ତାଙ୍କ ସାଂବାଦିକ ଗଦ୍ୟ ଶୈଳୀରେ ମଧ୍ଯ ସରଳ ଅଥଚ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ଗଦ୍ୟର 
ପ୍ରୟୋଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଭଗବତର ଶୈଳୀ ଓ ଭାଷା ହିଁ 
ଏହାର ଆଦର୍ଶ । ଏ ଭାଷା ଓଡ଼ିଶାର ଜନଗଣର ଭାଷା, ସର୍ବସାଧାରଣ ପ୍ରକାଶ ଭଙ୍ଗୀ । 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ ତାଙ୍କ ଭାଷା ଓ ଭାବ ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଏକ 
ନିର୍ମଳ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ଛବି ବହନ କରିଛି । ବ୍ୟକ୍ତି ଗୋପବନ୍ଧୁ, କର୍ମୀ ଓ ନେତା ଗୋପବନ୍ଧୁ ଏବଂ 
ସାହିତ୍ୟିକ ଗୋପବନ୍ଧ ଏକ ଓ ଅବିଭାଜ୍ୟ ! ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ୂର ଏଭଳି ଅନାବିଳ 
ପ୍ରତିଫଳନ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟକୁ ତାଙ୍କର ଏକ ରୂପକ ଆତ୍ମଚରିତ ବୋଲି କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ବିଧୁଭୂଷଣ ଦାସ 


ଆଲୋଚନା ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଗତ ଶତାଦ୍ଦୀର ଇଂରାଜି କବି ୱାର୍ଡ଼ସ୍‌ୱର୍ଥଙ୍କ ବାଣୀ 
ସ୍ମରଣ କରାଯାଇପାରେ । ସେ କହନ୍ତି ଯେ, ଆଗ କାଳରେ ଜଣା ନ ଥୁବା ଏପରି 
ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ କାରଣ ବର୍ରମାନ ସମୟରେ ମିଳିତଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ସମ୍ମିଳିତ 
କାରଣର ଆକ୍ରମଣ ଫଳରେ ମଣିଷର ବିଚାରଶକ୍ତି ଲୋପ ପାଇଛି, କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଇଚ୍ଛା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଓ ପରିଣାମରେ ଏକ ମୋହଗ୍ରସ୍ଥ ଜଡ଼ତାରେ ତାର ସମଗ୍ର ସତା ସଙ୍କୁଚିତ 
ହୋଇ ଯାଇଛି । 

ମାନବର ଚେତନା କାଳର ଗଡି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ଏବଂ ପରିବରିତ ହୁଏ । ସାହିତ୍ୟ 
ଜୀବନ ସହିତ, ତେଣୁ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପରମ୍ପରା ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ! ସତ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍ତୃତି 
ବିକାଶମୟ | ଜୀବନର ନାନା ପ୍ରକାର ଘାତ ପ୍ରତିଘାତ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ତୋତ 
ପ୍ରବାହିତ ତାର ପ୍ରଭାବ ସାହିତ୍ୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀୟମାନ । ତେଣୁ କବି ବା ଲେଖକକୁ ଯୁଗର 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ସଞଜ୍ଚାନ ବିନ୍ଦୁ ବା କେନ୍ଦ୍ର ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଏ । ଏହି ସଭ୍ୟତାର ଭିନ୍ନମୁଖୀ 
ସ୍ରୋତର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ସାହିତ୍ୟକୁ ଧର୍ମ, ଇଡିହାସ, ସମାଜଡତ୍ଵ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ବା ବିଜ୍ଞାନ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ସାହିତ୍ୟର 
ନିଜର ଗୋଟିଏ ପ୍ରକୃତି ବା ଧର୍ମ ଅଛି । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏଲିୟଟ୍‌ କହିଛନ୍ତି, ' ସମାଜର ସାଧାରଣ 
ଜୀବନରେ ମୁଁ ଖୁବ ଦରକାରି, ହଏତ ଏକଥା ଯେ କୌଣସି କବି ଭାବିପାରେ । କିନ୍ତୁ 
ସେ ସମାଜରେ ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଦାର୍ଶନିକ, ଧର୍ମପ୍ରଚାରକ, 
ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ସମାଜତତ୍ତଵବିଦବ ବା ସେହିପରି ଅନ୍ୟ କାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ହେବ । 
ସେହିପରି କବିତା ଲେଖିବା ସମୟରେ କବିଡାର ଧର୍ମ ଭୁଲି ଏହି ସବୁ ପେଶା ଦ୍ଵାରା ଚାଳିତ 
ହେବା ବି ଉଚିତ ନୁହେଁ !” ' କିରୁ ସାଧାରଣ ପାଠକର ମନରେ ଏ ବିଷୟରେ ନାନା ସନ୍ଦେହ 
ଜାତ ହେବା ସ୍ଵଭାବିକ । ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରକୃତି ଯୁଗର ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ଭିତ ଓ 
ପରିବର୍ବିତ ହୋଇ ଆସିଛି । ଆଜି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ସାହିତ୍ୟର ଅଧ୍ୟୟନ 
ଓ ଗୁଣାବଧାରଣ ଭୌତିକ ସଭ୍ୟତାର ବ୍ୟାପକ ସଂପ୍ରସାରଣ ଯୋଗୁଁ ଦୁଃସାଧ୍ୟ ହୋଇଅଛି । 
ଆମର ଏଇ ଯୁଗକୁ ସଂକଟ ବା ଉତ୍କଣ୍ଠାର ଯୁଗ ବୋଲି ଅନେକ ମନେ ନ କରି ପାରନ୍ତି ! 
କିନ୍ତୁ ସାହିତ୍ୟର ମୂଲ୍ଯ ଯେ ପରିବର୍ରିତ ହୋଇଅଛି ବା ହେଉଅଛି ଏହା ସାଧାରଣତଃ 
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୨୧୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସ୍ୀକାର୍ଯ୍ୟ । ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ସ୍ଥାନ ଓ କାଳ ଉପରେ ଯେଉଁ 
ସମସ୍ତ ଶର୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଓ ଭାରା ପଡ଼ିଅଛି ବା ପଡୂଅଛି ସେ ସବୁ ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଜ୍ଞାନ 
ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୁରେ ନୈରାଶ୍ୟବାଦ ବା ଆଶାବାଦର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । କେବଳ ଏହି 
ଅନୁଭୂତିଦ୍ଵାରା ଉଚିତ ଦୃଷ୍ଷିଭଙ୍ଗୀର ସୃଷ୍ଠି ହୋଇ ପାରିବ । ତାହା ବ୍ୟତୀତ ଆମ ଯୁଗ ପାଇଁ 
ଓ ଆମ ଜୀବନ ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟର ଉଚିତ ମୂଲ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିବା କଷ୍ଟକର ! ଆଜି ମନୁଷ୍ୟର 
ବିଦ୍ୟାର ପରିସର ଅସମ୍ଭବ ଭାବରେ ପରିବର୍ବିତ ହୋଇଅଛି । କିନ୍ଧୁ ଏହି ବିଦ୍ୟାକୁ ପରୀକ୍ଷା 
କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏହି ବିଦ୍ୟାର ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଆନନ୍ଦକୁମାର ସ୍ଵାମୀ ଏହାକୁ 'ଅବିଦ୍ୟା' ଓ ଏଲିୟଟ୍‌ ଏହାକୁ 'mee 
information’ ବୋଲି ଆଖ୍ୟା ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହି ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ କୋଣସି ବିଷୟର 
ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ନିରପେକ୍ଷ ଭାବରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ସହଜ ନୁହେଁ । ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ସମସ୍ୟା ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଅଛି । ସୁତରାଂ ଆଜି ସାହିତ୍ୟ କହିଲେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ତୃ ଧର୍ମ, 
ସମାଜବି୍ଞାନ, ଦର୍ଶନ, ରସ, ଧୂନି, ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ସୂଚିତ ହୁଏ । 
ସାହିତ୍ୟ ଗୋଟିଏ କଳା ତେଣୁ ଏହା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ସ ବା ଉସ୍ତେଟିକ୍ରସର ଅନ୍ତହ୍ୁସ୍ତ । 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ରସାନୁଭୂତି ଓ ତାହାର ପରିବେଷଣ ସାହିତ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ସାହିତ୍ୟର ବିଶୁଦ୍ଧତାକୁ ନଷ୍ଟ କରେ । ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ ଏହି ମତର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ କବିତା 
କବିତା ପାଇଁ' ବା “ବିଶୁଦ୍ଧ କବିତା' ଇତ୍ୟାଦି ତଥ୍ୟର ଅବତାରଣା ବ୍ରାଡ଼ଲେ ଓ ବ୍ରିମଣ୍ଡ 
ପ୍ରଭୃତି ଲେକମାନେ କରି ଅଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସାହିତ୍ୟର ମାଧ୍ୟମ ହେଉଛି ଭାଷା ଏବଂ ଭାଷା 
ଅନ୍ୟାନ କଳାର ମାଧ୍ଯମଠାରୁ ପୃଥକ୍ଵ । ଚିତ୍ରକଳାରେ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ସଙ୍ଗୀତରେ ଶ୍ରୁତି ମାଧ୍ଯମ 
ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସେଥ୍‌ରେ କଳାର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର ବଜାୟ ରଖିବା ସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ଭାଷାଗତ 
ମାଧ୍ଯମର ପ୍ରକୃତି ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାର । ଭାଷାର ଧର୍ମ ହେଉଛି ସଂଯୋଗ ବା ସଂଚାରଣ କରିବା 
ଏବଂ ଭାଷାର ସଂକେତ ହେଉଛି ଧାରଣା ସୂଚକ । ଜିନ୍ଧ ଏହା ସନ୍ତେ ଯଦି ସାହିତ୍ୟକୁ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟତତ୍ଵର ଅନ୍ତ୍ୁସ୍ତ କରାଯାଏ ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଣ ? 
ଘ୍ରୋଟୋଙ୍କଠାରୁ କ୍ରୋଚେଙ୍କ ଯାଏ ଏ ବିଷୟରେ ମତର କୌଣସି ଏକତା ନାହିଁ । ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ନା ଆପେକ୍ଷିକ, ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନା ବ୍ୟକ୍ତିନିପେକ୍ଷ ଭାବ ନା ଭାଷା- ଏ ବିଷୟରେ 
ବାଦାନୁବାଦ ଲାଗି ରହିଛି । କଳାକୁ ଯଦି ଉନ୍ମଷ୍ଠ ଆଧାର ବୋଲି ଧରାଯାଏ ତେବେ 
ସାହିତ୍ୟର ଆଧେୟକୁ ବାଦ ଦେବାକୁ ହେବ । ଯଦି ତାହାକୁ ଅନୁଭୂତି ବା ଅଭିଜ୍ଞତା ବୋଲି 
ମନେକରାଯାଏ ତାହାହେଲେ ଉଚ୍ଚ ଓ ନୀଚ ସ୍ତରର ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନିରୂପଣ 
କରିବା ସହଜ୍ଚ ହେବ ନାହିଁ । ଯଦି କଳାକୁ ଅାଧଘାପୱ ବା ଅନ୍ତରାନୁଭୂତି ବୋଲି ବା 
କରିଂଉଦ଼ଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ଆବେଗର ପ୍ରକାଶ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ତେବେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ସମସ୍ୟା ରହିବ । ଏହାକୁ ସମାଧୀନ କରିବାକୁ ଯାଇଁ କଳାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଆଲୋଚନା 
କରାମାଇଛି ! କଳାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ କରିବା ” । ଢକିନ୍ଧଥ ଏହି ‘ଆନନ୍ଦ ଶବ୍ଦଟିଗ 
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ବ୍ୟଞ୍ଜନାଗତ ଅର୍ଥ ଏତେ ବିସ୍ତୃତ ଯେ ତାହା ସମ୍ୟକ ଭାବରେ ବୋଧଗମ୍ୟ କରିବା ଦୁଃସାଧ୍ୟ । 
ଆନନ୍ଦର ଉତ୍ପତ୍ତି ଅତି ସତୁଳ ଅନୁଭବରୁ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ବା ସୃକ୍ଷ୍ମତମ 
ମାନସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ସୁସ୍ଥ ଇସ୍ପେଟିକ୍ସ ଆନନ୍ଦ ଓ ସୁଖବାଦ ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଅଛି । ଏହା ଯଦି ସତ୍ୟ ହୁଏ, ତେବେ ସାହିତ୍ୟର ଯେଉଁ ‘ଆନନ୍ଦଂ ତାହାର ମୂଲ୍ୟ 
କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ସୀମିତ କରିହେବ ? ଏକ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ପରମାନନ୍ଦ, “ ଆନନ୍ଦାତ ଖକୁ ଇମାନି 
ଭୂତାନି ଜାୟନ୍ତେ' ¬ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ସାଧାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲବୃଧ ଆନନ୍ଦ | ସେଥୁପାଇଁ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଏତେ ଅସ୍ପଷ୍ଟ । ଯେ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ 
ଥିବାରୁ ସାହିତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ ନିମିତ୍ତ ଡାହାର ମାନ ସର୍ବଦା ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ ! ତଥାପି ଆନନ୍ଦ 
ପ୍ରଦାନ କରିବା ଯେ ସାହିତ୍ୟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ସବୁ ଯୁଗରେ ସାହିତ୍ୟର 
ଏହି ଧର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ କେବଳ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ରସ ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ 
ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଏ ତାହାର ସାଧାରଣ ଜୀବନ ସ୍ରୋତ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ଅଳ୍ପ । ସୁତରାଂ 
ସେ ସାହିତ୍ୟ ଗଜଦନ୍ତର ମୀନାର ମଧ୍ଯରେ ଅବସ୍ଥିତ ଓ ପଳାୟନ ପନ୍ଥୀ କିମ୍ବା ଅଳୀକ ଓ 
ଅବାସ୍ତବ ¦ ଏହିପରି ମତ ଦ୍ଵାରା ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର କ୍ଷୟିଷ୍ଣୁ ଫରାସୀ ଓ ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥୂଲା । ଗୋତେୟାର, ହୁଇସ୍୍‌ମ୍ୟାନ, ପ୍ୟାଟର ଓାଇଲଡ଼ ପ୍ରଭୁତି ଲେଖକ 
ମାନେ ଭାବିଥୂଲେ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ ଜୀବନ ସହିତ ସାହିତ୍ୟର କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ । କାରଣ 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ପ୍ରବାହ ଏତେ ନୀରସ ଓ ଶୁଷ୍କ ଯେ ସେଥୁରୁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରସ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଆମ ଦେଶର ଅନେକ ପୁରାତନ କାବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏହି ଧରଣର | ଯେଉଁ 
କବିମାନେ ପ୍ରେମକୁ ବାତ୍ସାୟନଙ୍କ କାମ ଶାସ୍ତ୍ର ପଦ୍ୟରୂପ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ବା ପ୍ରେମର ମହତ୍ତନକୁ 
ନିଜର ଶୟନ କକ୍ଷ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଦେଖି ପାରି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ କବିତା 
ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଦାନ୍ତେଙ୍କର ଭାvine ୯୦m) ସ୍ମରଣ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ 
ମେରିଓ ପ୍ରାଜ୍‌ଙ୍କର Romantic Agonyର ଯଥାର୍ଥତା ଉପଲବଧୂ କରାଯାଇପାରେ ! ଏହା 
କେବଳ କଳା ପାଇଁ କଳା ନୁହେଁ । ଏହି ମତର ମୂଳ ଉତ୍ସ ହେଉଛି ଜୀବନକୁ କେବଳ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ସ୍ପନ୍ଦନ ବା ଅନୁଭବର ସମଷ୍ଟି ବୋଲି ବିଚାର କରିବା । ରିଚାର୍ଡ଼ସ୍‌ଙ୍କର କଳାର 
ମୂଲ୍ୟାୟନ ତତ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରକୃତିକୁ ଏହି ଅଗଣିତ ସ୍ପନ୍ଦନର ସମଷ୍ଟି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଗଠିତ । 
କିନ୍ତୁ ରିଚାର୍ଡ଼ସ୍‌ ତାଙ୍କର ପରବର୍ର୍ୀ ଲୋକମାନଙ୍କରେ ଏହି ମତ ଉପରେ ଆଉ ଜୋର ଦେଉ 
ନାହାନ୍ତି । ଏହିପରି ଏକ ଜୀବନଦର୍ଶନର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ବ୍ରାଉନିଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ କବିତା 
ଲେଖ୍ଥୁବାରୁ ମନ୍ତାୟାନା ତାଙ୍କୁ “ବର୍ବର ବୋଲି ଆଖ୍ୟା ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହି ଏତିକି କହିଲେ ଯଥେଷ୍ଟ 
ହେବ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ତାପ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ସାଇବରନେଟିକସ୍‌ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥିର କରାଯାଇ ପାରିବ 
୭ ( ୧) ପ୍ରୀଡିରେବ ପ୍ରଧାନଂ ( ୨ ) ପ୍ରୀତ୍ୟାତ୍ମପାଚ ରସସ୍ତଦେବ ନାଟ୍ୟଂ (୩) ପ୍ରୀତିଂ କରୋଡି 
ସାଧୁକାବ୍ୟନିବନ୍ଧନମ୍‌ ( ୪) ସକଳ ପ୍ରୟୋଜ୍ନମୌଳିଭୂତଂ... ଆନନ୍ଦଂ ( ୫ ) ରସାନ୍ିତଂ କବିଃ କୀଉି 
ପ୍ରୀଡିଂଚ ବିନ୍ଦତି । 
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୨୨୧ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନାହିଁ । ତା ହୋଇଥୁଲେ ସେଥୁରେ ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଠ ବା ଭଲ ଓ ମନ୍ଦର ସ୍ଥାନ ରହି ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଅଥଚ ସମସ୍ତ ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ କଳା ବା ସାହିତ୍ୟ ଏହି ଇଷ୍ଟ ଅନିଷ୍ଟର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଠି ବା ଦର୍ଶନ 
ଉପରେ ହିଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ସେଥ୍‌ଯୋଗୁଁ କେବଳ ‘ଉପଭୋଗଂ ଶହ ଦ୍ଵାରା ସାହିତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟ 
ନିରୂପଣ କରିହେବ ନାହିଁ ବା ଜୀବନର ଚରମ ରହସ୍ୟ ଭେଦ କରି ହେବ ନାହିଁ । ଏହା 
କହିବାର ଅର୍ଥ ସାହିତ୍ୟରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ସ୍ଥାନକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ନୁହେଁ । 
ହୋରେସ୍‌ ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସାହିତ୍ୟର ବ୍ଯବହାରିକ ମୂଲ୍ଯକୁ ସମାନ ସ୍ଥାନ 
ଦେଇଥୁଲେ । ଲଞ୍ଜାଇନାସ୍‌ ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ ମହନୀୟତାର ( ଧା ) ପରାକାଷ୍ଠା ରୂପେ 
ଦେଖିଥୁଲେ । ମାନବ ମନ ଉପରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଅଛି ! 
ସୁତରାଂ କଳାକୁ "a more direct vision of reality’- (ବର୍ଗସ) ବା "a monod, a 
windowless and self-contained world which mirrors the univers.”-— 
( ଲାଇବିନିଜ୍‌) ବା "a knowledge of ultimate reality'— (କଲିଂଉଡ଼୍‌) ବୋଲି ଯେପରି 
ବର୍୍ତନା କରାଯାଇଛି ତାହାକୁ ସ୍ମରଣ କଲେ ଏହି ନଗ୍ନସୁଖବାଦ ବା ଉପଭୋଗବାଦର ଦତୁଟି 
ଉପଲବ୍‌ଧ କରିହେବ । 

ଏହି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବା ଉପଭୋଗ ମତର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହୋଇଅଛି ତା 
ଫଳରେ ଆହୁରି ଏକ ଏକଦିଗଦର୍ଶୀ ମତର ଉଦ୍ଵଭବ ହୋଇଛି । ଏହାକୁ ବାସ୍ତବବାଦ ଓ 
ପ୍ରକୃତିବାଦ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ । ଏହାର ଭିତ୍ତି ଉପରେ ଯେଉଁ 'ace, moment, 
milieu’ ମତର ଅବତାରଣା ହେଲା ତାହା ଫଳରେ ସାହିତ୍ୟକୁ ଜୀବନର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ବୋଲି 
ଅତି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଧରା ଯାଇଅଛି । ଆରିଷ୍ଟଟନ୍‌ ସାହିତ୍ଯକୁ ପ୍ରକୃତିର ଅନୁକରଣ 
ବା ମାଇମେସିସ୍‌ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଉନବିଂଶ ଶତାଦୀର ପ୍ରକୃତିବାଦ ଏହି 
ମତର ଚରମ ପରିଣତି । ମନୁଷ୍ୟ ତାର ପରିବେଷ୍ଟନୀ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପରିଚାଳିତ । 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମାର୍କସ୍‌ ଓ ଇଙ୍ଗେଲସ୍‌ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ସଂଘର୍ଷ ଏବଂ ବିପ୍ପବର 
ତଥ୍ଯ ପରିବେଷଣ କରିଥୂଲେ ତାହା ଏହି ପ୍ରକୃତିବାଦର ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ପ୍ରୟୋଗ । ଆଜି ସୋଲୋକଭ, ଏରେନୁବୁର୍ଗ ବା ମ୍ୟାଲ୍‌ରୋ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ସତ୍ୟ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ତା ମୂଳରେ ରହିଛି ଏହି ବାସ୍ତବବାଦ । ଏହି ମତ ଅନୁସାରେ ଲେଖକ ଜୀବନକୁ 
ଅତି ବିସ୍ତୃତ ଓ ପୁଝ୍ଖାନୁପୁଙ୍ଂ ଭାବରେ ବିଷଶ୍ମେଷଣ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମସ୍ୟାର ମୂଳ କାରଣ 
ନିର୍ୟ କରେ । ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲବୁଧ ଅନୁଭବର ସୀମା ମଧ୍ଯରେ, ଯାହା ବିହିଁଗତ ଓ ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରେ ସେ ହେଉଛି ସତ୍ୟ (ଥା) ! ଏହି ମତର ପୃଷ୍ଠଭାଗରେ 
ରହିଛି ବିଜ୍ଞାନର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ । ସପ୍ତଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ଯେଉଁ 
Weltanschawung ବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପୃଥ୍ବୀରେ ସର୍ବତ୍ର 
କ୍ରମଶଃ ପ୍ରବେଶ କରିଅଛି । ସାହିତ୍ୟିକ ମଧ୍ଯଯୁଗର ସର୍ବୋତ୍ତମ ସଞ୍ଚାନ ବିନ୍ଦୁ ରୂପେ ଜୀବନକୁ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ଯାଇ କେବଳ ବସ୍ତୁବାଦ ବା ଜଡ଼ବାଦରେ 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା ୨୨୨ 


ଉପନୀତ ହୋଇନାହିଁ, ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟାୟନ ମଧ୍ଯ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରିଅଛି । ଜୋଲାଙ୍କର 
Rougon Macquart ବଂଶ ବିଷୟକ ଉପନ୍ୟାସ ଡରଞ୍ନନଙ୍କର ବଂଶଗତତର୍ତ ଓ ଉନବିଂଶ 
ଶତାଦ୍ଦୀର ଅସ୍ତିବାଦ ଭିରିରେ ହିଁ ଲିଖିତ ଏବଂ ତାହାର ମୂଳ ତଥ୍ଯ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ ଓ 
ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵନ୍ଦ । ଏହାର ପରିଣତି ମନୁଷ୍ୟର ପରାଜୟରେ ! ଯେଉଁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନକୁ 
ଆମେ ଫିଲ୍‌ଡିଂ ବ। ଡିକନସ୍‌, ବଙ୍କିମଚନ୍ଦ୍ର ବା ଶରତଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରେମଚାନ୍ଦ ବା 
ଫକୀରମୋହନଙ୍କର ଉପନ୍ୟାସରେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉ ସେଥୁରେ ସାମାଚ୍ିିକ ତଥ୍ୟ ଉପରେ 
ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । ଏହି ସାମାଜିକ ସତ୍ୟ ଲେଖକଙ୍କର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ 
ମୂଳରେ ରହିଥ୍‌ବାରୁ ତାହାକୁ ଉଦ୍ଘାଟିତ କରିବାକୁ ଯାଇ ଲେଖକ ଆର୍ଥନୀତିକ, ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଭିଲାସ୍‌କ୍ରିଜ, ରୁବେନସ୍‌ 
ବା ବୃଗେଲ୍ଲ୍‌ ପ୍ରଭୃତି କଳାକାରମାନେ ସମାଜର ପ୍ରତିଛବି ଏହି ବାସ୍ତବତାର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରି ଦର୍ଶକର ମନକୁ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ବାସ୍ତବବାଦ ଦ୍ଵାରା ସାହିତ୍ୟର ମୂଳତତ୍ତ୍ର ବା ଅନ୍ତିମ ସତ୍ୟ ଯେ ପ୍ରସ୍ତଟିତ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏହା ଶ” ବା ଗଲସଓଙ୍କର ନାଟକକୁ ଇବ୍ୃସେନ୍‌ଙ୍କର ନାଟକ ସହିତ 
ତୁଳନା କଲେ ଉପଲବୃଧବ କରିହେବ । ଶ” କେବଳ ସମୟୋପଯୋଗୀ ସାମାଜିକ 
ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ କାଳକ୍ରମେ ସେ ସମସ୍ୟାର ଗୁରୁତ୍ଵ ଲୋପ 
ପାଇ ଯାଇଛି । ଶ” ଙ୍କର ଅବଶ୍ୟ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁଣ ଅଛି ଯାହା ତାଙ୍କ ଲେଖାକୁ ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ଦେବ । 
କିନ୍ଧ ଏ ଗୁଣ କେବଳ ‘ମାନବ ଓ ଅତିମାନବ”ଂ ବା ‘ମେଥୁସେଲାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ' ପ୍ରଭୃତିରେ 
ମିଳେ । ଇବୃସେନ ସେହିପରି ଏହି ସାମାଜିକ ତଥ୍ୟଦ୍ଧାରା ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ସଂପୂର୍ଣ୍ 
ପ୍ରକାଶନ ଅକ୍ଷମତା ଉପଲବ୍‌ଧୂ କରି ‘ବନ୍ଯକପୋତ” ପ୍ରଭୃତିରେ ପ୍ରତୀକବାଦର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଥୁଲେ । 

ମହାନ୍‌ ସାହିତ୍ୟିକ ବା କଳାକାର ଯେ କେବଳ ଏହି ପ୍ରକୃତିବାଦ ବା ବାସ୍ତବବାଦ ଦ୍ଵାରା 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ପାରି ବନାହିଁ ତା” ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳାର ଇତି ହାସରୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ଭାବରେ 
ଜଣାଯାଏ ! ସତ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ବା ପରୋକ୍ଷ, ଆଭ୍ରାନ୍ତ ବା ଆପେକ୍ଷିକ ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ 
ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ସାହିତ୍ୟିକ ନିଯୁସ୍ତ ହୋଇ 
ବାସ୍ତବବାଦ ବା ପ୍ରକୃତିବାଦକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରିଥ୍‌ଲା, ସେହି ସତ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ତାହାର 
ରୂପ ପରିବର୍ଭନ କଲା, ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ପରିବର୍ଭନ କଲା । ସତ୍ଯ ଯଦି 
ଆପେକ୍ଷିକ ବା ନିର୍ଣ୍ଣୟ - ସମ୍ଭାବନା ଶୂନ୍ୟ ହୁଏ ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନକୁ ସୀମିତ କରିବା 
ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ । ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ, ଆଶା ଓ ନିରାଶା, ପ୍ରେମ ଓ ଘୃଣା, ଜନନ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଏ 
ସବୁର ସମଷ୍ଟି ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନ ଓ ଏ ସବୁର ସଂଘର୍ଷ ଓ ଦ୍ଵନ୍ଦରୁ ସାହିତ୍ୟର 
ସୃଷ୍ଠି । ପୁଣି ଏହିସବୁ ଅନୁଭୂତି କାଳର ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିଛି । କିନ୍ତୁ 
କାଳ ଯଦି ଏକପ୍ରକାର ଶକ୍ତି, ମନୁଷ୍ୟର ଚେତନା ଯଦି ବର୍ଭମାନ, ଅତୀତ ଓ ଭବିଷ୍ୟତକୁ 
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୨୨୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କେବଳ ଖଣ୍ଡିତ ଭାବରେ କନ୍ପନା କରିପାରେ, ତାହାହେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଚିନ୍ତାଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟ 
ବା ବାସ୍ତବର ପ୍ରକୃତି ଉପଲବ୍ଧ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ବାସ୍ତବକୁ ନିଜର 
ସହବଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ ! ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନକୁ ପରୀକ୍ଷା କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତାହାର ବ୍ୟବହାରିକ ଜୀବନ ତାହାର ଶେଷ ତଥ୍ୟ ନୁହେଁ | ନୃତର୍ସ ଓ 
ମନସ୍ତତ୍ସ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ଗଠନ ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମୂହ ଉପରେ ଯେଉଁ ଆଲୋକପାତ 
ହୋଇଛି ସେଥ୍ରୁ ଅଛତଃ ମଣିଷର ଆଦିମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯେ ସଭ୍ୟତାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଦ୍ଵାରା ଅପସାରିତ 
ହୋଇନାହିଁ ଏକଥା ବେଶ୍‌ ଜଣାଯାଏ ! ତାହାର ପୂର୍ବପୁରୁଷ ମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରବରିମଣିଷର 
ଅବଚେତନ ଓ ଅଚେତନର ସ୍ତରରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିବାଦ ଭିତ୍ତିରେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନର ରହସ୍ୟକୁ ଭେଦ କରି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି ନୃତନ ଞ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ କଳା 
ନୂତନ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି । ଏହାକୁ ଉମ୍ପ୍ରେସନିଜ୍ମ୍‌ ଏକସ୍‌ପ୍ରେସନିଜ୍ମ୍‌, ସିମ୍ବଲିଜମ୍‌, 
ସରୁରିୟାଲିଜ୍ମ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ନାନା ଭାବରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି । ବହିର୍ପ୍ରକୃତି ଓ ବାସ୍ତବତା 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରା ସାହିତ୍ୟିକ ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀ ହୋଇ ଜୀବନର ସତ୍ୟକୁ ମନର ମାଧ୍ଯମରେ 
ଅନ୍ବେଷଣ କରିବାକୁ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ କରେ ତାହାର ପରିଣାମ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ରେନୋଆ, 
ଡେଗାସ ଓ ମନେଟଙ୍କର ଇମ୍୍‌ପ୍ରେସନିଜମ୍‌ରେ ବା ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ବସୁନିରପେକ୍ଷ 
( abstract) ଓ ପରିକ୍ଷାମୂଳକ କଳାରେ । ଠିକ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହପକିନସ୍‌ କହିଥୁଲେ- 

"O the mind, mind has mountains, cliffs of fall 

Frightful, sheer, no-man-fathomed.” 

ମନର ଏହି ରୂପକୁ ଚିତ୍ରିତ କରିବା ପାଇଁ କେବଳ ବାସ୍ତବବାଦୀ ହେଲେ ବା ସାମାଜିକ 
ସତ୍ୟର ଫର୍ମୁଲା ବ୍ୟବହାର କଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବନାହିଁ । ଏହି ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନର ମହାନ୍‌ ସାହିତ୍ୟ 
ସମ୍ପର୍କ କଅଣ ସେ ବିଷୟରେ ଲରେନସ୍‌ଙ୍କର ଉପଲବ୍ଧ ଏଇ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସ୍ମରଣ 
କରାଯାଇପାରେ | ସେ କହନ୍ତି, 

“ଆଜି ମଣିଷର ଜ୍ଞାନ ଚନ୍ଦ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିଛି । ଫଳରେ ତା ପାଇଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ 
ଏକ କ୍ଷତ ଦୃଷ୍ଟ ବାଷ୍ପଗୋଲକ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ବସନ୍ତରୋଗରେ ବିକୃତ ଏକ ମୃତପିଣ୍ଡ । ଏହି ଜ୍ଞାନର 
ପରିସରରେ ଆତ୍ମାର ବିରାଟତା, ଅନିର୍ବଚନୀୟତା ବା ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଆନନ୍ଦ ଓ ଅନୁଭୂତି ସର୍ମରେ 
ସଚେତନ ହେବା କିପରି ବା ସମ୍ଭବ ?” 

ଏହି ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ବା ଅନୁଭୂତି ତାହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ସତ୍ୟରେ ନିହିତ ନୁହେଁ । ସେଥୂଯୋଗୁ 
ସାହିତ୍ୟିକ ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାଦ୍ଧାରା ପରିଚାଳିଟି ନ ହେବା ସ୍ଵଭାବିକ । 
'Byzantium' କବିତାରେ ୟେଟସ୍‌ ପ୍ରାୟ ଏହି କଥାହିଁ କହିଛନ୍ତି । 

"A stralit or a moonlit dome disdains 

All that man is, 

All mere complexities, 


The fury and the mire of human veins,” 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା ୨୨୪ 


କିନ୍ତୁ ଏହି ମନୋଭାବ ଦ୍ଵାରା ସାହିତ୍ୟିକ ବାସ୍ତବତାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିନାହିଁ । ସେ କେବଳ 
ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ 'mଣ୮€ ଠାଧୟ'ର ବର୍ଣ୍ଣନା ସାହିତ୍ୟର ଅନ୍ତିମ ନକ୍ଷ୍ଯ 
ନୁହେଁ | ଜୋଲାଙ୍କ ପରି ଟମାସ୍‌ ମ୍ୟାନ ପ୍ରଥମେ ବଡ଼େନନବ୍କ୍ଵସ”ରେ ଗୋଟିଏ ବଂଶର କ୍ଷୟ 
ଓ ପତନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ସାମାଜିକ ଓ ନୈଡିକ ଶ୍ତିର ଭାରା କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ ତାହା ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଜୀବନ ବିଷୟରେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନର ଗଭୀରତା 
ଯେତିକି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ସେ କ୍ରମଶଃ ଏହି ସ୍କୁଳ ବାସ୍ତବତାକୁ ସେତିକି ନ୍ୟୁନ କରି ଶେଷରେ 
ତାଙ୍କର 'ଜୋସେଫ” ନାମକ ଉପନ୍ୟାସ ସମୂହରେ ନୃତତ୍ତ୍ର ଓ ମନସ୍ତର୍ସ ଦ୍ଵାରା ଆବିଷ୍କୃତ 
ମିଥ୍‌ ଓ ଆର୍କିଟାଇପ୍‌ର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ବିମଲ ମିତ୍ରଙ୍କର ସାହେବ, ବିବି, 
ଗୋଲାମ! କୁ “ବଡ଼େନବ୍ରଥୁକ୍ରସ” ସହିତ ତୁଳନା କଲେ ପରିଣତ ଓ ଅପରିଣତ ଲେଖା 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ! ସେହିପରି ୟେଟସ୍‌, ଏଲିଏଟ୍‌, ରିଲକେ ପ୍ରଭୃତି 
କବିମାନେ ବାସ୍ତବତାରୁ ଅପସରି ହୁଏତ ନିଜେ କୌଣସି ପୁରାଣ (ଏ) ) ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, 
ବା ପାରମ୍ଚରିକ ପୂରାଣକୁ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଆହୁରି ଗୋଟିଏ ତୁଳନାମ୍ମକ 
ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କର “ଉର୍ବଶୀ”, ଜୀବନାନନ୍ଦ ଦାସଙ୍କର ‘ବନଲତା 
ସେନା’ ଓ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟଙ୍କର ପ୍ରତିମା ନାୟକ କୁ ଏକାଠି ପାଠକଲେ ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ 
ମନ ଓ ବାସ୍ତବତା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ପ୍ରଥମତଃ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ । କିନ୍ତୁ ତାହା ବ୍ୟତୀତ 
ଜୀବନର ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟାୟନ ଏହି ପ୍ରତ୍ୟେକ କବିତାରେ ଅଛି ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ କବିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ସ 
ଓ ଢୀବନପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ସୂଚାଇ ଦିଏ। ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ବ୍ଯବହାର କରିଥୁବା ପୁରାଣ ତାଙ୍କୁ 
ଆଦର୍ଶ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କଳ୍ପନା କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି। ରାଉତରାୟଙ୍କ କବିତାରେ ଶ୍ଳେଷ 
ଓ ବିଦୁପ ରହିଛି ଏବଂ ଏହାକୁ ଆଧୁନିକ କବି ନିଜର ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା ଅନୁଭବ କରୁଛି। 
କିନ୍ତୁ ଏଥ୍‌ରୁ କଅଣ ବୁଝାଯିବ ଯେ ବାସ୍ତବତା ଓ ଆଦର୍ଶବାଦର ସମନ୍ଵୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ? 
ଏହାର ଉତ୍ତର ସ୍ଵରୂପ ଏଲିୟଟଙ୍କର ଡଷ୍ଟଲାଣ୍ଡ' ବା ପାଉଣ୍ଡଙ୍କର 'କାଣ୍ଟୋଜ୍‌' ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ। ଏମାନେ ଉତ୍ତୟ ଆଧୁନିକ ନରକ” ବା ‘ଆଧୁନିକ ବିଫଳତାର ବିପୁଳ 
ବିସ୍ତୃତି' କୁ କବିତାରେ ବାସ୍ତବ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଇ ଅଛନ୍ତି। କିନ୍ଧ ତା' ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନେ 
ଏହି ବାସ୍ତବତାର ଉର୍୍ଧରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ପ୍ରଚ୍ଛନ ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ସୂଚାଇ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଏଲିୟଟ୍‌ଙ୍କର ଟାଇରେସିଅସ୍‌ ପୁରାଣର ଚରିତ୍ର ଏବଂ ତାରି ଦ୍ଵାରାହିଁ କବୀ ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଓ ବାସ୍ତବ ପରିବେଷ୍ଟନୀକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯଡ୍ ଓ ବର୍ରମାନକୁ ସଂଯୁକ୍ତ 
କରିପାରିଛନ୍ତି କାଳପୁରୁଷରେ ଗୁରୁପ୍ରସାଦ ମହାନ୍ତିଙ୍କର ଉଦ୍ଧବ ଚରିତ୍ରର ପ୍ରୟୋଗ ବି ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିୟନ୍ତିତ। ଏଥ୍‌ରୁ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ଯେ ସାହିତ୍ୟର ଚରିତ୍ରକୁ କେବଳ ୫୯, 
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୨୨୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିଡ୍ଯ 


୩୦୩meମt, m୪ ଫର୍ମୁଲା ଦ୍ଵାରା ନିରୂପିତ କରି ହେବ ନାହିଁ। ସେହିପରି ମନସ୍ତାନ୍ତିକ 
ବିଜ୍ଞାନ ସାହିତ୍ୟକୁ ଫର୍ମୁଲାରେ ନ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ ଯାଇ ତାହାକୁ ‘Neurosis’, ‘inferiority 
complex’, ‘unconscious’, ‘sublimation’, ରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଅଛି। କିନ୍ତ 
ଏହାଦ୍ଵାରା ମଧ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟ ନିରୂପଣ କରିହେବ ନାହିଁ। ଫ୍ରୟେଡଙ୍କର ତଥ୍ୟ 
ଯଦି ସତ୍ୟ ହୁଏ ତେବେ ସବୁ ପ୍ରକାର କଳା ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ବାସନାର ପୂରକ | 
ତାହାହେଲେ ପରିଣତ ଓ ଅପରିଣତ କଳା ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଭେଦ ତାହା ରହିପାରିବ 
ନାହିଁ, କିମ୍ବା ସାହିତ୍ୟର ସତ୍ୟ ସହିତ ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଆମେ ଦାନ୍ତେ, ଗେଟେ ବା ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କ 
କବିତାରେ ଦେଖୁ ତାହା ଗ୍ରାହ୍ୟ କରିହେବ ନାହିଁ। ଅଥଚ ଜୀବନ ଉପରେ ସାହିଡ୍ୟର ପ୍ରଭାବ 
ଏତେ ଶସ୍ତିଶାଳୀ ଯେ ତାହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ସେହିପରି ୟୁଙ୍ଗଂଙ୍କର 
ଉ୍ତିରେ ମଧ୍ୟ ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ସାହିତ୍ଯକୁ ଯଦି ପୁରାଣମୂଳକ ( myth-making ) 
ବୋଲି ଆଜି କୁହାଯାଉଛି ତାହା ୟୁଇ୍ଙ୍କର ଅଚେତନର ମନସ୍ତତ୍ସ'ର ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ । ଏହି 
ମିଥ୍‌ର ବ୍ୟବହାର ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଅଛି। ଏଠି କେବଳ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ 
ଯେ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ମିଥ୍‌ ଅତ୍ଯାବଶ୍୍ଯକୁ ଓ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। କିନ୍ତୁ କେବଳ ମିଥ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ କଳାର ଆଙ୍ଗିକର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ଲୁପ୍ତ ହୁଏ। 

ଏହି ମିଥ୍‌କୁ ବିଶ୍ରେଷଣ କଲେ ସାହିତ୍ୟ ଯେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନର ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ଅଛସ୍ଥିତ 
ତାହା ଉପଲବ୍ଧ କରିହୁଏ । ପୁରାକାଳରେ ସାହିତ୍ୟ ଯେ ଜୀବିବୋଧ ଓ ସଂସ୍କାରମୂଳକ 
ବିଧ୍ୂ ବିଧାନରୁ (ଧା) ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥଲା ଏକଥା ଅନ୍ତତଃ ପ୍ରେଂଜର, ବୋଆସ, 
ଲଭଜୟ ଓ ମାଲିନସ୍କ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଲେଖାରୁ ଏବଂ ଆମର ନିଜର ପୁରାଣ ଓ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରୁ ବେଶ୍‌ ବୁଝିହୁଏ । ଟ୍ରାଜେଡିର ଉତ୍ପଭି ଏହି ଆଦିମ ବିଧ୍ବିଧାନରେ ଏବଂ 
ଏହି ସମୟରେ ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟ ଅଭିନ୍ନ ଥିଲା। କିନ୍ତୁ ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି ସଙ୍ଗେ ସାହିତ୍ୟର 
ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷ ରୂପ ଗୁରୁତ୍ଵ ଲାଭକରି ଶେଷରେ ଧର୍ମ ସହିତ ଡାର ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରାୟ ଛିନ୍ନ 
ହୋଇଛି କହିଲେ ଅତ୍ର୍ଯସ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। ଏହି ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତାର ପ୍ରଭାବରେ ଆଝିି 
ସାହିତ୍ୟରେ ବିଶ୍ଧାସ (ଥା )ର ପ୍ରଶ୍ନ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହୋଇପାରିଛି। ପ୍ରାଚୀନ 
ସାହିତ୍ୟରେ, ବିଶେଷତଃ ଆମ ଦେଶର ସାହିତ୍ୟରେ ଧର୍ମର ମହର୍ବକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥାନ 
ଦିଆଯାଇଛି। ପ୍ରାଚୀନ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ସାହିତ୍ୟକୁ ଆତ୍ମାର ସଦଵଗତିର ପନ୍ଥା 
ରୂପେ ମନେ କରାଯାଇ ରୂପକ ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଅଖଣ୍ଡ 
ଚେତନାଦ୍ଵାରା ଏହିପରି ସାହିତ୍ୟର ମର୍ମ ମନୁଷ୍ୟ ସହଜରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରୁଥଲା ଆଜି 
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ସ୍ମାହିତ୍ୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା ୨୨୬ 


ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା ତାହା ଅପସାରିତ ଓ ଲୁପ୍ର ହୋଇଅଛି। ତେଣୁ ଆର୍ନନ୍ଲଦ ଓ ରିଚାର୍ଦସ 
ସାହିତ୍ୟକୁ ଧର୍ମର ବହଳ ବୋଲି ଭାବି ଅଛନ୍ତି। ରିବାର୍ଡସଙ୍କ ମତରେ ଧର୍ମ ମୂଳରେ ପୃଥ୍ବୀ 
ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଏନ୍ଦ୍ରଜାରିକୁ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ରହିଛି ତାହା ଲେଖଳକୁ ଜୀବ୍ରନ ଚିତ୍ରିତ କରିବାରେ 
ପ୍ରଭୂତ ସାହାଯ୍ୟ କରେ ଓ ସ୍ରେହି ଏନ୍ଦ୍ରବାଲିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ପୁନର୍ବସତି ପାଇଁ ଆଜି କବିତା 
ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପନ୍ଥା। ଆମ ଦେଶରେ ଏ ପ୍ରର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମ ସାହିତ୍ୟର ଆଦର ରହିଅଛି ଓ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପୁସ୍ତକର ତୁଳନାରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସଙ୍କର ଭାଗବତର ବିକ୍ରୀ ସର୍ବାଧୁକ | ଜିନ ସେ 
ସାହିତ୍ୟର ଜୀବନ ଉ୍ତଯରେ ପ୍ରଭ୍ଧାବ କେତେ ଦୂର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରାରୀ ହେଉଅଛି ତାହା ପ୍ରଣିଧାନ 
ଯୋଗ୍ୟ। ଇଉରୋପରେ ମଧ୍ୟ ୍ଧାଲ୍ବବ୍ତଲ ନିନ୍ଜୀ ସ୍ଭର୍ବାଧୁକ । କିନ୍ତ ନ୍ଧାଇବଲ୍‌ ଆଚି କେବଳ 
ଗୃହର ପ୍ରଦର୍ଶନୀଯୋଗ୍ୟ ଉପକରଣ ହୋଇଥଅଛି। ସେ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି ସାହିତ୍ୟର 
ପ୍ରକୃତି ଯେ ଏହି ମିଥ୍ବର ସ୍ବହୃଶ ଏହା ଧର୍ମରେ ନିହିତ ସତ୍ୟକୁ ପରୀକ୍ଷାକଲେ ବୃଝାଯାଏ। 
ଳିରୁ ସାହିତ୍ୟକୁ ଧର୍ମ ନା ନୀତି ପ୍ରଚାରର ମାଧ୍ୟମ୍ଭ କାବିବା ଭ୍ରମବାମ୍ମକ। ଡାହ୍ନା ହ୍ଵାରା କଳାର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଏ। ମଧ୍ଯଯୁଗର ଓଡ଼ିଆ ପଞ୍ଚସଖା କବିମାନଙ୍କୁ ଯଦି 
ବୈଷ୍ଣବଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତାହାହେଲେ ସେମାନେ କବୀର ବା ରାମପ୍ରସାଦ 
ପ୍ରଭୃତି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ କବିମାନଙ୍କଠାରୁ ଉଜ୍କଷ୍ଟ ନା ନିକୃଷ୍ଟ ? ଧର୍ମକୁ ବିଷୟବସ୍ତୁ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ ଛକରେ ଏହି ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ତାହାର ଉତ୍ତର କଅଣ ? ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ସାହିତ୍ୟକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି କ୍ରମେ ତର୍କଶ୍ରାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ୍ର କରୁ। ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଧର୍ମ ଯଦି 
ଲେଖକର ଆବେଗ ସଞ୍ଚାର କରେ ଦେବେ ଯାଇ ତ୍ରାହା ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରରିସର ମଧ୍ଯକୁ 
ଆସ୍ତିଷ୍ାରେ। ଏହି ଆବେଷ ମଧ୍ୟ ବୃହ୍ମମୁଖୀ । ଧର୍ମକୁ ସାଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
କ୍ରମଶଃ ଆମେ ଛାୟାବ୍ରାଦରେ ଉପନୀତ ହେଉ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ବା ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଏହି 
ଭୟ ଓ ଆକର୍ଷଣ ମିଶ୍ରିତ ଅନୁଭୂତିକୁ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତର କରିବା ସହଜ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ। 
ସେଥ୍ଯାଇଁ ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ଏତେ ଗାଭୀର ଓ ନ୍୍ୟାପକ ଯେ ତାହାକୁ କୌଣସି ସାହିତ୍ୟରେ 
ପରିବେଷଣ କରି ସାହିତ୍ୟକୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତିଭୁ କରାଯାଇ ନ ୍ରାନତେ। ଏହି ଅନୁକୂତି ଦ୍ଵାରା 
ଧର୍ମ କିପରି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ସାହିତ୍ୟର ବାହକ ହୋଇପାରେ ତାର ନିଦର୍ଶନ ମିଳେ ହାଲ୍ତେଙ୍କର 
‘Divine Camedgy’, ଶୀମଦୂଭାଗବତ ଓ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାରୁ। ଦାନ୍ତେଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମ 
ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଅନୁଭୂତିର ସମନ୍ସ୍ରୟ ଓ ତାହାର ପରିଣତି ହେତ୍ମଳି ସେହି ପରମ ଓ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ 
ଆନନ୍ଦ ଯାହା ବୈକୁଣ୍ଠରେ ( ନଛ୍ଷାଞଚପାଳ9 ) ଆମେ ହେଖିନାକୁ ପାଉଁ। କିନୁ ଯଦି ଧର୍ମକୁ 
ସାହିତ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍ଵ କରି ବ୍ଯାଖ୍ୟା କରାଯାଏ ସେଥ୍‌ରେ ସାହିତ୍ୟର ନିଜସ୍ଵ ଧର୍ମ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। 
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୨୨୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜୀବନର ଯେଉଁ ଆଲୋଚନା ରହିଛି ତାକୁ ଅନୁସରଣ କଲେ ଆମେ 
ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ରରେ ଉପନୀତ ହେଉ। କିନ୍ତୁ ସାହିତ୍ୟରେ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭୂତ ପ୍ରଭାବ ରହିଥୁୂଲେ ବି 
ସାହିତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ। ଏଲିୟଟ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ ସେ ଦାର୍ଶନିକ କବିତାକୁ ସାଧାରଣ କବିତାଠାରୁ 
ଶ୍ରେୟସ୍କର ମନେକରନ୍ତି। ଏହା ସତ୍ୟ ହୁଏତ କବି କେଉଁ ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ଦର୍ଶନକୁ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶ କରାଏ, କିମ୍ବା ଜୀବନର ଅନୁଭୂତିରୁ ପ୍ରସୂତ ନିଜର ଚିନ୍ତା 
ଦ୍ଵାରା ସେ ସମୟ ସମୟରେ ଦାର୍ଶନିକ ମତ ପ୍ରକାଶ କରେ। ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀରେ ଦାନ୍ତେ, 
କୋଲରିଜ୍‌, ସାର୍ତର ଓ କାମ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ଓ ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀରେ ଭନ, ୱାଡସୱାର୍ଥ, ସୁରଦାସ, 
ମୀରାବାଇ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ | ସାଧାରଣତଃ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ତତ୍ତସ ଗୃଢ଼ ଓ 
ବୌବଵ୍ଧିକ। କିନ୍ତୁ କାଳକ୍ରମେ ତାହା ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଉପରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରେ। 
ସେତେବେଳେ ଲେଖକ ତାହାକୁ ବ୍ଯବହାର କରେ। କୋଲରିଚଳ୍‌ଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଜର୍ମାନୀ 
ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କଠାରୁ ଗୃହୀତ। ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ଯୁଗର କାମ୍ୟୁ ବା ସାର୍ତର ବା ଅଡେନ୍ନ 
ଯେଉଁ ଅସ୍ତିଷ୍ସବାଦକୁ ବିନିଯୋଗ କରୁଛନ୍ତି ତାହାର ଉତ୍ପତ୍ତି କିଅର୍କିଗାଡ଼ଙ୍କଠାରେ। ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କର 
ଜୀବନଦର୍ଶନର ମୂଳରେ ରହିଛି ଉପନିଷଦ 
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ମାନସିକ ଦ୍ୁନ୍ଦ 


ରାଧାନାଥ ରଥ 


ପାରିପାର୍ଶ୍ତିକ ଅବସ୍ଥା ସହିତ ମିଳାଇ ନେଇ ଚାଲିବା ହେଉଛି ଜୀବନୀଶର୍ତିର ପ୍ରଧାନ ଧର୍ମ 
- ସାଧାରଣ ସମୟରେ ମନୁଷ୍ଯର ଚାଲିଚଳନ, ହାବଭାବ, ଆଚାରବିଚାର, ରୀତିନୀତି 
ସବୁ ପରିସ୍ଥିତି ଉପଯୋଗୀ ହେବା ଉଚିତ। ତା” ହେଲେ ସେ କୃତକାର୍ଯ୍ୟଡାର ସହିତ ଆଗେଇ 
ଚାଲିପାରିବ, ନଚେଡ଼ ପଛେଇ ଯିବ - ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ହାରିଯିବ - ଯେଉଁମାନେ 
ଏପରି ଭାବରେ ତାଳ ପକାଇ ଅଗ୍ରଗତିରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ଉନ୍ନତି, ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତି, 
ସଂସ୍କୃତିର ପରାକାଷ୍ଠା ଓ ଜୀବନର ସରସତା। ପ୍ରାଗୈତିହାସିକ ଯୁଗରୁ ମାନବ ଜାତିର ଏ 
ପ୍ରକାର ପ୍ରବଳ ଚେଷ୍ଟା ଲାଗିଆସିଛି। ତେଣୁ ଏହା ମହାମାନବୀୟ ନୀତିଧର୍ମ ବୋଲି କହିଲେ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ୟ ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ସାହାଯ୍ୟ ନିଏ। ପ୍ରକୃତିର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ ତା'ର 
କୌଣସି ସୁବିଧା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଗୋଟିଏ ପୁରାପୁରି ଅଲଗା 
ଜୀବ ନୁହେଁ। ବରଂ ସେ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କେନ୍ଦ୍ର ମାତ୍ର। 
କିଛ ମନୁଷ୍ୟ ସଚେତ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ପ୍ରକୃତିର ବିଭିନ ଶକ୍ତି ଭିତରୁ ନିଜର 
ସୁବିଧା ଲାଗି ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇପାରୁଥବା ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର କରେ - ନାନା ରକମର 
କାମରେ ଖଟାଇ ନିଜର ସୁବିଧା ହାସଲ କରିପାରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କ୍ଷତିକାରକ ଶଣ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅନେକ ସମୟରେ ଦୂରରେ ରଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ ¬ ନିଜର ସୁବିଧା ଅନୁସାରେ କାମରେ 
ଲଗାଇ ନପାରିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଶତୁ ବୋଲି ମଧ୍ୟ ମନେକରେ। ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶକ୍ତିସମୂହକୁ ନିଜର ଉପକାରୀ ବନ୍ଧୁ ବୋଲି ମନେକରେ, ସେମାନଙ୍କୁ ଦେବତା ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ। ବିଶେଷତଃ ବହୁ ସହସ୍ର ବର୍ଷ ତଳେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନ ଯେତେବେଳେ 
ସରଳ ଥୁଲା ଓ ପାରିପାର୍ଶ୍ିକ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ତା'ରି କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଯୋଗୁଁ ଜଟିଳ ହୋଇ 
ନଥୁଲା, ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟର ସରଳ ମନ ପ୍ରାକୃତିକ ଜଗତ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଦେଖାଉଥୁଲା 
- ଆଦରରେ ପୂଜା କରୁଥଲା! ନିଢର ଆକୃତି ଦେଇ ସେସବୁକୁ ମାନବୋଚିତ ଦୟା, 
ସେବା, କ୍ଷମା ଗୁଣରେ ବିଭୂଷିତ କରି ନିଜର ପରମବନ୍ଧୁ ହିସାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଥୂଲା। 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ର କୁବେର ପ୍ରଭୂତିଙ୍କୁ ଯେଉଁ ସନମ୍ମାନ ଓ ଭସ୍ତି 
ଦେଖାଉଥୁଲେ, ତାହା ସେମାନଙ୍କର ଅତି ସରଳ ମନର ଯଥେଷ୍ଟ ଆଭାସ ଦିଏ। ସଂଗୀତର 
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୨୨୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରାଣମତାଣିଆ। ଉଚ୍କାସରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଣର ନିଷ୍ଠପଟ ଆବେଦନ ଓ ବିଶ୍ଧାସ ଫୁଟିଉଠେ। 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ରା ଭଗବାନ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ସୁବିଧାପାଇଁ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, ଇୟ୍ଙ୍କୁ ବୃଷ୍ଟି 
କରିବାପାଇଁ ନିୟୋଜିତ କରିଛନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ ଯାବତୀୟ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁକୁ ଜୀବଜଗତ ବିଶେଷତଃ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବ ସମାଜର ସୁଖସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଲାଗି ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି ଏ ବିଷୟରେ ବୋଧହୁଏ 
କାହାରି ସନ୍ଦେହ ନଥୁଲା | ମନୁଷ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବନ୍ନତୁଙ୍କର ଉପକାର ସାଧନ 
କରିପାରେ - ଦୟା ଦେଖାଇ ଯଦି ଜଣେ ଜଣକୁ ଯନ୍ତ୍ରଣାତ୍ସାଳାରୁ ରକ୍ଷା କରିପାରେ କିମ୍ବା 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୃତ୍ୟୁମୁଖରୁ ବଞଚାଇପାରେ କିମ୍ବା ଖାଇବାକୁ ଦେଇ ଆଜୀବନ ନିଜ 
ପାଖରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସୁବିଧା ସହ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିପାରେ - ତା'ହେଲେ ସେ ତାହାର 
ତ୍ରାଣକର୍ରା ବା ପାଳନକର୍ଭା ବୋଲି ବିବେଚିତ ହୋଇଥାଏ । ତେବେ ଏତେବଡ଼ ସୃଷ୍ଟିରେ ଏତେ 
ବେଶି ସୁବିଧା ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି, ସେତେବେଳେ ନିଶ୍ଚୟ ଜଣେ 
ସ୍ଷ୍ଟିକର୍ଭା ମନୁଷ୍ୟର ସକଖପାଇଁ ଏ ସବୁର ନିୟାମକ ହିସାବରେ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ନିୟାମକ 
ମନୁଷ୍ୟ ପରି ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ବହୃଗୁଣରେ ଶଳ୍ତିଶାଳୀ ¬ ପ୍ରକୃତରେ ସୃଷ୍ଟିର 
ଅସୀମତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଅସୀମ, ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଗୁଣରେ ଅପରିସୀମ, ଅଭିଜ୍ଞତାରେ 
ସର୍ବଜ୍ଞାତା ଓ ସମୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅବିନଶ୍ଵର ହୋଇଥୁବେ । ଏହି ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଧାସ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଥୁଲା, 
ସେହିମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସେ ଯୁଗର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବଜାତି - ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଵାସ 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଗତିପଥରେ ଆଗେଇ ନେଇ ପାରିଥୁଲା। ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ହୀନ ଯୁସ୍ତିରହିତ ଅଖଣ୍ଡ 
ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ଉନ୍ନତି ପଥର ପ୍ରଧାନ ବନ୍ଧୁ। ଅବଶ୍ୟ ଏ ପ୍ରକାର ଅତି ଉଚ୍ଚଧରଣର 
ବିଶ୍ନାସ ସେ ଯୁଗର ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ମାନବ ସମାଳ୍ରେ ନ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ଼। କେବଳ ବୁଦ୍ି, 
ବିଚାର ଯୁକ୍ତ ସାମାନ୍ୟ କେତେକ ଉପର ଷ୍ପେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ହିଁ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ସମ୍ଭବ। 
କାୟିକ ପରିଶ୍ରମରେ ସାରାଦିନ ଲିପ୍ତଥୁବା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମନରେ ଏ ପ୍ରକାର ବୃ, 
ବିଚାରଯୁକ୍ତ କଠିନ ଦାର୍ଶନିକ ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମିବା କଷ୍ଟକର, ତା'ର ଅର୍ଥ ସେମାନଙ୍କର ଯେ କିଛି 
ବିଶ୍ଧାସ ନଥୁଲା, ତାହା ନୁହେଁ। ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ନାସ୍ ସେମାନଙ୍କର ପାରିପାର୍୍ିକ ପରିସ୍ଥିତି 
ଅନୁଯାୟୀ ଅତି ସରଳ ତଥା ବଡ଼ ସଜଳ ଥ୍ଲା। କାରଣ ମନରେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ବିଶ୍ଵାସ 
ନ ରଖି ମନୁଷ୍ୟ ସୁରୁଖୁରୁରେ ଜୀବନଯାପନ କରିପାରେନା। ସକାଳୁ ସନ୍ଧ୍ଯା ଓ ବୁଦ୍ଧିର ବିକାଶ 
ହେଲାଦିନଠାରୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହଁରେ ବିଶ୍ଵାସ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଚଳାଇଥାଏ। 
ସକାଳୁ ଉଠିବାକ୍ଷଣି ସେ ପୂର୍ବଦିଗକୁ ଚାହେଁ, କାରଣ ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତିଦିନ 
ସେହିପଗି ସେହି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଦେଖାଦେବେ | ଦିନଯାକ କାମ କଲାପରେ ସେ ଅପେକ୍ଷା 
କରେ ରାତିକୁ ବିଶ୍ରାମ ପାଇଁ ¬ ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ସେ ଆଶ୍ରା କରେ ଯେ ବର୍ଷା ହେବ, ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ଶୀତ ବା ଗ୍ରୀଷ୍ମ ହେବ । ସେହି ଅନୁସାରେ ସେ ତା'ର ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଜୀବନର କ୍ରାର୍ଯ୍ୟାବଳୀ ନିୟତ୍ତିତ କରେ । ଏହିସବୁ ବିଶ୍ରାସ ସହିତ ବାସ୍ତବ ଘଟଣାର କୌଣସି 
ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ନଥାଇପାରେ ¬ ମଝିରେ ମଝିରେ ସେଥୂଲାଗି ତା'ର ଅସୁବିଧା ହୋଇପାରେ, 
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ମାନସିକ ଦୁନ୍ଦ ୨୩୦ 


ତଥାପି ନବଯୁଗର ବୈମ୍ପବିକ ନୃତନ ବିଶ୍ଵାସ ପୁରାତନ ବିଶ୍ରାସର ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ଵକାର ନ କଲାଯାଏ 
ମନୁଷ୍ୟ ପୂର୍ବ ବିଶ୍ବାସକୁ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ବିସର୍ଜନ କରି ଦେଇପାରେନା ¬ ନିଜର ଭାଗ୍ୟ, 
ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ଘଟଣା ପ୍ରଭୃତି ସାହାଯ୍ୟରେ ସିନା ସେ ସବୁକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ, ତଥାପି 
ପୂର୍ବ ବିଶ୍ନାସକୁ ଛାଡ଼ିପାରେ ନା, ଫଳରେ ବିଶ୍ଵାସ କୁସଂସ୍କାରଯୁସ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ ଓ କ୍ରମେ 
କ୍ରମେ ନୃତନ ଯୁଗର ନୂତନ ଆଲୋକରେ ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇଯାଏ ¬ ଯେଉଁମାନେ ସେ 
ସବୁକୁ ସହଜରେ ଛାଡ଼ିପାରନ୍ି ନାହିଁ, ସେମାନେ ପଛେଇ ଯାଆନ୍ତି - ନବଯୁଗର ନୃତନ 
ମଶାଲଧାରୀ ସୈନିକମାନେ ଏମାନଙ୍କୁ ପଛକୁ ହଟାଇ ଆଗକୁ ମାଡ଼ିଯାଆନ୍ତି। କ୍ରମେ ବିଶ୍ନାସ 
ସବୁ ବଦଳିଯାଏ ¬ କିନ୍ତୁ ପୁରୁଣା ବିଶ୍ଵାସ ପରିବର୍ରେ ନୃତନ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବାଲାଗି 
ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ସମୟ ଲାଗେ - ମାନବସମାଜକୁ ବହୁଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ହୁଏ। 
ଅନେକ ସମୟରେ ଯୁଵ୍ବବିଗ୍ରହ, ରାଷ୍ଟ୍ରବିମ୍ପବ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଇଥାଏ। ଏଥୁରେ କେତେକ 
ଉନ୍ନତ ଦେଶ ହୁଏତ ପୁରାପୁରି ଧ୍ବଂସ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆଉ କେତେକ ଅପେକ୍ଷାକୃତ 
ଅବନତ ଦେଶ ହୁ ହୁ କରି ଉନ୍ନତିର ସୋପାନଶ୍ରେଣୀରେ ଉଠିପଡ଼ନ୍ତି। 

ସାରା ମନୁଷ୍ୟଜାତିର କ୍ରମବିବର୍ଭନର ଇତିହାସ ଆଲୋଚନା କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ 
ନାନାପ୍ରକାର ବିଶ୍ଵାସ ଭିତରେ ଅବିରତ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଲାଗିରହିଛି। ଇନ୍ଦ୍ର ଚନ୍ଦ୍ର ବରୁଣ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି 
ମାନବକଳନନା ପ୍ରସ୍ତ ଦେବତାମାନଙ୍କର କ୍ଷମତା, ସେମାନଙ୍କର ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଯନ୍ ସହକାରେ 
ପାଳନ କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ପ୍ରଭୃତି ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଧାସ, ତାହା ସବୁ ସମୟ ଧରି 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରେନା। ପରିବର୍ଭିତ ଯୁଗର ପରିବରିତ ଜ୍ଞାନର ସୀମା ବଢ଼ିଟାଲିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏ ପ୍ରକାର ସରଳ ବିଶ୍ଧାସ ଭିତରେ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଦେଖାଯିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ବୁଦ୍ଧିମାନ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ବିଚାରଶଭ୍ତି ସାହାଯ୍ୟରେ ଦେଖିପାରିଲା ଯେ ବହୁତ ପୂଜା କଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ଅସମୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରଦେବଙ୍କୁ କେବେହେଲେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରୁ ନାହିଁ ¬ କିନୁ କୌଣସି ପୂଜା 
ନ କଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏବଂ କୌଣସି ଦରକାରରେ ଆସୁ ନଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଅନବରତ ବୃଷ୍ଟିରେ 
ସବୁ ବୁଡ଼ିଯାଉଛି - ଦିନ ଦିନଧରି ପୂଜା କଲେ ସୁଦ୍ଧା ଜଣେ ଅନବରତ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପାଉଛି 
ଓ ଆଉ ଜଣେ ପୂଢାପୂଜି ନ କରି ଦିଅଁ “ଦେବତାଙ୍କର ନାମ ନ ନେଇ ସୁଦ୍ଧା ଆରାମରେ 
ରହିପାରୁଛି - ଜଣେ କୃତ୍ରିମ ଉପାୟରେ ବସନ୍ତ କିମ୍ବା ହଇଜାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇପାରୁଛି ଓ 
ଆଉ ଜଣେ ଗଣ୍ଡା ଗଣ୍ଡା ଛେଳି-କୁକୁଡ଼ା ଯାଚି ସୁଦ୍ଧା ସପରିବାର ମୃତ୍ୟୁମୁଖରେ ପଡ଼ୁଛି। 
ଏହି ବ୍ୟର୍ଥତା ପଛରୁ ଉଙ୍କି ମାରିଛି ଏ ପୁରୁଣା ବିଶ୍ଵାସର ଚିତା - ଯାହା ଦିନେ ଦୃଢ଼ବିଶ୍ବାସ 
ବୋଲି ଗୃହୀତ ହେଉଥାଏ, ତାହା କ୍ରମେ ଅବିଶ୍କାସରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ପ୍ରଥମେ ଅତି 
ବୃବଧିମାନ ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ଏ ପ୍ରକାର ବିପ୍ପବାମ୍ବକ ସନ୍ଦେହ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତ କ୍ରମେ ଏହା 
ସମାଜର ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମନରେ ଆସି ଆସ୍ଥାନ ମାଡ଼ିବସେ। 

ସଚେତନ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରତିଛବି ଅନୁସାରେ ଅଚେତନ ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ଓ ଜଡ଼ 
ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ' ଦେଖିବାକୁ ଯେଉଁ ଭୁଲ୍‌ ବିଶ୍ବାସ ମନୁଷ୍ୟ ମନକୁ ଆବୋରି ରହିଥୂଲା, ସେସବୁ 
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୨୩୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବା ପରେ ଯେ ମନୁଷ୍ୟର ବିଶ୍ମାସସବୁ ଯୁଲିଯୁକ୍ତ ଓ ମନୁଷ୍ୟର 
ଚିନ୍ତାଧାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଷ୍ଣେଷଣରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ହେଲା, ତାହା ନୁହେଁ। ମନୁଷ୍ଯ 
କେବେହେଲେ ଧୁବନିଶ୍ଚିତ ତଥ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚିପାରିବ ନାହିଁ। ଯାହା ଆଜି ସତ୍ୟ ବୋଲି ମନେ 
ହେଉଛି, ହୁଏତ ଜ୍ଞାନର ସୀମା ବଢ଼ିଯିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କାଲି ତାହା ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ 
ହୋଇଯିବ - ଆଜିର ବିଶ୍ଵାସ କାଲିର କୁସଂସ୍କାରରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ । ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟର 
ବିଶ୍ନାସ ସେହି ଅନୁସାରେ ବଦଳିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ଏପରି ବଦଳିବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବୋଲି 
ମନୁଷ୍ୟର ମନେହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏବଂ କୌଣସି ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ସେ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କଲେ ସୁଦ୍ଧା ତା'ରି ପୁରାତନ ବିଶ୍ଧାସକୁ ସେ ସହଜରେ ଛାଡ଼ିପାରେ ନା। ସମାଜର ଅଧୁକାଂଶ 
ଲୋକ ନିଜର ଜ୍ଞାନସୀମା ବଢ଼ିଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନଙ୍କର ପୁରାତନ ବିଶ୍ନାସକୁ ଖୁବ ଶୀଘ୍ର 
ଛାଡ଼ିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତା' ଅର୍ଥ, ବୁଦ୍ି ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରୁ ନଥୂୁଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ମନର ଆଉ ଗୋଟିଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା ଆଦର୍ଶ ରୂପେ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଞ୍ଞାନରାଳ୍ୟରେ ବିପ୍ପବାତ୍ମକ ପରିବର୍ଭନ ଆସେ, ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଜୀବନର ସାମାନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଅଂଶକୁ ମାତ୍ର ପ୍ରଭାବିତ କରେ, କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ନାସ ତା'ର ସାରା 
ପ୍ରାଣକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିଦେଇପାରେ। ସେଥୁପାଇଁ ବୁଦଵିର ଆଦେଶରେ ବିଶ୍ଵାସ ହଠାତ 
ବଦଳି ଯାଏ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ୟ କେତେକ ଯେ ବିଚାରଶ୍ତି ଅନୁସାରେ ବିଶ୍ଵାସ ବଦଳାଇ ନ 
ପାରନ୍ତି ତାହା ନୁହେ, କିଛୁ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଏହା ସହଚ୍ରେ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ବୁଦ୍ଧି 
ବହୁତ ବହୁତ ଆଗକୁ ମାଡ଼ି ଯାଉଥ୍‌ବାବେଳେ ବିଶ୍ଧାସ ପଛ ଦୁନିଆ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିଧରେ 
¬ କିନୁ ଏ ଦୁଇ ଶକ୍ତି ଭିତରେ ଉପଯୁକ୍ତ ମିଳନ ନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ବଡ଼ ଦ୍ରର୍ବଳ 
ହୋଇପଡ଼େ - ଢୀବନୀଶକ୍ତି ବାଧାବିଘ୍ନ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆଗକୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ସାହସ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ଦୃନ୍ଦ୍ରଯୁକ୍ତ ମନ ସାରା ସାମାଜିକ ଜୀବନକୁ 
ମଧ୍ୟ ଦୁର୍ବଳ ଓ କବହୁଷିତ କରିପକାଏ। ଯେଉଁ ଜାତି ଯେତେ ସଭ୍ୟ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ସେ 
ଜାତିର ଲୋକେ ଏ ପ୍ରକାର ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦୁରୁ ସେତେ ବାହାରେ। ମନୁଷ୍ୟର ବିଶ୍ନାସ, ବୁବି 
ଓ ବିଚାରଶକ୍ତି ସହିତ ତାଳ ପକାଇ ନପାରିଲେ ତା'ର କାମ କରିବାପାଇଁ ଦୃଢ଼ତା ଆସିପାରେ 
ନାହିଁ। 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଦେଶରେ ବିଚାରଶକ୍ତି ପରିଚାଳିତ ବିଜ୍ଚାନପ୍ରସ୍ତୁତ 
ଫଳାଫଳ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ବିଶ୍ନାସ ଅନେକ ସମୟରେ ଖାପ ଖାଉ ନାହିଁ ¬ ଏଥୂଲାଗି 
ଯେଉଁ ବ୍ୟର୍ଥତା ଓ ମାନସିକ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ବହୁ କ୍ଷତି କରୁଛି। ବିଶେଷତଃ 
ଆମ ଦେଶରେ ଏହାର ସତ୍ଯତା ଭଲଭାବରେ ଉପଲବୃଧବ କରିହୁଏ। ଆମ ଦେଶରେ 
ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଛି, ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମନୁଷ୍ୟର 
ବିଚାରଶକ୍ତିର ପ୍ରଶଂସା କରୁଥୁ୍‌ଲାବେଳେ ଘରକୁ ଫେରିଲାପରେ ହବାର ହଜାର ବର୍ଷଧରି 
ଗଡ଼ିଆସୁଥୁବା ନାନାପ୍ରକାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ କୁସଂସ୍କାରରେ ଦୃଢ଼ବିଶ୍ବାସ ରଖି କାମ କରନ୍ତି। ତେଣୁ 
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ମାନସିକ ଦୁନ୍ଦ ୨୩୨ 


ପୋଥୂ ବାଇଗଣ ଓ ବାଡ଼ି ବାଇଗଣ ଭିତରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଭେଦ, ତାହା ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଦେଖିବାକୁ ପାଉଁ। ନିଜେ ଡାକ୍ତର ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ବଢ୍ଧତା 
କରୁଥୂଲାବେଳେ ପୁଅର ଦେହ ଖରାପ, ହେଲେ ମା' କାଳୀଙ୍କୁ କୁକୁଡ଼ା ଯାଚେ କିନତ୍ବା ଶିବମୂରି 
ପାଖରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବସାଇ ଅଭିଷେକ କରେ ! ସମାଜସେବୀ ନେତା ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ଜାତିହୀନ, 
ବର୍ଣ୍ଣହୀନ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆଗରେ ଢ୍କାଳାମୟୀ ବକ୍ତୃତା କରେ 
ସେହିମାନଙ୍କୁ ପୁଅର ବ୍ରତଘର ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରେ। ଧର୍ମପରାୟଣ ଢନସେବୀ 
“ସର୍ବଦେହେ ନାରାୟଣ” ବୋଲି କହୁଥୁଲାବେଳେ ହରିଜ୍ଚନମାନଙ୍କଠୁ ଜଳସ୍ପର୍ଶ କରେ ନା 
ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର ଉପରେ ପତିତପାବନ ବାନା ଉଡ଼ାଇଲା ପରେ ମଧ୍ୟ ହରିଜନ ପିଲାଟିଏ 
ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପଶିଗଲାକ୍ଷଣି ପତିତପାବନଙ୍କର ଭୋଗକୁ ଅପବିତ୍ର ହେଲା ବୋଲି 
ପୋତିପକାଏ। ଏହିପରି ନାନାପ୍ରକାର ଦୃନ୍ଦ୍ର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ମନରେ ଦେଖାଦେଇଛି। ତେଣୁ 
ଆମ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ବଳିଷ୍ଠ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କି କୌଣସି 
କାମରେ ମନର ଦୃଢ଼ତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ। ଶିକ୍ଷିତ ସଂପ୍ରଦାୟ ଭିତରେ ହିଁ ଏ ପ୍ରକାର 
ଦୃନ୍ଦ୍ର ବେଶି ଦେଖାଯାଏ। ଯେଉଁମାନେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିନାହାନ୍ତି - 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପୁରୁଣା ଆଦର୍ଶ ବିଜ୍ଞାନର ନୂତନ ସତ୍ୟ ଆଗରେ ମୁହାଁମୁହଁ ଭେଟିନାହିଁ, 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ବରଂ ଏ ପ୍ରକାର ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ଆମ ଦେଶରେ 
ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା, ସେଥୁରେ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକ ହିଁ ସମାର ପ୍ରକୃତ କର୍ମକର୍ଭା! ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଦ୍ଵନ୍ଦହୀନ ବଳିଷ୍ଠ ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି ନ ହେଲାଯାଏ ଆମ ସମାଜ କୌଣସିମତେ 
ଆଗେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ଦେଶର ଅଧୂକାଂଶ ନରନାରୀ ଅତୀତ ଯୁଗର ଆଦର୍ଶ 
ଛାଡ଼ି ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ ଚିନ୍ତାଧାରାଦ୍ଧାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ, ସେମାନେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ପାଦରେ ଦଳି ଆଗେଇ ଯିବେ ଏବଂ ଆମେ ଦୂର୍ବଳ ଓ ପରାଧୀନ ହୋଇ ପଡ଼ିରହିବା। 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ଏ ବିଷୟରେ ଗଭୀର ଚିନ୍ତା କରି ଦେଖିବା ଉଚିତ। 
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ଅଫିମର ପଫ୍ରଲ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାରି 


ରାଧାନାଥ ଓ ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମୋର ଏକ ସନ୍ଦେହ ତଥାପି ଅସମାଧୁତ 
ରହିଥ୍‌ଲା, ଯଥାକ୍ରମେ ରାଧାନାଥ ଗ୍ରନ୍ଦ୍ରାବଳୀ' ଓ ‘ଆମ୍ଚରିତ”'ରେ ସନିବିଷ୍ଠ ସେମାନଙ୍କ 
ଫଟୋଗ୍ରାଫ୍ବ ଘେନି। ସନ୍ଦେହଟି ହେଉଛି, ଯେଉଁ ରାଧାନାଥ “'ଲେଖାବଳୀ”ର ଅନବଦ୍ୟ 
ଶୁଦ୍ଧ କବିତାଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ' ' ନନ୍ଦିକେଶ୍ଵରୀ'' , 'ଯଯାଡିକେଶରୀ' ଓ ପାର୍ବତୀ” ' ପରି 
କାବ୍ୟମାନ ଲେଖିଲେ, ନିଶ ହଳଟିକୁ ଅନୁଶୋଚନାରେ ଅଧୋମୁଖ କରି ଖଣ୍ଡେ ବାଘଚମଡ଼ା 
ଉପରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାପରି ଭଙ୍ଗୀରେ ସେ ଆଣ୍ତମାଡ଼ି ବସିଛନ୍ତି କେଉଁ ଦୁଃଖରେ ? 
ରାଧାନାଥ ଯୋଗ ବା ପ୍ରାଣାୟମ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ଥୁବା ବା ଭକ୍ତ ଥ୍ବା ତାଙ୍କ ରଚନାବଳୀରୁ 
ଅନ୍ତତଃ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ତା'ହେଲେ ରାଧାନାଥଙ୍କର ସେହିପରି ଏକ ଅବାସ୍ତବ, ଭାବଚିତ୍ର 
(' ଇମେଜ୍‌' ଜନଚେତନାରେ ପ୍ରସାରିତ କରାଯାଇଛି କାହଁକି ? ରାଧାନାଥ ଜଣେ ନିର୍ଘାତ 
ଜ୍ୀବନରସିକ ଥୁଲେ। ଫକୀରମୋହନ ତାଙ୍କ ଆମ୍ମଚରିତରେ ଲେଖିଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଗୋଟିଏ ଷ୍ଟୀମରରେ ବାଲେଶ୍ବରରୁ ଘଡ଼ିଆମାଳ (ଧାମରା) ନଦୀବାଟେ କଟକ ଆସିବା 
ବାଟରେ, ଝଡ଼ ଯୋଗୁଁ ଷ୍ଟୀମରଟି କିପରି “ଏଇ ବୁଡ଼ିବ, ଏଇ ବୁଡ଼ିଲା” ଅବସ୍ଥାରେ ଆସି 
ପହଞ୍ଚିଥୁଲା। ଗୋଟିଏ ସେକେଣ୍ଡ ଢ୍ଲାସ କାବିନରେ, କେବଳ ରାଧାନାଥ ଓ ଫୀକରମୋହନ। 
(ରାଧାନାଥ ସେତେବେଳକୁ “ମହାଯାତ୍ରା ଲେଖି ନଥୁଲେ, ଛ'ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଡଂ ବା 
‘ରେବତୀ' ତଥାପି ଥୁଲା ସମ୍ଭାବନାର ଗର୍ଭରେ। ଷ୍ଟୀମରଟି ବଡ଼ିଥ୍‌ିଲେ ...?) 
ଫକୀରମୋହନ ଲେଖିଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ରାଧାନାଥ କୁଞ୍ଚକାନିଟିକୁ ଦେହରେ ଘୋଡ଼ାଇ 
ହୋଇ, “ଗୁଡ଼ାଏ ଆପୁ ଚଞ୍ଚଳ ରୁଗାଜାନିରେ ବାନ୍ଧି ପକାଇଲେ।”' ଅର୍ଥାତ ଷ୍ଟୀମର ବୁଡ୍ମ 
ପଛେ, ଆପୁତକ କିନ୍ତୁ ପାଣିରେ ନ ଭିଜୁ। ଘଡ଼ିଆମାଳ ନଦୀର ଉତ୍ତାଳ ସଙ୍କଟ ମଧ୍ୟରେ ଯିଏ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ପରିବର୍ତେ ଆପୁ-କରାଟଟି ସମ୍ଭାଳି ଥୁଲେ, ତାଙ୍କୁ ଆଣ୍ଡ ମଡ଼ାଇ ବାଘଚମ 


* ଆମ୍ଚରିତ ( ଫକୀରମୋହନ ପୃ- ୧୦୭) 
” “ ଭରୁଟ୍ଗ ବକ୍ଷାହି ନିତମ୍ବ ଗୁର୍ବୀ 
ନବୀନ-ଧାରାଧର -ଟାରୁକେଶା 
ସଦୈବ ହାସ୍ୟାବୃତ ପୂର୍ଣ୍ଣବକ୍ରା 
ଲଜାବତୀ ନେଳ୍ଛତି ତତ୍ର ଗନତୁମ୍‌ ।”? (ଅ:ଚ: ପୃ ୨୫) 
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ଅଫିମର ପ୍ରଲ ୨୩୪ 


ଉପରେ ବସାଇବା, କେବଳ ନିତାନ୍ତ କାଷ୍ଠ ରସିକମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ। ସେହିପରି 
ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ପରି ରସବନ୍ତ ପୁରୁଷ, ଯାହାର ଜୀବନ ଥୁଲା ଉପନ୍ୟାସଠାରୁ ଆଉରି 
ରମଣୀୟ ଓ ବଞ୍ଚିବା ଥୂଲା ଏକ ‘ଆର୍ଟ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ ପ୍ରତିକୃତଟି ଆତ୍ମଚରିତରେ ସନିବିଷ୍ଟ 
ହୋଇଅଛି ¬ ମୁଣ୍ଡରେ ଚିତା, ବେକରେ ଚାଦର ପଟୁକା, ହାତ ଦୁଇଟି ପ୍ରାର୍ଥନାର ଭଙ୍ଗୀରେ 
ମୁଦ୍ରିତ ¬ ତାହା କ'ଣ ଯଥାର୍ଥରେ ଫକୀରମୋହନଙ୍କର ଭାବ -ମୃରି ? ଯେଉଁ ଫକୀରମୋହନ 
ଶାରଦା ନାମ୍ପୀ ଛାତ୍ରୀକୁ ଘେନି “ଲଜାବତୀ ନେଛତି ତତ୍ର ଗନ୍ତୁମ୍‌” ପଦର ପାଦପୂରଣ 
କରୁଥୂଲେ, ସାରିଆ ଓ ଚମ୍ପାର ଚରିତ୍ର ଯିଏ ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରିଥୂଲେ, 'ଉନୃଳ ଭ୍ରମଣଂ” ପରି 
ଏକ ଦୁଃସାହସିକ ସାଟାୟାର ଯିଏ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, ଉପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ପ୍ରତିକୃତିଟି କ'ଣ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରକୃତ ‘ଇମେଜ ?... ବହୁ ଚିନ୍ତା ପରେ ମୁଁ ତା'ର ଉତ୍ତର ଖୋଜିପାଇଛି। ପାଠକ ମଣ୍ଡଳୀଙ୍କ 
ଭୟରେ ସେମାନେ ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରତିକୃତି ଛପାଇଥୂଲେ। ସେପରି ଘଟାଟୋପ ଓ ଆଭରଣ 
ନଥ୍‌ଲେ ସାହିତ୍ୟ ରୁଚି ପରିବର୍ତେ ସାହିତ୍ୟ-ଶୁଚିର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ସେମାନେ ଯେପରିକି ତିନି 
ପାଞ୍ଜିରୁ କାଟ ଖାଇଥାନ୍ତେ। ଏ ଧାରଣା ମୋର ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେଲା, ଯେଉଁଦିନ ଜଣେ ସମଜଦାର 
ବନ୍ଧ, ମୋତେ ନିଭୂତରେ ପାଇ କହିଲେ... ‘ଆପଣ ଲେଖନ୍ତି ମନ୍ଦ ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ଆପଣଙ୍କ 
ଗଳ୍ପର ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ନିତାନ୍ତ ଚରିତ୍ରହୀନ, ଦାୟିତୃହୀନ ଓ କର୍ରବ୍ୟଜ୍ଞାନହୀନ । ଦେଶ ଓ ଜାତି 
ଗଠନପାଇଁ ସେ ଚରିତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ କୌଣସି ଉପାଦାନ ନାହିଁ, କିମ୍ବା ଚାରିତ୍ରିକ ଗୌରବ 
ସାଧନପାଇଁ ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ନୀତିଶିକ୍ଷା ନାହିଁ।” 

ମୁଁ ଉତ୍ତର ଦେଇଥୁଲି, “ମୁଁ ତ ନିଜେ ମୋ ଚରିତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସନ୍ଦିହୀନ, ଯାହାକୁ ଆପଣ 
ଚରିତ୍ର ବୋଲି ବୁଝନ୍ତି । ତେଣୁ ମୋ ଗନ୍ପର ଚରିତ୍ର ସବୁ ଆପାତ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଚରିତ୍ରହୀନ ନ ହୋଇ, 
ଆଉ କ'ଣ ହୁଅନ୍ତା ? କିନୁ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କଠାରୁ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ଗାନ୍ଧୀ ଏପରିକି ସ୍ତ୍ଲ ପୂରସ୍କାର 
ବିତରଣୀ ସଭାମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଅତିଥୁମାନେ ଚରିତ୍ର ଓ ନୀତି ସଂପର୍କରେ ଏତେ ଏତେ 
ଉଦ୍ବବୋଧନ ଦେଇ ଯଦି ବଙ୍କା ଲାୁଡ଼ଗୁଡ଼ିକୁ ସିଧାକରି ନପାରିଲେ, ତା' ହେଲେ ଲେଖକ 
ବିଚାରାକୁ ସେ ଦାୟିତ୍ଵର ବଳୀବର୍ଵ କରିବେ କାହିଁକି ?” 

“ଅଭିଜ୍ଞାନ ଶକୁନ୍ତଳମ୍‌' ରେ ରାଜା ଦୁଷ୍ମନ୍ତ କଣ୍ଠ ମହର୍ଷିଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିର ସୁଯୋଗ ନେଇ 
ଶକୁନ୍ତଳାଙ୍କ ସହିତ ଯେପରି ଆଚରଣ କଲେ ତାହା ତ ନୀତିବାଦୀମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଶ୍ମାଘାପୂର୍ଣ 
ହୋଇ ନପାରେ !' ପୁଣି “କିଙ୍ଗଲିଅର୍‌'ରେ ଲିଅର ଚଚିତ୍ରଠାରୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟଜନକ ଅନୈତିକ 
ଚରିତ୍ର, ଅଥବା ହାମଲେଟ୍‌' ପରି ଦୁର୍ବଳମନା, ଭୀରୁ ଓ ଚିରଦୋଦୁଲ୍ୟମାନ ଚରିତ୍ର ଆଉ 
କଂ ଣ ଥାଇପାରେ ? ଅଥବା ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ରାଣ୍ଡୀପୁଅ ଅନନ୍ତା' ପରି ଗୋଟିଏ ହୁରୁମା 
ଚରୀତ୍ର ! ତାଲିକା ପାଇଁ ତ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୋଥ୍‌ ଲୋଖାଯାଇପାରିବ। ମାତ୍ର ଏମାନଙ୍କୁ 
ସାହିତ୍ୟରୁ ବିଦାୟ ଦେଲେ, ବିଶ୍ବସାହିତ୍ଯ ଯେପରି ଦୀନ ଓ ଅକିଞ୍ଚନ ହୋଇପଡ଼ିବ, 


* ଯୁଗବୀଣା, ୨ୟ ଭାଗ, ୨ୟ ସଂଖ୍ୟା ( ୩ ୦ ୧ ) ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ 
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୨୩୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ରସଚେତନା ଯେପରି ଶୀର୍ଣ୍ ହୋଇପଡ଼ିବ, ତାହା ଯେତେ ଲେଖିବାର ବିଷୟ 
ନୁହେଁ ସେତେ ଚିନ୍ତା ଓ ଧ୍ୟାନର ବିଷୟ! ସେହିପରି ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ “ଜଣେ 
ସହକର୍ମୀଙ୍କ ପ୍ରତି” କବିତାଟି ଚାରିତ୍ରିକ ଶୁଚି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବମନୋଦ୍ଦୀପକ ହୋଇପାରେ, ମାତ୍ର 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଯେଉଁ ଅଛ କେତେଗୋଟି ଭଲ କବିତା ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଏହା 
ଅନ୍ୟତମ । ଏଥୁରେ ଉପଲବୃଧୂର ଗଭୀରତା ପୁଣି ଅନୁଭୂତିର ଉତ୍ତତା ଯେପରି ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ, ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଅନ୍ୟ ରଚନାରେ କ୍ରଚିତ ତାହା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ। 

ମାତ୍ର ଏକ ପାଦ୍ରୀ-ସୁଲଭ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିଧର୍ମୀ ସାହିତ୍ୟକୁ ଯେପରି 
ବିଡ଼ମ୍ବିତ କରିଅଛି, ସମାଲୋଚନାମୂଳକ ସାହିତ୍ୟକୁ ସେହିପରି ମଧ୍ୟ ବିଭ୍ରାନ୍ତ କରିଅଛି। 
ଅତୀତରେ ଏହିପରି ସମାଲୋଚନା ଫଳରେ ବିଶ୍ଵନାଥ ଖୁଣ୍ଡିଆଙ୍କ ‘ବିଚିତ୍ର ରାମାୟଣ ପରି 
ରସୋର୍ତୀର୍ଣ୍ବ କାବ୍ୟ, ସ୍କୁଲ୍‌ ପାଠ୍ୟ ତାଲିକାରୁ ବର୍ହିତ ହୋଇଥୁଲା। ପୁଣି ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଓଡ଼ିଆ 
କାବ୍ୟ ସାହିତ୍ୟର ସମାଲୋଚନାର ପରିସର ଆଜିସୁଦ୍ଧା ( ଶ୍ୀଜତା ଓ ଅଶ୍ମୀଳତାର”” ସୀମା 
ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିଲା ନାହିଁ। ସେହିପରି ¢ ପାର୍ବତୀ”? ପରି, ରାଧାନାଥଙ୍କର ଏକ ଉନ୍ନଳ 
କାବ୍ୟକୃତି ପରିବର୍ରେ ଚିଲିକା”? ପରି ରକ୍ତମଜାହୀନ ଏକ ପଦ୍ୟ, ରାଧାନାଥ ପ୍ରତିଭାର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଙ୍କେତ ରୂପେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯ ଶ୍ରେଣୀମାନଙ୍କରେ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଉଅଛି। 
“ଚିଲିକାରେ ବହୁ ଆପ୍ର ବାକ୍ୟ ଓ ନୀଡିଶିକ୍ଷା ରହିଥ୍‌ବାରୁ ଏହା ଉନ୍ମଷ୍ଟ ପୁଣି ମଫସଲର 
ନି:ପ୍ରା ଓ ଉ.ପ୍ରା ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କର କାନ୍ଧରେ ତାହାର ଅଭିଲେଖ ସବୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ବ ରହିଥାଏ । 
ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ସୃକ୍ଷ୍ମ ତାରତମ୍ୟ ଦେଖିବାର ଅଛି ଯେ, ହିତୋପଦେଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହା ଉଚ୍ସଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ କାବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଦୌ ନୁହେଁ। 

ସେଥୁପାଇଁ ସାହିଡ୍ୟରୁ ପାଦ୍ରୀ-ସୁଲଭ ମନୋଭାବ ବର୍ଜିତ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଧୁନିକ 
ସାହିତ୍ୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି, ପୁଣି ସେଥ୍‌ରେ ଦୁଃସାହସିକ ଅନୁଶୀଳନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ! ବସ୍ତୁତଃ ଏକ 
ପ୍ରତାରଣାମୂଳକ, ବିଜ୍ଞାପନ ସର୍ବସ୍ଵ ଓ ଧର୍ମଯାଜକସୁଲଭ ଆଡ଼ମ୍ବର ସମସାମୟିକ 
ରାଜ୍ଚନୀତିକୁ ଯେପରି ଶାଠ୍ୟଗ୍ରସ୍ତ କରିଅଛି, କେତେକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଲେଖକଙ୍କର କେତେକ 
ବିଶାଳକାୟ ରଚନାକୁ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅପାଠ୍ୟ କରିଅଛି। ଜୀବନପରି ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ 
ସତ୍ୟାନୁସନ୍ଧିସାର ପଥ ବଡ଼ ଗହନ ଓ କଣ୍ଟକ୍କାକୀର୍୍ଵ । ଭୟ କରି ସେ ବାଟରେ ନଗଲେ 
ଯେପରି ଜୀବନର ସନ୍ଧାନ ମିଳେ ନାହିଁ, ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ସୁନ୍ଦର ଓ ଶାଶ୍ଵତର 
ସ୍ବାକ୍ଷର ଫ୍ରଟେ ନାହିଁ। 

ମୋ ପଢ଼ିବାରେ ସମ୍ଭବତଃ, ଶେଲୀ ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ସେନୁସୀ”? ନାଟକର (ଖୁୀ:ଅ 
୧୮୨୦ ଭୂମିକାରେ ସାହିତ୍ୟରେ ନୀତି ଓ ଅନୀତିର ଆଲୋଚନା କରିଥୂଲେ। ଏ ସମ୍ପର୍କରେ 
ସ୍ମରଣ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, ଆଦ୍ଯ ଉନବିଂଶ ଶତାହୀର ଇଂରେଜି ସାହିତ୍ଯରେ, 
ସେନୂସୀ” ? ଏକ ଦୁଃସାହସିକ ଉଦ୍ଯମ ଥୂୁଲା। ସମାଲୋଚକମାନେ ଏହି ନାଟକଟିକୁ 
ଶେଲୀଙ୍କର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୀର୍ରିରୂପେ ଅଭିହିତ କରିଅଛନ୍ତି । ଅଥଚ ଏହାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଆପାତ 
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ଅଫିମର ଫ୍ରଲ ୨୩୬ 


ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏପରି ବୀଭସ୍ସ (au! ଥମଏ Monstrous) ଯେ ଏହା କୌଣସି ମଞ୍ଚରେ 
ଅଭିନୀତ ହୋଇପାରି ନଥୁଲା । ନିଜ କନ୍ୟା, ଅପାପବିଦ୍ଧା ବେଟ୍ରସ ପ୍ରତି ସେନୃସୀର କାଉଣ୍ଡ 
ଫ୍ରାନସେସ୍ତୋଙ୍କ ଅବୈଧ ପ୍ରଣୟାଶସ୍ତି ଓ ତାହାର ଲୋମହର୍ଷକ ପରିଣତି, ଏହି ନାଟକର 
କଥାବସ୍ତୁ । ନାଟକଟି ଏଠାରେ ଆଲୋଚିତ ହେଉ ନଥୁବାରୁ ମୁଁ ତାହାର ବିଶଦ ବିଷ୍ମେଷଣ 
ବାଦ ଦେଉଅଛି । ମାତ୍ର କାଉକଣ୍ଟ ଫ୍ରାନନସସ୍ତୋଙ୍କ ନାରକୀୟ ଯୌନନିପ୍‌ସା ଓ ତାହାର 
ଅଗ୍ନିକୁଣ୍ଡରେ ବେଟ୍ରୀସ୍‌ଙ୍କ ଜୀବନାହୃତି, ଏହାକୁ ପୃଥବୀର ଅନ୍ୟତମ ଅବିସ୍ମରଣୀୟ ଟ୍ରାଜେଡ଼ିରେ 
ପରିଣତ କରିଅଛି । ରାଧାନାଥ, ଗ୍ରୀକ୍‌ କବି ଆଇସିଲ୍‌ସ ( €$୯hyless )ଙ୍କ ଆଗାମେମ୍ନନ୍ନ 
(Agamemnon) ଓ ଶେଲୀଙ୍କ ସେନନସୀର ଅବଲମ୍ବନରେ ନିର୍ବିଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିବାକୁ 
ଗଲେ, “ସେନସୀ'ର ଗନଳ୍ାଂଶ ଓ ‘ ଆଗମେମନନର କାବ୍ୟରୂପ ଅବଲମ୍ବନରେ ˆ ପାର୍ବତୀ” 
କାବ୍ୟ ରଚନା କରିଥୁଲେ । ମାତ୍ର '  ସେନୁସୀ ର ଟ୍ରାଜତେଡ଼ି ଯେପରି ଏକ ବିଶ୍ବଗର୍ଭିକ ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟ 
ଓ କାବ୍ୟ-ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଲାଭ କରିଅଛି, ପୁଣି ସେଥୁରେ ଧର୍ମର ପୀଡ଼ନ, କ୍ଷମତା ସ୍ପର୍ବିତ ଶାସନ 
ସ୍ପୈରାଚର ପୁଣି ବିଚାର ନାମରେ ଧର୍ମାଧ୍ଵକରଣ ମାନଙ୍କର ଅବିଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତ 
ଆମତ୍ମାର ପ୍ରତିବାଦ ଯେପରି ଏକ ଲେଲିହାନ ଅଗ୍ମିଶିଖା ପରି ଉନଲ୍ଲମନ୍ିତ ହୋଇଅଛି, ତାହା 
ବିଶ୍ନସାହିତ୍ୟରେ ଦୁର୍ଲଭ । ଯାହା ହେଉ ଏ ନାଟକରେ କିନ୍ତୁ ସେନସୀର ଦୁରାଚାରୀ କାଉଣ୍ଟ 
ଫ୍ଲାନନସେସ୍ଟୋଙ୍କ ପରିବର୍ଗେ ନିରପରାଧୂନୀ ଓ କଳଙ୍କହୀନା ବ୍ରେଟୀସ୍‌ ବିଚାରରେ ଚରମ ଶାସ୍ତି 
ପାଇ ଅଛନ୍ତି । ବିଚାର ପରେ ଶାସ୍ତିରୂପେ ଜଘନ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାବେଳେ ବ୍ରେଟୀସ୍‌, 
ନିଜ୍ତର ବିଲୋଳ କବରୀଟିକୁ ବାନ୍ଧିଦେବା ପାଇଁ ଜନନୀ ନ୍ୟୁକ୍ରେସିଆଙ୍କୁ ନିବେଦନ କରି 
କହିଛନ୍ତି... 

"Here, mother, tie my girdle for me, and bind up this hair in 


any simple knot, any, that does well and yours | see is coming 
down. How often have we done this for one another, now we shall 


not do it any more, my Lord we are quite ready. well’ very well” 

ଏହିଠାରେ ନାଟକର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟିଛି । ଏଥୁରେ ‘ପୋଏଟିକ୍ସ ଜଷ୍ଟିସ୍‌! ଘଟିନାହିଁ । 
କାଉଣ୍ଟଫ୍ରେନସିସ୍କୋ, ବିଧାତାର ଉଲ୍ଲଙ୍ଗ ଖଡ଼୍‌ଗପରି, "a sword in the right hand 
ଠ† justed God' ଆତତାୟୀ ମାରଚିଓର ଛୁରୀକାଘାତରେ ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ ହେ, 
ଧର୍ମାଧ୍ବକରଣ ଓ ଧର୍ମାକାରୀ ‘ପୋପ୍‌'ଙ୍କ ବିଚାରରେ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ନିର୍ଦୋଷରୂପେହିଁ 
ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଅଛନ୍ତି ! 

ତେଣୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବା ସ୍ଵାଭାବିକ, ସମଗ୍ର ୟୁରୋପୀୟ ସାହିତ୍ୟକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବା ଶେଲୀଙ୍କ ପରି ମହାକବି, କାଉଣ୍ଟ ଫ୍ରାନୃସେସ୍ପୋଙ୍କ ପରିବର୍ରେ ନିର୍ବାକ 
ଶୈଶବ ପରି ଅପାପବିଦ୍ଧା' "as pure as speechless infancy” ବେଗଟ୍ରୀସ୍‌ଙ୍କୁ ଚରମ 
ଶାସ୍ତି ଦେଇ ସମାଜରେ କେଉଁ ନୀତି ବା ଆଦର୍ଶର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ ? ପୁଣି ଏତେ ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଥାଉଁ ଥାଉଁ ସେ ଅପର ଏକ ଜଘନ୍ୟ କାହାଣୀ ନିର୍ବାଚନ କଲେ କାହିଁକି ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନବାଚକଟି 
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୨୩୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏଡ଼େ ବିରାଟ ଓ ବ୍ୟାପକ ଯେ, ତାହା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନା ସାପେକ୍ଷ । କିନ୍ତୁ ସାହିତ୍ଯ 
ଶୁଚିବିକାର ଗ୍ରସ୍ତ ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରକୃତି ବା ଆତ୍ମା ସଂପର୍କରେ, 


ଏହିନାଟକର ଭୂମିକାରେ ଶେଲୀ ଲେଖିଛନ୍ତି 

“The highest mora! purpose aimed at in the highest species 
of the drama is the teaching of the human heart. thorugh its 
sympathies, and antipathies the knowledge of itself, in proportion 
of the possession of which knowledge every human being is 
wise, just sincer, tolerent and kind. If dogmas can do more it is 


well, but a drama is not fit place for the enforcement of them. 

ଏହାର ମର୍ମାନୁବାଦ ହେଉଛି ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନର ଆବିଷ୍କାର, ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ସାହିତ୍ୟର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୈତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଏହି ଆମ୍ଲଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରାଞ୍ଞ, 
ବିଚାରବନ୍ତ, କ୍ଷମତାଶୀଳ ଓ ଉଦାର ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ନୀତି ନାମରେ କେତେକ ପହଳି ଏହା 
ଅପେକ୍ଷା ମହତ୍ତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ କରିପାରେ ତାହେଲେ ଭଲକଥା ମାତ୍ର ନାଟକ ବା 
ସାହିତ୍ୟ ତାର କ୍ଷେତ୍ର ନୁହେ । 

ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ଶିଳ୍ପୀ, ସତ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟଦର୍ଶୀ ଭୂମି ମଧ୍ୟରେ ସେମାନେ ଯଦି ଭୂମିରେ 
ସଙ୍କେତ ନ ଦେଖିଲେ, ସବୁ କୁସିତତା ମଧ୍ୟରେ ସେମାନେ ଯଦି ସୁନ୍ଦରର ସ୍ପର୍ଶ ନ ପାଇଲେ, 
ସବୁ ମିଥ୍ୟାର ନେପଥ୍ୟରେ ସେମାନେ ଯଦି ସତ୍ୟର ଆହ୍ନାନ ନ ବୁଝିଲେ, ସବୁ ଅକଲ୍ୟାଣ 
ମଧ୍ଯରେ ସେମାନେ ମଙ୍ଗଳର ଶୁଭଶଙ୍ଖ ନ ଶୁଣିଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ କୃତିରେ ଯଦି ଯେ ସବୁ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ନହେଲୋ, ତା” ହେଲେ ସେମାନେ ଲେଖକ ଅଥବା ଚିତ୍ରକର ହୋଇପାରନ୍ତି, ମାତ୍ର 
ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ଶିଛ୍ଧୀ ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ । କଳା, କଳଙ୍କିତ ଚନ୍ଦ୍ରର ଜ୍ୟୋସ୍ମା ପରି ଅଘୋରୀ... 
ସମୁଦ୍ରର ଫେନଚୃଡ଼ ଲହରୀକୁ ଏହା ଯେପରି ମହିମାନ୍ିତ କରେ, ନର୍ଦମାର ପନ୍ମଳକୁ ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ ସୁଷମାରେ ବ୍ୟଞ୍ଜତ କରେ । ସେଥୁପାଇଁ ଯେଉଁ ରଚନାରେ ଆତ୍ମାର 
ଅଦୃପ୍ତି ନାହିଁ, ଅନୁସନ୍ଧାନ ନାହିଁ, ଜୀବନର ଆବିଷ୍ଠାର ନାହିଁ ଓ ସେଥୁପାଇଁ ବେଦନା ଅଥବା 
ସଂଗ୍ରାମ ନାହିଁ, ତାହା ସିଦ୍ଧ ଲେଖକ ହାତରେ, ଶୈଳୀ ଓ ଆଇିକର ଚମଜ୍ମାରିତାରେ ଗୁଡ଼ିଏ 
ଶୁତୀ ମଧୁର ଶବ୍ଦର ସମାହାରରେ ‹ ଗୁଡ଼୍‌ରାଇଟିଇ” ବା ଭଲ ଲେଖା ହୋଇପାରେ, ମାତ୍ର 
ତାହା ଚିରନ୍ତନ ଲେଖା ବା ˆ 'ଇଟର୍‌ନାଲ୍‌ ରାଇଟିଲ୍୍‌'” ହୋଇ ପାରିବନାହିଁ । ହାମଲେଟ ଏକ 
ଦ୍ରର୍ବଳମନା, ଦୋଦୁନ୍ଯମାନ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତଭୀରୁ ଚରିତ୍ର ସତ୍ଯ, ମାତ୍ର ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମନୁଷ୍ୟ, 
ହାମଲେଟର ଚରିତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନ ତଥା ପୃଥ୍‌ବୀର ନିତ ନୃତନ ପରିଚୟ ଆବିଷ୍କାର କରି 
ଆସିଅଛି । ଅଥଚ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ “ ଟପିକାଲ୍‌ ହାମଲେଟ' ' ଏକ ନିର୍ଘାତ ଗାଳୀ | ( ସୁର୍ଗତ 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଜବାହାରଲାଲଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ଗାଳୀ, ପାଲିଆମେଣ୍ଟରେ ଏହି ଲେଖକ 
ଅନ୍ୟୁନ ଏକଶହ ଏକବାର ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁବ ! ) ସେହିପରି କିଙ୍ୁଲିଅର୍‌ ଅଥେଲୋ, ଅଥବା 
ସେନସୀର କାଉଣ୍ଟ ଫ୍ରାନୃସେସ୍ପୋ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବନର ଆବିଷ୍କାର ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଧାର 
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ଅଫିମର ଫ୍ରଲ ୨୩୮ 


ଗଳିରାସ୍ତା । ସେ ସବୁ ରାସ୍ତା ନୀତିବାଦ ଓ ପ୍ରତାରଣାମୂଳକ ଆଦର୍ଶବାଦର ଆଲୋକିଡ, 
ପିଚୁ ଢ଼ଳ। ବଜାର ରାସ୍ତା 
ନୁହେଁ । ମାତ୍ର ସେହି ଅନ୍ଧକାର ଗଳିରେ ଝୁଣ୍ଟିପଡ଼ି ନଗଲେ, ମୁଖାମୁସ୍ତ ଜୀବନର ଯଥାର୍ଥତା 
ପରିଚୟ ମିଳିବ ନାହିଁ । ମୋଟ କଥା, କଥାକଥ୍ତ ପାପପୁଣ୍ୟ ସଂସ୍କାରର ଉର୍ଦ୍ଧରେ, ଯେଉଁ 
ସଂସ୍କାରମୁକ୍ତ ଜୀବନ ରହିଅଛି, ତାହାର ଉପଲବୃଧ, ଅନୁଶୀଳନ ଓ ଚିତ୍ରଣ ସବୁ ଚିରନ୍ତନ 
ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରାଣ । ଧର୍ମ ଓ ସାହିତ୍ୟ, ସେଇଠାରେ କେବଜ ଏକ ଅଭିନ୍ନ ସତ୍ତାରେ ମିଳିତ ହୋଇ 
ପାରିଆନ୍ତି। ‘ଗୀତା' ର ବିଷାଦ ଯୋଗ ଅଥବା ବାଇବେଲ୍ଲର “ସାମ୍‌ ' ପାଇଁ ସେହି ଗ୍ରନ୍ଧସବୁ 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ ହୋଇ ପାରିଅଛି । ସେହି କାରଣରୁ ପୁଣି ରାମାୟଣ ଆଦି 
କାବ୍ୟ ଯେତିକି, ଧର୍ମଗ୍ରଛଧ ମଧ୍ୟ ସୈତିକ । ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ “ଓୱାର ଆଣ୍ରିପସ୍‌'” ଅଥବା 
ପାଷ୍ଟରନାକ୍ଙ୍କର ‘ଡଦ୍ୂରର ଜିଭାଗୋ” ଏହି କାରଣରୁ ମଧ୍ଯ କାଳୋରତୀର୍୍ଠ କ୍ଵାସିକସ୍‌ର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଭ କରିଅଛି । 

ପାପ କଣ, ପୁଣ୍ୟ କେଉଁଠି, ସତୃକିଏ ଆଉ କିଏ ବା ଅସତ ଏ ବ୍ୟାଥାଡୁର ଜିଜ୍ଞାସା ଆଜିର 
ନୁହେଁ.... ଉପନିଷଦ କାଳରୁ ସୁଦ୍ଧା ସେ ଉପ୍ତୀଡ଼କ ପ୍ରଶ୍ନ ଜିଜ୍ଞାସିତ ହୋଇ ଆସିଅଛି । 
*“କେନୋପନିଷଦ୍‌” ? ରେ ପଚରା ଯାଇଅଛି - 

କେନେଷିତଂ ପତତି ପ୍ରେକ୍ଷିତଂ ମନଃ 

କେନ ପ୍ରାଣଃ ପ୍ରୈତି ଯୁସ୍ତଃ ? 
କେନେଷିତଂ ବାଚଂ ଇମାଂ ବଦନ୍ତି ଚକ୍ଷୁ 
ଶ୍ରୋତ୍ରଂ କଭ ଦେବୋଯୁନସ୍ତି ?”? 

ଅର୍ଥାତ କାହାର ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ମନ, ଅଭୀଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଧାବିଡ ହୁଏ, କାହାର ଆଦେଶରେ 
ପ୍ରାଣ ଚଞ୍ଚଳ ଓ ଉଦ୍ବବେଳିତ ହୁଏ ? କାହାର ଇଚ୍ଛାରେ ବାକ୍ୟ ସ୍ତରିତ ହୁଏ ? କେଉଁ ଦେବତା 
ଚକ୍ଷୁ ଓ କର୍ଣ୍ଣକୁ ସ୍ତନ୍ଦିତ କରନ୍ତି ? 

ଗୁରୁ ତାହାର ଉତ୍ତରରେ କହିଛନ୍ତି 

“ ' ଯତ ପ୍ରାଣେନ ପ୍ରାଣିତ ଯେନ ପ୍ରାଣଃ ପ୍ରଣିୟତେ 

ତଦ ଏବ ବ୍ରହ୍ମ ତ୍ବଂ ବିଧୁ ନେଦଂ ଯଦ ଇଦଂ ଉପାସତେ ।”” 

ଅର୍ଥାତ ଯାହା ଜୀବନୋତ୍ତର ହେଲେ ହେଁ ଜୀବନର ଅବଲମ୍ବନ ତାହାକୁ ତୁମେ ବ୍ହ୍ମରୂପେ 
ଚିହ୍ନ ! ଯାହାକୁ ପୂଜା ଅର୍ଚନା କରୁଛ ସେ “ସେ ନୁହନ୍ତି ।”' ” 

ଅଭିଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି, ସେ ପରକୀୟାର ଯବାଧର ହେଉ ଅଥବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ରଙ୍ଗାଧର ହେଉ, 
ମନ ଧାବିଡ ହେବା, ପାପ ଅଥବା ପୁଣ୍ୟ ନୁହେଁ । ଅଭିସାରିକାର ପଦଧ୍ବନି ହେଉ ଅଥବା 
ଓକାରର ନିନାଦରେ ପ୍ରାଣ ଉଦ୍ବବେଳିତ ହେବା ପାପ ଅଥବା ପୁଣ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏସବୁ ପୁଣି 
୫ (ପାଠ୍ଯ ଓ ଅନୁବାଦ ଡଡ଼ର ଏସ୍‌. ରାଧାକୃଷ୍ଣନଙ୍କ The Principal upanishad’ ରୁ 

ଗୃହୀତ) 
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୨୩୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜୀବନୋତ୍ତର । କାରଣ ଏ ସବୁର ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମର ସତ୍ତା ରହିଅଛି- ଚରିତ୍ରହୀନଠାରେ 
ଯେଡିକି, ଚରିତ୍ରବାନ ଠାରେ ମଧ୍ଧ ସେତିକି ! ସବୁ ଆପେକ୍ଷିକ, ସବୁ ଗୋଟିଏ ମୁଦ୍ରାର ଦୁଇଟି 
ପାଖ ମାତ୍ର । 

କିନ୍ତୁ ସମସାମୟିକ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଜୀବନର ସେ ସଂସ୍କାର ମୁକ୍ତ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କାହିଁ ? ରାଜନୀତି ପରି ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରଚାରସର୍ବସ୍ଵ ସୁବିଧାବାଦ ଦ୍ଵାରା ବିଡ଼ମ୍ଭିତ 
ହୋଇଅଛି । ସେଥ୍ପାଇଁ ଗଛ ଓ ଉପନ୍ୟାସରେ ଆମ୍ଭେମାନେ “ଦକ୍ଷିଣ ନାୟକ”? ହେଲେ 
ହେଁ ବାସ୍ତବ ବୀବନଚର୍ଯ୍ୟାରେ କିନ୍ଥ ଶଠ ଅଥବା ଧୃଷ୍ଠ ! କବିତାରେ କେବଳ ଆମ୍ଭେମାନେ 
ଶହୀଦ୍ଵ ହୋଇଥାଉ ଅଥବା ସିଆଲକୋଟ୍‌ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଟନଟ୍ୟାଙ୍କ ଭାରି ମହାବୀର ଚକ୍ର, 
ପାଇଥାଉଁ ! କିନୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ଯଃ ପଳାୟତି ସ ଜୀବତି ! ମାତ୍ର ଏଥୁରେ ଚିରନ୍ତନ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସେଥୁପାଇଁ ଓପନ୍ୟାସିକ ଆଲବର୍ଟ କାମ୍୍ୟୁଙ୍କ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଉପନ୍ୟାସ 
"The outsider" ର ପ୍ରଥମ ସଂସ୍କରଣର ଭୂମିକାରେ ସମାଲୋଚକ ସିରିଲ୍‌ କନେଲୀ 
ଲେଖିଛନ୍ତି - 

"It is not enough to love life, We must teach eveyone else to 
love it, We, must appreciate that happiness is consciouness, and 
conciousness is one, that all its manifestations are sacred and 


it is from these newer school of novelists and poets in all 
countries that one day we will learn it." 


ମାତ୍ର ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଭାରତରେ ସମ୍ଭବତଃ ବିଜମ୍ବ ଅଛି । ରାଧାନାଥ ଓ ଫକୀରମୋହନ 
ତେଣୁ ସବୁ ଲେଖିସାରି ଏଇ ବିଡ଼ମ୍ବନାରୁ ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ହୁଏତ ଭଢ୍ତଙ୍କ ପରି ଫଟୋ 
ଉଠାଇଛନ୍ତି । (ଭକ୍ତ ନହେଲେ ସାହିତ୍ୟ ଲେଖାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ।) ସେମାନଙ୍କୁ ଏ 
ବିଡ଼ମ୍ବନାରୁ ପରିତ୍ରାଣ କରି, ରାଧାନାଥଙ୍କ ହାତରେ ଅନୁଶୋଚନାଦଗ୍‌୍ଧ ପ୍ରାର୍ଥନାର ମୁଦ୍ରା 
ପରିବର୍ରେ ଅଶୋକ -ମଞ୍ଜରୀ ପୁଣି ଫକରୀମୋହନଙ୍କ ବେକରେ ଗୁହାରିଆର ଚାଦର- 
ପଟୁକା ପରି ବରେ ରଙ୍ଗୀନ ଉତ୍ତରୀୟ ଉଡ଼ାଇବା, ସେମାନଙ୍କ ଅଧମ-ଉତ୍ତର-ପୁରୁଷ ରୂପେ 
ମୋର ଅଭିଳାଷ ସେମାନଙ୍କର ସେହିପରି ଫଟୋଗ୍ରାଫ ମୁଁ ଖୋବି ବୁଲୁଛି । ଆପଣମାନେ 
କଷ୍ଟକରି ମୋ ପାଇଁ ତାହା ଟିକିଏ ଖୋଜିବେ କି ? 
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ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବ୍ୟବଧାନ ବଢୁଛି କାହିଁକି 


ବୈଦ୍ୟନାଥ ମିଶ୍ର 


ସମାଜର ସାମୂହିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଏକ ସମନ୍ଧୟ ରହିବା 
ଦରକାର | ଏହି ସମନ୍ଵୟ ଯେତିକି ଅଧ୍ବକ ହେବ, ସମାଜର ବିକାଶ ସେତିକି ସହଜ ହେବ ! 
କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖର କଥୀ ଯେ ଆମ ସମାଜରେ ଏହି ସମନ୍ସୟ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଉଛି । 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ଲୋକ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରାୟ ଏକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଅନେକ ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଉଭୟେ ସମାନ ନୁହଁନ୍ତି । ସମାଵବିଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ଯେଉଁ ଅର୍ଥରେ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ଆମେ ଏଠାରେ ଉନଲ୍ନେଖ 
କରୁ ନାହୁଁ । ବ୍ୟାବହାରିକ ଅର୍ଥରେ ସାଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସତ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଯେଉଁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଏ, ସେଥ୍ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସଭ୍ୟତା ହେଉଛି ବଞ୍ଚବା ଡ଼ଙ୍ଗ ବା ପ୍ରଣାଳୀର ଉନ୍ନତି ଓ 
ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ଆଚରଣ ବିଧ୍ୂବର ଉନ୍ନତି । ସଭ୍ୟତାର ଉନ୍ନତି ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସଭ୍ୟ 
ହୁଏ, ସଞ୍ଜତ ହୁଏ, ତା'ର ଆଚରଣ ବିଧ୍ବରେ ଶାଳୀନତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ- ଅର୍ଥାତ ସଭ୍ୟତା 
ଯେଗୁଁ ସଂସ୍କୃତିର ପରିବର୍ରନ ହୁଏ, ପରିବାର୍ଚନ ହୁଏ ! ଇଂରାଚିରେ ସଭ୍ୟତାକୁ ସିଭିଲାଇବେସନୃ 


~~ ~~ < 


କୁହାଯାଏ । ଏହି ସିଭିଲାଇଵେସନ୍୍‌ ଅଥ ହେଉଛି "The civilizing, or the state of 
being refined in manner from the rudeness of savage life, and 
improved in arts and learning. ସିଲଭିଲାଇଜ୍‌ ଅର୍ଥ 0 reclaim from a 
savage state, to introduce order and civic organisation, to refine 
and enlighten, to elevate in social life. ଏଥୁରୁ ଦେଖାଯିବ ଯେ ସଭ୍ୟତାର 
ଯେତିକି ବିକାଶ ହେବ, ମନୁଷ୍ୟ ଆଚରଣ ବିଧ୍ବରେ ସେତିକି ପରିବର୍ଭନ ହେବ, ସେ ସଭ୍ୟ 
ହେବ, ସଞ୍ଜତ ହେବ, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସ୍ନେହ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବ, ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଶୃଙ୍ଗଳା 
ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ, ତା'ର ଆଚରଣ ଓ ବ୍ୟବହାରରେ ସହୁଦୟତା ପ୍ରକାଶ ପାଇବ, 
ଶାଳୀନତା ପ୍ରକାଶ ପାଇବ । ଏହାକୁ ସଂସ୍କୃତି ବା କଲଚର କୁହାଯାଏ ।! ଆଉନକର ଟୟନବି 
(Amold Toynbi) କହିଥୂଲେ ସଭ୍ୟତା ସ୍ଥାଣୁ ନୁହଁ, ଏହା ଗତିଶିଳ- Civilization is 
not a harbowr, it is aVoyagi. ସଭ୍ୟତାର ଉନ୍ନତି ସହିତ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯ ପରିମାର୍ଜିତ 
ହୁଏ, କଲଚର (ଠଧାଧ€) ର ଅଥ ରିଫାଇନୃମେଣ୍ଟ (Refinement) ଅର୍ଥାତ ମାଳିତ 
ଆଚାର ବା ସୃକ୍ଷମରୂଟି । ହରବଟ ସ୍ତେନର (Hever!) ସଭ୍ୟତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି କହିଛନ୍ତି । 
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୨୪୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


‘Civilisation is a progress from an indefinite icoherent 
homogeneity toward a definite, coherent heterogeneity. 
ଅର୍ଥାତ ବିଭିନ୍ନତା ବିଭିନନତା ଭିତରେ ଏକ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସଭ୍ୟତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ସଂସ୍କୃତିର 


ବିଭିନତା ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ମାଥ୍ୟ୍‌ ଆରନୋଲଡ଼ (Mathew Arnold) କହିଛନ୍ତି 
Culture is 'to know the best that has been, said and thought 


in the world.’ 

ଅର୍ଥାତ ପୃଥୁବୀର ଯାହାସବୁ ଭଲକଥା କୁହାଯାଇଛି ଓ ଚିନ୍ତା କରାଯାଇଛି, ତାକୁ ଜାଣିବାହିଁ 
ସଂସ୍କୃତି । ଏସବୁ ଟିକିଏ ଅଧ୍ୂକ ବିଶ୍ମେଷଣ କରି, ଟି.ଏସ୍‌.ଏଲିଅଟ୍‌ କହିଛନ୍ତି- 

In the room the women come and go 

Taking of Micbelangelo. 

ଏହାର ଅର୍ଥ ଯେତେବେଳେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଘରେ ଏପଟ ସେପଟ ହେଲାବେଳେ ଭାତ 
ଡାଲି କଥା କଥାବାର୍ରା ନକରି ଇଟାଲୀର ବିଶିଷ୍ଠ କଳାକାର ମାଇକେନ୍‌ ଆଞ୍ଜେଲଙ୍କ ବିଷୟରେ 
କଥାବାରା। କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବେ, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ଏବଂ ସେହି ଦେଶର 
ସଂସ୍କୃତି ଉନ୍ନତ ହେଲା ବୋଲି କୁହାଯିବ । 

ଏଥ୍‌ରୁ ଦେଖାଯିବ ଯେ ସଭ୍ୟତାର ଯେତିକି ଉନ୍ନତି ହୁଏ, ସଭ୍ୟତା ସଂସ୍କୃତିର ସେତିକି 
ସମୀପବର୍ରୀ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏବେ ଯାହା ଦେଖାଯାଉଛି ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନତି ଯୋଗୁ ସଭ୍ୟତାର 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟୁଛି, କିନୁ ସଂସ୍କୃତିର ଉନ୍ନତି ହେଉନାହିଁ, ବରଂ ଅବନତି ହେଉଛି । ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବ୍ଯବଧାନ ଏତେ ବଢ଼ିଯାଇଛି ଯେ ଆମେ ସଭ୍ୟ ନ ହୋଇ ଅସଭ୍ୟ 
ହୋଇଯାଉଛ୍‌ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଜଣେ କହିଲେ ଯେ ଆପଣଙ୍କ ବଣ ଜଙ୍ଗଲରୁ ବନ୍ୟଜନ୍ତୁ ସବୁ କମି 
ଯାଉଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତା'ର ଉତ୍ତରରେ କହିଲେ ଯେ ସେମାନେ ସିନା ବଣଳ୍ଙ୍ଗଲରୁ କମି 
ଯାଉଛନ୍ତି, କିନ୍ଧ ଲୋକବସତି ଜାଗାରେ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ ସମାଜ ଭିତରେ ଏତିକି 
ହିଂସା, ଦ୍ଵେଷ ଓ ନୃଶଂସତା ଏବେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି ଯେ ଏହାକୁ ଦେଖ୍ଲଲେ ଯେ କୌଣସି ଲୋକ 
କହିବ ଯେ ହିଂସ୍ର ଜନ୍ତୁଙ୍ଗଠାରୁ ହିଂସ୍ରତାରେ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ଗୁଣରେ କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହି 
ହିଂସ୍ରତା କାହିକି ବଢୁଛି ଏବଂ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ କାହିଁକି ବ୍ୟବଧାନ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି, 
ତାହା ଆଲୋଚନା କରିବା ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 

ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଉ ଆମର ଅଥ୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଗତ ଶହେ ବର୍ଷ ଭିତରେ ପୃଥ୍ବୀର 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଅବସ୍ଥାରେ ଅନେକ ପରିବରନ ହୋଇଛି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଶତାଦଦୀର ଆରମ୍ଭରୁ ଅଠରଶହ 
କି ଉଣେଇଶିଶହ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଉପାଦାନ ପ୍ରଣାଳୀ ଭିତରେ ଯେତିକି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ 
ନଥୁଲା ! ଗତ ଦୃଇ କି ଦେଢ଼ଶହ ବର୍ଷ ଭିତରେ ତାଠାରୁ ଅଧକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । 
ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି, ଉପା ଦନ ପ୍ରଣାଳୀରେ ଅନେକ ଅଧ୍ବକ ଉତ୍ପାଦନକ୍ଷମ ମେସିନର 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ଆମେ ଅଛ ଶାରିରୀକ ଶ୍ରମରେ ଅଧକ ଉତ୍ପାଦନ କରିବାକୁ ସୁବିଧା 
ଓ ସୁଯୋଗ ପାଇଛୁ | ଏହା ଫଳରେ କେବଳ ଅଧବକ ଉପାଦନ ହୋଇନାହିଁ । ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରଣାଳୀ 
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ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍ୃଡି ଭିଡରେ ବ୍ୟବଧାନ ବଢ଼ୁଛି କାହିଁକି ୨୪୨ 


ସହିତ ମଣିଷର ସମ୍ପର୍କ ବଦଳି ଯାଇଛି, ମଣିଷ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଏକ ବିରାଟ ବିପ୍ରବ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି । ଆମେ କେବଳ ଭାରତ କଥା କହୁନାହୁଁ- ଏହି ପରିବର୍ଭନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉନ୍ନତ 
ଦେଶରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଛି । ଅର୍ଥନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଭାରତ ଏବେ ଏକ 
ବିକାଶଶୀଳ ଦେଶରୂପେ ପରିଗଣିତ ହେଉଛି । ଏଥୁରେ ଆଧୁନିକ ଓ ପୂରାତନ ଉଭୟେ 
ମିଶି ଚାଲିଛନ୍ତି । କବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁରଙ୍କ ଭାଷାରେ ଭାରତ ଏକ ବିଚିତ୍ର ଦେଶ । 
ଏଠାରେ ବଳଦ ଗାଡ଼ିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜେଟ୍‌ ପ୍ରେନ଼ୃ ସବୁ ଏକାଠି ରହିଛି । ଏଠାରେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଆଣବିକ ବୋମା ତିଆରି କରିପାରିଲେଣି, କିନୁ ଅନେକ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନେ କି ଏବେ ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ର କୂଳରେ ଠିଆ ହୋଇ ନଡ଼ିଆ ଭାଙ୍ଗି ସମୁଦ୍ରକୁ ପୂଜା 
କରୁଛନ୍ତି, ସମୁଦ୍ର ପାଣି ମୁଣ୍ଡରେ ଲଗେଇ ନିଜକୁ ପବିତ୍ରୀକୃତ କରୁଛନ୍ତି । ଏବଂ ଅଡି 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ଏମାନଙ୍କ ଭିତରୁ ଅନେକ ଲୋକ ଖୁବ ଶିକ୍ଷିତ । ଆହୁରି ତ ଅନେକ 
ଲୋକ ଅଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ କି ମୂୃଷାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପୂଜା କରୁଛନ୍ତିଟ କାରଣ ମୂଷା ହେଉଛି 
ଗଣପତିଙ୍କ ବାହନ । ରାଜସ୍ଥାନରେ ମୂଷାମାନଙ୍କ ପୂଜାପାଇଁ ଏକ ମନ୍ଦିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଛି 
ସେ ଯାହା ହେଉ, ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ବିଜ୍ଞାନର ଉନ୍ନତି ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ଏବଂ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ଅଛ ବହୁତେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିଛି । 
ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି, ତା'ର ପ୍ରଭାବ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ଉପରେ କିପରି ପଡ଼ିଛି, ତା'ର କେଡେକ ଉଦାହରଣ ଦେଲେ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥୂବା ବ୍ୟବଧାନ ସହଜରେ ଜାଣିହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶର ଅର୍ଥନୈତିକ ଉନ୍ନତିର 
ଏକ ଧାରା ଅଛି । ସେହି ଧାରାର ବିଶେଷ ବିବରଣୀ ଦେବା ଏଠାରେ ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । 
କେବଳ କୃଷି ସଭ୍ୟତା ଓ ଶିଛ୍ଧ ସତ୍ୟତା ଭିତରେ ତୁଳନା କଲେ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ବ୍ୟବଧାନ ଜାଣିହେବ । ଯେତେବେଳେ କୃଷି ଗୋଟିଏ ଦେଶର ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ 
ଜୀବିକା ଥୂଲା, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ଅବସ୍ଥାରେ ବେଶି କିଛି ଉନତି 
ହୋଇ ନଥୁଲା । ସେମାନଙ୍କର ବଞ୍ଚବାର ମାନଦଣ୍ଡ ବା ସ୍ତର କମ୍‌ ଥଲା | କିନ୍ଧ ଯେତେବେଳେ 
ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ ହେଲା, ସେତେବେଳେ ବଞ୍ଚବାର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଅନେକ ଉନ୍ନତି ହେଲା । 
ଲୋକମାନେ ଅନେକ ଖାଉଟି ଜିନିଷ ଶସ୍ତାରେ ଓ ସହଜରେ ପାଇ ନିଜର ଜୀବନଧାରଣ 
ପନ୍ଥାକୁ ଉପଭୋଗ କରି ପାରିଲେ | ବଳଦଗାଡ଼ି ଜାଗାରେ ମଟର କାର, ବସ୍‌ ବା ଟ୍ରକର 
ଆବିର୍ଭାବ ହେଲା | ତେଣୁ ଲୋକମାନଙ୍କର ଗତିଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲା - ଜିନିଷପତ୍ର ସହଜରେ 
ଓ ଶସ୍ତାରେ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରୁ ଅନ୍ଯଜାଗାକୁ ନେଇ ହେଲା ! ଡିବି ବା ଲଣ୍ଡନ ଜାଗାରେ 
ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତି ଆସିଲା ! ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତି କେବଳ ଅର୍ଥନୈତିକ ଜୀବନ ନୁହେଁ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ବୈପ୍ରବିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଲା । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଭିଜନ, 
ଜେଟ୍‌ପ୍ରେନ୍ସ ପ୍ରଭୂତି ଜିନିଷ ମନୁଷ୍ୟ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଏକ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କଲା । ଶିଳ୍ପର 
ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନଯାତ୍ରା କିପରି ସହଜ, ସରଳ ଓ ସୁଖମୟ ହୋଇଛି, ତାହା 
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୨୪୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅଳ୍ପ ବହୁତେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣା ! ଆମର କହିବାର କଥା ଯେ ଏହି ଶିଳ୍ପର ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ 
ସର୍ୟତାର ପରିବର୍ରନ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତିର ଉନ୍ନତିରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 

ଶିଛ ବିକାଶର ଅନେକ ଦିଗ ଅଛି । ଆମେ ଏଠାରେ ତିନୋଟି ବିଭାଗ ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବୁ । ପ୍ରଥମ ହେଉଛି ଯେ ଶିଳ୍ପ ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ସହର ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି । 
ସହର ସଂଖ୍ୟା ଯେତିକି ଅଧକ ହେଉଛି, ମନୁଷ୍ଯ ଓ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ବିଜ୍ଜିନତା 
(alienation) ସେତିକି ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ଗାଁ ଗହଳରେ ଯେଉଁମାନେ ରହନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପରସ୍ପର ଘନିଷ୍ଟ ସମ୍ପର୍କ ରହେ । ଗୀ ଗହଳ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ । ଯୌଥ ପରିବାର, ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନ ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନର ଏକ 
ଏକ ନମୁନା । ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଜୀବନ ଯୋଗୁଁ ପରସ୍ତର ଭିତରେ ସଂହତି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ 
ଏହି ସଂହତି ଯୋଗୁଁ ପରସ୍ତର ପ୍ରତି ସ୍ପେହ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ଗାଁ ଗହଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ଜାଣନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ପରସ୍ପର ସୁଖ ଦୁଃଖରେ ଭାଗୀଦାର ହୁଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ସହରରେ ଏହି ସମ୍ପର୍କ ରହେ ନାହିଁ । ଏହିଥୂରୁ ହିଂସା ଓ ଦ୍ଵେଷର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ସହର 
ଜୀବନରେ ବହୁତ ସୁବିଧା ମିଳେ ¬ ରାସ୍ତାର ସୁବିଧା, ଯାନବାହାନର ସୁବିଧା, ବିଦୁ୍ୟୁତ୍ଵ ଶସ୍ତିର 
ସୁବିଧା, ସିନେମା ଓ ଥ୍‌ଏଟରର ସୁବିଧା, ସ୍ତର, କଲେଳ୍ଚ ଓ ଡାକ୍ତରଖାନାର ସୁବିଧା- 
ଯାହାକୁ ଆମେ ସଭ୍ୟତାର ଅଙ୍ଗ ବୋଲି କହୁ । କିନ୍ଧ ଯାହାକୁ ଆମେ ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି କହୁ, 
ସଉ୍ଭାବ, ଶାଳୀନତା, ସ୍ନେହ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହର ଜୀବନର ବିଜ୍ିନତା ଯୋଗୁଁ କ୍ରମଶଃ ହ୍ରାସ 
ପାଇବାକୁ ଲାଗେ । 

ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଶିଳ୍ତସଭ୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ଗତିଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧିପାଏ । ଆମେରିକା ପରି 
ଶିଳପପ୍ରଧାନ ଦେଶରେ ଏହି ଗତିଶୀଳତା ଏତେ ଅଧ୍ଵକ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଷ ପ୍ରାୟ ୩/ ୪ କୋଟି 
ଲୋକ ନିଜର ବାସସ୍ଥାନ ପରିବର୍ଭନ କରନ୍ତି । ଆମ ଦେଶରେ ଏହି ଗତିଶିଳତା ଏତେ 
ଅଧକ ହୋଇନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯାନବାହାନ ଓ ରାସ୍ତାଘାଟର ଉନ୍ନତି ଯୋଗୁଁ ଆସ୍ତେ ଆସ୍ତେ 
ଗତିଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି । ବିଶେଷ କରି ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନେ ନିଜର ବାଣିଜ୍ୟ, ବ୍ୟବସାୟ 
ଓ ଚାକିରି ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଅନ୍ୟସ୍ଥାନକୁ ଯିବାକୁ ବାଧ ହେଉଛନ୍ତି । ଅନେକ ଅର୍ଵଶିକ୍ଷିତ 
ଓ ଅଶିକ୍ଷିତ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଭରଣପୋଷଣ ପାଇଁ କର୍ମ ଅନ୍ସେଷଣରେ ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ରନ 
କରୁଛନ୍ତି । ଆମେରିକା ପରି ଶିଳ୍ପପ୍ରଧାନ ଦେଶରେ ଗତିଶୀଳତା ଏତେ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଛି ଯେ 
କୌଣସି ଲୋକର ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ଚେର ମାଡ଼ିପାରୁନାହିଁ । ଆମେରିକା ସମାଜକୁ 
ସେଥ୍ପାଇଁ ଏକ ଫୋପଡ଼ାଫିଙ୍ଗା (Throughaway) ସମାଜ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । 
ଅର୍ଥାଡ଼ ଲୋକମାନେ ଯେତେବେଳେ ବାରମ୍ବାର ବାସସ୍ଥାନ ପରିବର୍ରନ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ନିଜ ବ୍ଯବହାର ପାଇଁ ବେଶି ଜିନିଷ ରଖିବାକୁ ଚାହୁଁ ନାହାନ୍ତି । କୃଷି 
ସଭ୍ୟତାରେ ଯେପରି ଲୋକମାନେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ରହିବା ଯୋଗୁଁ ବାସନକୁସନ, 
ପେଡ଼ିପେଟେରା ପ୍ରଭୃତି ଜିନିଷ ସଂଗ୍ରହ କରି ରଖବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ଏକ ଗତିଶୀଳ 
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ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିଡରେ ବ୍ଯବଧାନ ବଢୁଛି କାହିଁକି ୨୪୪ 


ସମାଜରେ ତାହା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ପାଖରେ ବହୁତ ଗୁଡ଼ିଏ ଜିନିଷ ରହିଲେ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତର ହେବା ସହଜ ନୁହେଁ । ଅର୍ଥାଡ଼ ଏକ ଗତିଶୀଳ ସମାଜରେ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ପ୍ରତି 
ବା ସ୍ଥାନୀୟବାସିନ୍ଦାଙ୍କ ପ୍ରତି କାହାର ଆସକ୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 

ଶିଛ୍ଧ ସଭ୍ୟତାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି ଯେ ଏଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଚାହିଦା 
ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । ପାରମ୍ପରିକ ସମାଜରେ ଲୋକମାନେ ଅଳ୍ନରେ ଚଳିବାକୁ ଟାହାରି । କୃଷି 
ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ପାରମ୍ପରିକ (tional ) ସମାଜର ଢାଞ୍ଚା ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରେ । କିନ୍ତୁ ଏକ ଶିଛ ସଭ୍ୟତାରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଖାଉଟି ଜିନିଷ ଶସ୍ତାରେ 
ଓ ସହଜରେ ଉପ୍ପାଦନ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ! ଯେଡିକି ଅଧକ ଖାଉଟି ଚିନିଷ ଉତ୍ପାଦିତ 
ହୁଏ, ସେତିକି ଅଧକ ଅଭାବବୋଧ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଲୋକମାନେ ଗୋଟିଏ ଅଭାବ ପୂରଣ 
କଲାପରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ସୃଷ୍ଟି କରି ବସନ୍ତି । ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତିର ଏହା ବିଶେଷତ୍ବ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ଅଭାବ ସୃଷ୍ଟି ନ ହେଲେ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି ହୁଏନାହିଁ । ଏକ ପାରମ୍ପରିକ 
ସମାଜ ବା ଏକ କୁଷିଭିଭ୍ିକ ସମାଜରେ ଅଧୂକ ଉତ୍ପାଦନର ସୁବିଧା ନଥାଏ । ତେଣୁ ଲୋକେ 
ଅଛରେ ଚଳିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି । ତାହାହିଁ ସମାଵରେ ଆଦର୍ଶ ହୁଏ । କିନ୍ଧୁ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଯେତେବେଳେ ବିମ୍ପବ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ଅତି ସହଜରେ ମେସିନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅଧୁକ ଉତ୍ପାଦନ 
କରିବା ସହଜ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟାପକତା ଆସେ- 
ଅର୍ଥାତ ସେ ଭିନ୍ନ ଅଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରି ସେହି ଅଭାବ କିପରି ପୂରଣ ହେବ ସେଥ୍ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ 
କରେ | ଏହାର ପରିଣତି ହେଉଛି ସ୍ଵାର୍ଥପରତା । ନିଜେ କିପରି ଭଲରେ ରହିବ, ନିଜ 
ପିଲାମାନେ କିପରି ଭଲରେ ରହିବେ, ସହରରେ ଗୋଟିଏ କିପରି ଭଲ ଜାଗାରେ ଘର 
ତିଆରି କରିବାକୁ ଜମି ମିଳିବ ଏବଂ କିପରି ଗୋଟିଏ ଭଲ ଘର ତିଆରି ହେବ, ଭଲ 
ଗାଡ଼ିଟିଏ କିପରି ମିଳିବ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁ ଜିନିଷ ଖୋଜେ ଏବଂ ସେହି ସବୁ ଅଭାବ ପୁରଣ କରୁ 
କରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଏତେ ବ୍ୟସ୍ତ ଓ ବିବ୍ରତ ହୋଇଯାଏ ଯେ ସେ ସାମାଜିକତା ଭୁଲିଯାଏ । ଆଜିକାଲି 
ସମାଜରେ ଯେଉଁସବୁ ଟୋରି, ଲାଞ୍ଚ ଓ ମିଛ ହେଉଛି, ଏହି ଅଭାବବୋଧ ତା'ର ଏକ ପ୍ରଧାନ 
କାରଣ | ଏହି ଅଭାବବୋଧ ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଅନେକ ସୁଯୋଗ ମିଳେ । 
ସଭ୍ୟତାର ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ । ଜୀବନଯାତ୍ରା ଜଟିଳ ହୁଏ ! କିନ୍ତୁ ସଂସ୍କୃତିର ଅବନତି ହୁଏ 
କାରଣ ସଂସ୍କୃତି ସାମାଜିକତା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ । ଅଭାବବୋଧ ଯେତିକି ଅଧକ ହୁଏ, 
ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ସେତିକି ବୃଦ୍ଧିପାଏ ଏବଂ ସାମାଜିକତା ସେଡିକି କମେ ! ଏଇ ହେଲା ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବ୍ୟବଧାନ । 

କେବଳ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ, ରାଜନୀତିକ ପରିବର୍ଭନ ଯୋଗୁଁ ମଧ୍ଯ 
ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବ୍ୟବଧାନ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ପୂର୍ବରୁ ରାଜରାଜୁଡ଼ା ବା ଏକଛନ୍ତ 
ଶାସକ ଥୁଲା । ଏହି ଶାସନ ପରିବର୍ରଗେ ଅନେକ ଦେଶରେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହେଲା । ଏହି ଶାସନର ଅନେକ ବିଭାଗ ଅଛି । ପ୍ରଥମ ହେଉଛି ଏହା ଜନସାଧାରଣଙ୍କର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୪୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରତିନିଧ୍ୂମୂକ ଶାସନ । ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁମାନେ ଭୋଟର ହେବାକୁ ଯୋଗ୍ୟ, ସେମାନେ ଭୋଟ 
ଦେଇ ଯେଉଁ ପ୍ରତିନିଧ୍ବମାନଙ୍କୁ ନିର୍ବାଚିତ କରିବେ, ସେଇ ପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କଦ୍ଧାରୀ ଦେଶର 
ବା ରାଜ୍ୟର ଶାସନ ପରିଚାଳିତ ହେବ । ସେଥୁପାଇଁ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନରେ, ଶାସନ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦିଆଯାଏ ଯାହାକି ରାଜାରାଜୁଡ଼ା ବା ଏକଛତ୍ର 
ଶାସନରେ ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦ୍ଧିତୀୟରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ବିଭିନ୍ନ ରାଜନୀତିକ ଦଳ ରହନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ପାର୍ଲାମେଣ୍ଟ ବା ବିଧାନସଭାର ସଭ୍ୟ ପାଇଁ ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦିତା ହୁଏ । ଏହି 
ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦିତା ଜନମତ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ଭୋଟରମାନେ ବିଭିନ୍ନ ମତ ଶୁଣି 
ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ବା ବିବେକ ଖଟାଇ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ନିର୍ବାଚିତ କରନ୍ତି ସେଇମାନେ ବିଧାୟକ 
ହୁଅନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ଏକ ମୁର୍ଖ ଶାସନ ନୁହେଁ । ଅନେକ ଭାବନ୍ତି ଯେ 
ସାବାଳକ ଭୋଟପ୍ରଥା ଯୋଗୁଁ ମୁଖଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ । ଏହା ଠିକ୍‌ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହି, କାରଣ ଭୋଟରମାନେ ଶିକ୍ଷିତ ନ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ରାଜନୀତିକ 
ଦଳମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବିଚାର କରିବାର ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ସେମାନଙ୍କର ଥାଏ । 
ତୃତୀୟରେ ଏଇ ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନରେ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ଦଳ ମନ୍ତ୍ରୀମଣ୍ଡଳ ଗଠନ କରି ଶାସନ 
କାର୍ଯ୍ୟ ପରିଚାଳନା କରିନ୍ତି କିନ୍ଧ ସେମାନେ ସଂଖ୍ୟାନ୍ୟୁନ ଦଳକୁ ବେଖାତିର କରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ । ସଂଖ୍ୟା ଗରିଷ୍ଠ ଦଳ ସଂଖ୍ୟାନ୍ୟୁନ ଦଳକୁ ବେଖାତିର କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସଂଖ୍ୟା 
ଗରିଷ୍ଠ ଦଳ ସଂଖ୍ୟାନ୍ୟୁନ ଦଳର ସହଯୋଗରେ ଶାସନ ପରିଚାଳନା କରିବାକୁ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଶାସନ କହନ୍ତି । ଏହା ଫଳରେ ଅନ୍ତତଃ ଦୁଇଟି ସୁବିଧା ହୁଏ - ଏକ ହେଉଛି ଭିନ ଭିନ 
ରାଜନୀତିକ ଦଳ ଭିତରେ ମତଦ୍ବୈଧ ସ୍ତନ ତିକ୍ତତା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଦୁଇ ହେଉଛି 
ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ଦଳ ମେରୀରାୟ ଶାସନ ଚଳାଇବାକୁ ସୁବିଧା ପା'ନ୍ତି ନାହିଁ । ଶାସନର 
ଦୋଷଗୁଣ ବିଧାନ ସଭା ଓ ଅନ୍ୟତ୍ର ଆଲୋଚିତ ହୁଏ । ଏହା ଶାସକ ଦଳକୁ ସଞ୍ଜତ 
କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ଏହାର ଅର୍ଥ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନ ଯୋଗୁଁ ଦେଶରେ ଅନୀତି, 
ଅନାଚାର ଓ ନିରଙ୍କୁଶ କ୍ଷମତାର ପ୍ରସାର ନହୋଇ ଏକ ସହଯୋଗପୂର୍ଣ୍ଣ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ 
ସୃଷ୍ଟିହୁଏ । ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଆନ୍ଦୋଳନ ହୋଇପାରେ, କିନ ବିଦ୍ରୋହ ହୁଏନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯେତେ ଦୋଷ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ଏକ ସଭ୍ଯ ଶାସନ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । 

କିନ୍ଧୁ ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ଯାହାସବୁ ଘଟୁଛି, ତାକୁ ଦେଖ୍ଲେ ଜଣା ପଡ଼ିବ ଯେ ଏହା ଫଳରେ 
କେବଳ ରାଜନୀତିକ ବିଚାର କଳୁଷିତ ହେଉନାହିଁ, ସମାଜର ଆଚାର ଓ ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ଯ 
କଳୁଷିତ ହୋଇ ସଂସ୍କୃତିର ଅଧଃପତନ ହେଉଛି । ରାଜନୀତି ସହଜରେ କଳଙ୍କିତ, କିନୁ ଯେଉଁ 
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ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ବ୍ଯବଧାନ ବଢୁଛି କାହିଁକି ୨୪୬ 


ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ପନ୍ଞା ଏହି କଳଙ୍କରୁ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ସମାଜର ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉନ୍ନତ 
କରିବା କଥା, ତାହା ଅଧକ ବିବାଦ ଓ ବିରୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରି ସମାଜର ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ 
ହତ୍ୟା କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛି | 

ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଥ ହେବ । ଆମେ ଏଠାରେ 
ଦୁଇ ତିନୋଟି ବିଭାଗର କେତେକ ସୂଚନା ମାତ୍ର ଦେବୁ । ପ୍ରଥମ ହେଉଛି ନିର୍ବାଚନ ଖର୍ଚ 
ଓ ଦ଼ଙ୍ଗ । ନିର୍ବାଚନରେ ଆଇନ ବର୍ହିଭୂତ ଖର୍ଚ ଯେ କେବଳ ଅନେକ ହେଉଛି, ତାହା ନୁହେଁ, 
ଏହା ନିର୍ବାଚନକୁ ପରିଚାଳନା କରୁଛି କହିଲେ ଅତ୍ର୍ୟୁସ୍ତି ହେବ ନାହିଁ । ଆସେମ୍ଭଲି ଓ 
ପାଇାମେଣ୍ଟର ଯେଉଁ ସଭ୍ୟ ହେଉଛନ୍ତି ସେମାନେ ମିଥ୍ୟାର ଆଶ୍ରୟ ନନେଲେ ନିର୍ବାଚିତ 
ହୋଇ ପାରୁନାହାନ୍ତି । ଲାଞ୍ଚ ଓ ମିଛ ନିର୍ବାଚନ ପ୍ରଥାର ଏକ ଅଙ୍ଗ ହୋଇଗଲାଣି । ପୁଣି 
ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାର୍ଥୀ ହେଉଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଶଲ ପାୱାର (Muscle power) ଉପରେ 
ଅନେକ ନିର୍ଭର କରୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ନିର୍ବାଚନରେ ସୌଜନ୍ୟକୁ ପ୍ରଥମେ ବାଦ ଦିଆଯାଉଛି ! 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଅର୍ଥନିର୍ବାଚନ ନୁହେଁ । ଏହା ଗଣତନ୍ତର ଗୋଟିଏ ବିଭାବ ମାତ୍ର । କିନ୍ତୁ ର୍ନିବାଚନ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଏତେ କଳୁଷିତ ହେଉଛି ସେ ଏହା ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ନଷ୍ଟ କରୁଛି । 

ଯେତେବେଳେ ନିର୍ବାଚନ ପରେ ମନ୍ତ୍ରୀମଣ୍ଡଳ ଗଠନ କରାଯାଉଛି ସେତେବେଳେ 
ପ୍ରାର୍ଥୀମାନଙ୍କର କିଣାବିକା ଚାଲୁଛି । ନିର୍ବାଚନ ବେଳେ ଭୋଟରମାନଙ୍କର କିଣାବିକା ଏବଂ 
ଭୋଟ ପରେ ପ୍ରାର୍ଥୀମାନଙ୍କର କିଣାବିକା । ଡିଫେକସନ୍‌ ( ଭfection ) ରୋଗ ଭାରତରେ 
ଏଡେ ଜୋରରେ ବ୍ୟାପିଛି ଯେ ଏହାକୁ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବାଦ ଦେଇ ହେଉନାହିଁ ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଡିଫେକ୍୍‌ସନ୍ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମୂଲ୍ୟ ବହୁତ ଅଧଵକ । ଭୋଟରମାନଙ୍କୁ 
ଜଣପିଛା ୨୦-୨୫ ଟଙ୍କା ଦେଲେ ଚଢିଯାଉଛି । କେଉଁଠାରେ ଟଙ୍କା ଆକାରରେ ଏହି 
ଲାଞ୍ଚ ଦିଆଯାଉଛି, କେଉଁଠାରେ ଜିନିଷ ଆକାରରେ ଲାଞ୍ଚ ଦିଆଯାଉଛି । ଆମେ କହୁ ନାହୁଁ 
ଯେ ସବୁ ଭୋଟର ଲାଞ୍ାଆ ହେଲେଣି ! ତାହା ହେଲେ ତ ଗଣନଚନ୍ତ୍ର କେଉଁ ଦିନଠାରୁ ଭୁଷୁଡ଼ି 
ପଡ଼ନ୍ତାଣି । ଯେଉଁ ଭୋଟରମାନଙ୍କର କରାମତି ଅଧକ, ସେମାନେ କିଛି ଅଧୂକ ପାଉଛନ୍ତି 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପ୍ରାର୍ଥୀମାନେ ଦଳ ବଦଳେଇ ସରକାର ଗଠନ କରିବାରେ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠ ଦଳକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମୂଲ୍ୟ ୫ /୧୦ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ହୋଇ ଯାଉଛି । ଏହି ଠାରୁ 
ଦୁର୍ନୀତି ଆରମ୍ଭ ହେଉଛି, ସଂସ୍କୃତିର ଅପଚୟ ହେଉଛି ଏବଂ ଏହା ସମସ୍ତ ସମାଜକୁ 
ବ୍ୟାପୁଛି । 

ଏହା ପରେ ଯେତେବେଳେ ମନ୍ତ୍ରୀମଣ୍ଡଳ ଗଠନ କରାଯାଉଛି, ସେତେବେଳେ କ୍ଷମତାସୀନ 
ଦଳର ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭିତରେ ଏବଂ ସରକାରୀ ଓ ବିରୋଧୀ ଭିତରେ ମତଭେଦ ରାଜନୀତିକ 
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୨୪୭ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବାତାବରଣ ଭିତରେ ହିଂସା ଓ ଦ୍ରେଷ ସୃଷ୍ପି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ଯ କରୁଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ 
ମତଭେଦ ରହିବା କଥା ରାଜନୀତି ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ବିଭିନ ମତ ନଥୁଲେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରାଜନୀତିକ 
ଦଳର ଆବଶ୍ୟକତା ଦରକାର ପଡ଼ନ୍ତା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏହି ମତ ଭେଦ ଆଦର୍ଶକୁ ଭିରି 
କରିଚାଜିତ ହେଉନାହିଁ । ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ ଦେଖୁଲେ ଏହା କ୍ଷମତାଗତ | ଯେଉଁମାନେ 
ଶାସନରେ ରହୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ଅଧକ କ୍ଷମତା ପ୍ରୟୋଗ କରି ନିଜର ଓ ନିଜ ଦଳର ଉନ୍ନତି 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଷିତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷମତା ବାହାରେ ରହୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ କିପରି 
କ୍ଷମତାକୁ ଆସିବେ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଯେ କୌଣସି ବେନିୟମ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପାଶ୍ଚାତୃୂପଦ ହେଉ 
ନାହାନ୍ତି । ଏହା ଫଳରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଯୋଗୁଁ ସମାଜରେ ଯେଉଁ ସଉ୍ତାବ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର କଥା, 
ସେହି ସଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ପାରୁନାହିଁ । ପୁଣି ଶାସନତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏତେ ନିଶ୍ଚଳ ଯେ 
କୌଣସି ଉନ୍ନୟନ କାର୍ଯ୍ୟ ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । ଏକ ମାନ୍ଧାତା ଅମଳର ଶାସନ ତାନ୍ତ୍ରିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଉନ୍ନୟନ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ପରିଚାଳନା କଲେ ଶାସନତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସିନା ପରିସର 
ବଢ଼ିବ ଉନ୍ନୟନ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏହା ଫଳରେ କେବଳ ଅଶାନ୍ତି ଓ 
ଅସନ୍ତୋଷ ସୃଷ୍ଠି ହେବ । ତାହାହିଁ ଭାରତରେ ହେଉଛି ଏବଂ ଦଳୀୟ ରାଜନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାକୁ ମ୍ରିୟମାଣ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛି । 

ଏଇ ହେଲା ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପରିବର୍ରନର ଫଳ । ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସାମାଜିକ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ବୃଦ୍ଧି କରିବ ବୋଲି ଆଶା କରିବାର କଥା ! କାରଣ ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା ମଣିଷକୁ 
ସଞ୍ଜତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ଶିକ୍ଷାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ମଣିଷ ଭଲ ଗୁଣକୁ ବିକାଶ 
କରିବା । କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖର କଥା ଆମ ଦେଶରେ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନେ ବେଶି ବିଶ୍ଵଙ୍ଖଂଳା ସୃଷ୍ଟି 
କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜର ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ଅଭାବ ବିଷୟରେ ଏତେ ସଚେତନ ଯେ ସମାଜ 
ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର କିଛି ଦାୟିତ୍ଵ ଅଛି ବୋଲି ସେମାନେ ଚିନ୍ତା କରି ପାରୁନାହାନ୍ତି । ବିଶିଷ୍ଠ 
ଞିପନ୍ୟାସିକ ଶ୍ରୀ ଆର୍ଥର କ୍ବେଶଲର (Au ଠe5tle୮) ଥରେ ବମ୍ବେ ଆସି ତାଜମହଲ 
ହୋଟେଲରେ ରହିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେଦିନ ରାତିରେ ସେ ଆଦୌ ଶୋଇପାରିଲେ ନାହିଁ । ରାସ୍ତା 
କଡ଼ରେ ଶୋଇଥୁ୍‌ବା ଲୋକଙ୍କୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କ ମନରେ ଦାରୁଣ ବେଦନା ହେଲା ଯେ ସେ 
ରାତିଯାକ ଛଟପଟ ହେଲେ । ଏଇ ହେଲା ଶିକ୍ଷିତ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବି ଲୋକଙ୍କର ସମ୍ବେଦନଶୀଳ 
ମନୋଭାବ, କିନୁ ଆମ ଦେଶରେ ଠିକ ଓଲଟା ମନୋଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ଦେଖାଯାଉଛି । 
କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଏ ଦେଶରେ ଭୋକ ଉପାସରେ ସତୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକାମାନେ 
ନିଜର ପାଉଣ୍ଡ ଅଫର ଫ୍ରେସ (ନଠଧଥ ୦ €$ ) ପାଇଁ ଯେଉଁ ଜିଦ କରୁଛି, ତାହା ଦେଖ୍ଲେ 
କୌଣସି ଲୋକ କହିବ ନାହିଁ ଯେ ସେ ଶିକ୍ଷା ଏଦେଶରେ ସହୃଦୟତା ସୃଷ୍ଠି କରୁଛି । ଏଥୁରୁ 
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ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍ତୃତି ଭିତରେ ବ୍ଯବଧାନ ବଢ଼ୁଛି କାହିଁକି ୨୪୮ 


କେହି ବୁଝିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ ଆମେ ଶିକ୍ଷାର ବିରୋଧୀ ବା ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ବିରୋଧୀ, କି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକ ସ୍ବାର୍ଥପର । ମୋଟାମୋଟି ଯାହା ଦେଖାଯାଉଛି 
ଅଧ୍ଵକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶିକ୍ଷା କେବଳ ଅଭାବ ବୃଦ୍ଧି କରୁଛି, ଅସହିଷୁତାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଉଛି, 
ପ୍ରତିହିଂସାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରୁଛି । ତେଣୁ ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ନକରି ଏହାର ଅଧଃପତନରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛି । 

ହୁଏତ ପରିବର୍ରନଶୀଳ ସମାଜର ମଧ୍ୟବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହିସବୁ ସଙ୍କଟ ସୃଷ୍ଟି ହଏ। 
ସମାଜର ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି, 
ଗଣତାନ୍ତିକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରସାର ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ସମାବେଶ ଆଣି 
ସମାଜକୁ ସୁସ୍ଥ ଓ ସବଳ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ। ବର୍ଭମାନ ଅବସ୍ଥା କିନ୍ଧ ସେଥୁପାଇଁ 
ଅନୁକୂଳ ନୁହେଁ। ହୁଏତ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ସେହି ସମୟକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କିନ୍ତୁ 
ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ବଞ୍ଚିକରି ରହିପାରିବାଟି ? ବିଶିଷ୍ଠ ଅଥଥଶାସ୍ତ୍ରୀ ଲର୍ଡ କେନସ୍‌ ଥରେ 
କହିଥୂଲେ, the long run, all of us are dead’’ ବରଁମାନ ସମୟ ହେଉଛି 
ସବୁଠାରୁ ଜରୁରୀ । ଏଇ ସମୟରେ ଆମେ କିପରି ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ସଞ୍ଜୋଗ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା, ସେ ବିଷୟରେ ସମସ୍ତେ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ, ଏହାହିଁ କାମନା । 


(ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ” ରୁ ସଂଗୃହୀତ) 
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କଳା ଓ ପ୍ରକୃତି 
ବ୍ରଜବିହାରୀ ବହିଦାର 


ତିନୋଟି ଉତ୍ସର ସହଯୋଗରେ ସୃଷ୍ଟି। ପ୍ରକୃତି, ପରମାତ୍ମା ଜୀବ, ଏହି ତିନି ଉତ୍ତର 
ସମାବେଶ ଯେଉଁଠାରେ ନାହିଁ, ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ସେହିଠାରେ ନାହିଁ। କାହିଁକି ନା ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରରୁ ସୃଷ୍ଟି। 
ଯେଉଁଠାରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ନାହିଁ, ସେହିଠାରେ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ସୃଷ୍ଟିର ଶେଷ ପରିଣତି ପ୍ରଳୟ 
ଏହି ପ୍ରଳୟ; ହିଁ ସୃଷ୍ଟିର ଶାନ୍ତ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭଟା ଦ୍ଵନ୍ଦରାବସ୍ଥା। ଅର୍ଥାତ ସୃଷ୍ଟିର ମୁଳ 
କାରଣ ଦ୍ଵନ୍ଦା। ଯେଉଁ ମୁହୃତ୍ତରେ ମନୁଷ୍ଯର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଆଦି ସକଳ ପ୍ରକାର 
ଦୃନ୍ଦ୍ରର ଅବସାନ ଘଟେ, ସେହି ମୁହୁର୍ଭରେ ମନୁଷ୍ୟଓ ଶରୀରର ମଧ୍ଯ ଅବସାନ ଘଟେ, ଅର୍ଥାଦ 
ମନୁଷ୍ୟର ମୃତ୍ୟୁ ଘଟେ। ସେତେବେଳେ କେବଜ ମନୁଷ୍ଯ ହୁଏ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦର ; ଅ୍ଥାଡ଼ 
ସେତେଚେଳେ ତା ମଧ୍ଯରେ ହର୍ଷ ବିଷାଦ, ଲୋଭ ନିର୍ରୋଭତା, ଇର୍ଷା ଦ୍ଵେସ, ଇଚ୍ଛା ଅନିଚ୍ଛା, 
ମାୟା-ମମତଡା କିଛି ନ ଥାଏ । ଅତଏବ ଏହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ 
ସାଂସାରିକ ଯାବତୀୟ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ରହୁଛି, ସେ କର୍ମ ସାତ୍ଧିକ ରାଜସିକ ବାତାମସିକ 
ହେଉ ନା କାହିକି, ଦୃନ୍ଦ୍ର ତାର ମଧ୍ଯରେ ଲାଗି ରହୁଛି। ଯେତେବେଳେ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ଇଚ୍ଛା ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରର ଆବିର୍ଭାବ ହୁଏ । 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷର ଏହି ମାନସିକ ଦ୍ନ୍ଦ୍ରହି ପ୍ରେମ, ଆଉ ଶାରୀରିକ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରହିଁ କାମ। ଏହି କାମ 
ଆଉ ପ୍ରେମର ଚରମ ପରିଣତି ସନ୍ତାନ ଅର୍ଥାତ ସୃଷ୍ଟି। ସେଥୁପାଇଁ ଭାରତୀୟ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ 
ବିଶ୍ବର ଅଶାନ୍ତ ମାନବକୁ ବାରମ୍ବାର ଉପଦେଶ ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି, ‘ସାଂସାରିକ ସକଳ ପ୍ରକାର 
ଦ୍ଵନ୍ଦୁରୁ ମୁକ୍ତ ହଅ, ମୋକ୍ଷ ଲାଭ କବିବ- ଶାଳି ଲାଭ କରିବ। ଅର୍ଥାତ ତୁମର ଆଉ ସୃଷ୍ଟି 
ହେବ ନାହିଁ। ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ସିନା ତୁମକୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା।' 

ଏ ଦ୍ଵନ୍ଦ ସକାଶେ ବିପରୀତ ସ୍ଵଭାବସମ୍ପନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ଵ ଆବଶ୍ଯକ । ତା' ନ ହେଲେ 
ଆକର୍ଷଣ, ବିକର୍ଷଣ, ସଂଘର୍ଷ ଅସମ୍ଭବ। ସମାନ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ ତର୍ସମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ହୁଏ 
ନା ସ୍ତ୍ରୀର ଶରୀର-ରଚନା ଆଉ ମନୋଭାବ ପୁରୁଷଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଦ୍ଵନ୍ଦ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ପ୍ରକୃତି, ପରମାମ୍ବା, ଜୀବ ବିଭିନ୍ନ ଗୁଣବି ଶିଷ୍ଟ ତତ୍ତ। ପ୍ରକୃତି କେବଳ ସତ୍ବ, 
ଅର୍ଥାଡ଼ ଏହାର କେବଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଅଛି। ଏହା ଛଡ଼ା ଏହାର ଆଉ କୌଣସି ଗୁଣ ନାହିଁ। ଜୀବ- 
ଏହା ସତ ଏବଂ ଚିତ଼ ଏବଂ ଆନନ୍ଦ। ଅର୍ଥାତ ଏହି ତରବର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରହିଛି, ଏହା 
ଚେତନଶସ୍ଥିସଂପନ୍ନ ଗୋଟାଏ ତତ ଏବଂ ଏହାଠାରେ ଆନନ୍ଦର ମଧ୍ଯ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଦ୍ୟମାନ। ଏ 
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ତତ୍ସ ପୂର୍ଣ୍ଣ ତତ୍ସ । ପ୍ରକୃତି, ପରମାମ୍ବା, ଜୀବ, ଏ ତିନି ତତ୍ର ସଦ୍ଧ ଯୋଗର ଅଭାବରେ, ଅର୍ଥାଡ଼ 
ସତ୍ବ, ଚିତ, ଆନନ୍ଦ ଏହି ତିନି ଗୁଣ ବା କ୍ରିୟାର ଅଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି ସମ୍ବବପର ନୁହେଁ! 
ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ସଡ଼ ଏବଂ ଚିତବ। କିନ୍ତୁ ତା ଠାରେ ଆନନ୍ଦ ନାହିଁ। ଆନନ୍ଦର ଅଭାବରେ 
ତାର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ସେ ସେହି ଆନନ୍ଦକଠାରୁ ଆନନ୍ଦ ପାଇବା ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ 
ହୁଏ ; ଆଉ ଏଥୁପାଇଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ସକଳ ପ୍ରକାର ଭଚ୍ଟ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବିକାଶ କରିବାରେ 
ତନ୍ମୟ ହୋଇ ଉଠେ। ଦୟା, ପ୍ରେମ, ସ୍ବେହ, ଭକ୍ତି, ସାରଲ୍ୟ, ସତ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି 
ସଂକ୍ଷପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଧର୍ମ ; ଏହି ଧର୍ମ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ତନ୍ମୟ ହୋଇ ଉଠେ। ଅର୍ଥାତ 
ଏହି ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମନୁଷ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ। କିନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟି ଯେତେବେଳେ 
ରହିଛି, ଦୃନ୍ଦ୍ର ଯେତେବେଳେ ରହିଛି, ଅର୍ଥାଡ଼ ସଂସାରରେ ଭଲ ମନ୍ଦ, ପାପ ପୂଣ୍ୟ, ନ୍ୟାୟ 
ଅନ୍ୟାୟ, ଶୁଭାଶୁତ୍ତ ସତ୍ଯ ମିଥ୍ୟା ଏ ସମସ୍ତ ଦ୍ରନ୍ଦରର ବୀଜ ଯେତେବେଳେ ରହିଛି, 
ସେତେବେଳେ ଏହା .ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ସମସ୍ତେ କେବଳ ଧର୍ମର ଅନୁଶୀଳନ 
କରିବେ, ଅର୍ଥାଡ଼ ସମସ୍ତେ ଏହି ସମସ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଉଚ୍ଚବରରି ସକଳର ବିକାଶ ଦିଗରେ ଚେଷ୍ଟିତ 
ହେବେ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟ ଖୁବ ସହଜ ଉପାୟରେ ନିତାନ୍ତ ଶସ୍ତା ଦରରେ ଅଥଚ ଆୟାସରେ 
ଆନନ୍ଦ ପାଇବାକୁ ବ୍ୟଗ୍ର ହୋଇ ଉଠେ ; ସେତେଦେଳେ ସେ ସୃଷ୍ଟି କରେ କଳା।| ତେଣୁ 
କଳା ମନୁଷ୍ୟ -ତିଆରି ଜିନିଷ । ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ କିନ୍ତୁ ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସକଳକୁ ବାସ୍ତବ 
ରୁପରେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି କଳା ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ। ଅନେକଙ୍କ ମତରେ 
ଏଥୁପାଇଁ ସେହି କଳା ଭନୁଷ୍ଟ ଯା” ଏ ପ୍ରବୃତଭି ସକଳର ବିଶ୍ନେଷଣରେ ସିବ୍ବହସ୍ତ। 
କଳା ଆନନ୍ଦ ଦିଏ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ। ପ୍ରକୃତି ଆନନ୍ଦ ଦିଏ ଦାର୍ଶନିକକୁ - ତତ୍ସଦର୍ଶୀକୁ, 
ସାଂସାରିକ ସମସ୍ତ ବକ୍ଷନରୁ ମୁକ୍ତ ଆନନ୍ଦର ଆକର ସେହି ପ୍ରକୃତିର ସ୍ରଷ୍ଟାକୁ ଯେ ଚାହେଁ 
ତାକୁ। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆନନ୍ଦ ହେବା ଲାଗି ସେହି ଅଦୃଷ୍ଟ ଶର୍ତି ଯେଉଁ ‘କଳା' ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି, ତାକୁ କଳା ନ କହି କୁହାଯାଏ ପ୍ରକୃତି” ; ଆଉ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ସେହି ପ୍ରକୃତିରୁ 
ଆନନ୍ଦ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ବିଫଳ ମନୋରଥ ହୋଇ ଯେଉଁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ଆନନ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରେ ତା'ର ନାମ କଳା। ଏଥୂପାଇଁ କଳାର ଆଭିଧାନିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି- Opposite 
{0 nature, କିନ୍ତୁ କଳାର ଆଶ୍ରୟ ପ୍ରକୃତି। ଅତଃ, ପ୍ରକୃତି। ଇଶ୍ଵର ତିଆରି ଜିନିଷ। 
କଳା ଆଉ ପ୍ରକୃତିର ଏଇ ଘନିଷ୍ଟ ସମ୍ପକକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ବୋଧହୁଏ ସେକ୍ସପିୟର କହିଛନ୍ତି 
‘But the art itself is nature’ ; କିନ୍ତ ପ୍ରକୃତିର ଯା' ବିପରୀତ, ତା' ହେଉଛି 
କଳା, ଅର୍ଥାଡ଼ ଯା” ଅସ୍ଵାଭାବିକ ତା' କଳା। ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯା' ସ୍ଵାଭାବିକ ତାଂ ପ୍ରକୃତି। 
ଗୋଲାପ ଗଛରେ ଫ୍ରଲଟିଏ ଫ୍ରଟିଛି, ତା କଳା ନୁହେଁ ତା ପ୍ରକୃତି। ଏହି ଫୁଲର ରୂପ ଡୂଳି 
ଦ୍ଵାରା ରଙ୍ଗ ସାହାଯ୍ୟରେ କାଗଜରେ ଯେତେବେଳେ ଚିତ୍ରକର ଦେବ, ସେତେବେଳେ ତା 
ହେବ କଳା। କବି ଯେତେବେଳେ କହିବ- “ ରକ୍ତ ଗୋଲାପ ରଙ୍ଗିନ ସୁରା ଆମାର୍‌ କାନେ 
ସମାନ୍ବ ପ୍ରିୟ''- (ଓମାର୍‌ ଖୟାମ୍‌) ସେତେବେଳେ ଗୋଲାପ ହେବ କଳା। କାହିଁକି ନା 
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୨୫୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗୋଲାପ ଆଉ ସୁରା କେତେବେଳେ ସମାନ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତରେ, ଅର୍ଥାଡ଼ 
ପ୍ରକୃତିର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦୁହେଁ ଅଲଗା ଅଲଗା ଜିନିଷ; କିତ୍ୁ ଦୁହେଁ ସମାନ ହେଲେ କବିର 
ଦୃଷ୍ଚିରେ- କବିତାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ¬ ଦାର୍ଶନିକ ବା ତର୍ସଦର୍ଶୀର ଦୃଷ୍ଟିରେ, ନୁହେଁ -ତର୍ଵ ବା ଦର୍ଶନର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନୁହେଁ। ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରକୃତିର ଉପାସକ -କବି ' କଳାର ଉପାସକ। ( ସାଧାରଣ 
ଅର୍ଥରେ କବି କହିଲେ ଯାହା ବୁଝାଏ, ମୁଁ ଏଠାରେ କେବଳ ସେହି ଗ୍ରହଣ କରିଛି, ଅଥଚ 
କବି ଅର୍ଥ ବଡ଼ ବ୍ୟାପକ।) 

ମନୁଷ୍ୟ ଚାହେଁ ଆନନ୍ଦ-ସହଜଲଭ୍ୟ ଆନନ୍ଦ, ଯେ ହେଡୁ ଦୁର୍ଲଭ ଆନନ୍ଦ ଆୟାସସାଧ୍ଯ। 
ସେଥୁପାଇଁ ସେ ସେହି ଦୁର୍ଘଭ ଆନନ୍ଦର ଅନୁକରଣରେ ନିଜେ ସହଜଲଭ୍ୟ ଆନନ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରେ। ଅର୍ଥାତ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନୁକରଣ କରି ସେ 'କଳାଂ ସୃଷ୍ଟି କରେ। ଅତଏବ କଳା ପ୍ରକୃତିର 
ଅନୁଗତ । ଆନନ୍ଦ ଯେତେବେଳେ ସେହି ଅଖଣ୍ଡ ତତ୍ସଠାରେ କେବଳ ନିହିତ, ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଭାବରେ ନିଜେ ଆନନ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ କିପରି ? ତେଣୁ ସେ ସେହି ବିରାଟ ଆନନ୍ଦକୁ 
ବିକୃତ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ କଳା ପ୍ରକୃତିର ବିକୃତ ରୂପ ମାତ୍ର। 

କିନ୍ତୁ କଳା ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପାଏ କେତେବେଳେ ? ମନୁଷ୍ୟ ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାଣରେ ଗ୍ରହଣ କରେ 
କେତେବେଳେ ? ଯେତେବେଳେ କଳା ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୁପକୁ ଅବଗୁଣ୍ଡନ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ 
ରଖ୍‌ କହେ, ମୁଁ କଳା ନୁହେଁ -ରମୁଁ ପ୍ରକୃତି-ମୁଁ ବାସ୍ତବ ଜିନିଷ ସେତେବେଳେ ଯାଇ ମନୁଷ୍ୟ, 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ, ତାଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ଲାଳାୟିତ ହୁଏ ; ଆଉ ଶେଷରେ ନିରାଶ ହୁଏ- 
ମରୀଚିକା ପଛରେ ଧାବମାନ ଦୃଷାର୍ଭ ପଥ୍କର ଅବସ୍ଥାପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ କଳା ଏହିଠାରେହିଁ 
ଜୟୀ ହୁଏ-ମନୁଷ୍ୟ ହୁଏ ପରାଜିତ । ପରାଜିତ ମନୁଷ୍ୟ ଏହିଠାରେ ହିଁ କଳାର ସ୍ତବ ଗାନ 
କରେ। ସେ କହେ That is art which conceals art. କଳା ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ 
ଉପରେ ଏତେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ସାବଧାନ ନ ରହେ, ତେବେ ସେ ନିଜର 
ଅସ୍ତିତ୍ସକୁ ଭୁଲି ଯାଇ କଳାର ଅସ୍ତିତୃକୁ ହିଁ କେବଜ ବାସ୍ତବ ହୋଲି ଭାବି ଭୁଲ କରି ନିଜର 
ଅବମାନନା କରେ । ସେ କଳା ମନୁଷ୍ୟର ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଏପରି ଭାବରେ ଆଚ୍ଛନ୍ନ କରେ, 
ସେ ଯଦି ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନୁସରଣ ନ କରେ -ଵାସ୍ତବତା ସଙ୍ଗରେ ଆନ୍ତରିକତା ସ୍ଥାପନ ନ 
କରେ ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵଚ୍ଛ ସହଜ ପ୍ରବାହରେ ଅବଗାହନ କରି ନିଜକୁ ଯଦି ପବିତ୍ର, ନିର୍ମଳ 
ନକରେ ତେବେ ସେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଅମଙ୍ଗଳ କରିବାରେ ହିଁ ନୁଜକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ 
ମନେ କରିବ। ଏଇ ଧରଣର କଳାର କରାଳ କବଳରୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଯାଇ ଆଚାର୍ଯ୍ୟଗଣ 
କହନ୍ି, କଳାକୁ କଳା ରୁପରେ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ- Art for art-sake. 

ବୈରାଗ୍ୟଭାବାପନ୍ନ ତ୍ୟାଗମୂଳକ ଚଳଚିତ୍ରର ମଧୁର ଦୃଶ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇ, 
କୁସିତ କାମ ବାସନା ଜଡ଼ିତ ଉଦ୍ଦଣ୍ଡ ପ୍ରେମ-ପରାୟଣ ଚିତ୍ର ଦର୍ଶନରେ ଆତ୍ମହରା ହୋଇ, 
ମନୁଷ୍ୟର ନୀଚତମ ଏବଂ ଅଶାନ୍ତ ଭୋଗମୂଳକ ପ୍ରବୃତିକୁ ଶାନ୍ତ କରିବାରେ ଏକାନ୍ତ ସହାୟକ 
ନିଶା ଦ୍ରବ୍ୟାଦି ସେବନମୂଳକ, ପ୍ରବୃତଭତିପୂରକ ଦୃଶ୍ୟାବଳୀ ଦର୍ଶନରେ ଅଧୀର ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


କଳା ଓ ପ୍ରକୃତି ୨୫୨ 


ସଂସାରତ୍ୟାଗୀ, ପ୍ରେମପାଗଳ ଏବଂ ମଦ୍ୟପ ଅବସ୍ଥାରେ ଇଡସ୍ତତଃ ଘୂରି ବୁଲୁଥ୍‌ବାର ସମ୍ବାଦ 
ମଧ୍ଯ ସମୟ ସମୟରେ ସମ୍ବାଦପତ୍ର ବିତରଣ କରିଥାଏ। ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ କଥା ବାଦ 
ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଚିନ୍ତାଶୀଜ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ କଳା: 
ସେମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତଵବକୁ ଭୁଲାଇ ନିଜର ଅସ୍ତିତୃକୁ ବାସ୍ତବ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାରେ ଜୟୀ 
ହୋଇଛି। ଏଥୂପାଇ ସିନା ଭଶ୍ଵରଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ୟାସାଗରଙ୍କ ଭଳି ପ୍ରଜ୍ଞାସମ୍ଚନ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଦର୍ଶକମଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରୁ ଉଠିଯାଇ ଅଭିନୟରତ କଳାକାର ଗିରୀଶଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ 
ହିଁ ଚର୍ମ ପାଦୁକାରେ ପ୍ରହାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ଏହିପରି ଦାୟିତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କର୍ଗବ୍ୟକୁ ଯେଉଁମାନେ 
ନିଜରଂ କରି ନେଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏ ଦିଗରେ କିପରି ସାବଧାନ ହେବାକୁ ହେବ, ତା 
ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ। 
ଭଶ୍ଵଷଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତି ଯେପରି ମଙ୍ଗଳମୟ, ମନୁଷ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି କଳା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଯଦି ମଙ୍ଗଳମୟ ନ ହୁଏ, ତେବେ ରୁଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତି ଭୂମିକମ୍ପ ଅନାବୃଷ୍ଟି, ଅତିବୃଷ୍ଟି ମହାମାରୀ 
ଆଦି ରୁଦ୍ର ମୂର୍ଭି ଧାରଣ କରି ନିରୀହ ଶାନ୍ତ ଜନତାର ଯେପରି ମୁଳୋପ୍ଲାଟନ କରିବାରେ 
ନିଜର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ବ୍ୟୟ କରୁଛି, କଳା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜନତାର କେବଳ ଧ୍ଵଂସ ସାଧନରେ 
ନିଜର ସମସ୍ତ ତେଜଃ ନଷ୍ଟ କରିବ। ପ୍ରକୃତିର ଏ ପ୍ରକୋପ କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଭାବିକ। କିନ୍ତୁ କଳାର 
ଏ ଅବାଞ୍ଚନୀୟ ପ୍ରକୋପ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ତେଣୁ ; ବେଶି କଷ୍ଟଦାୟକ, ହାନିକାରକ । ଭୁମିକମ୍ପ, 
ଅନାବୃଷ୍ଟି, ଅତିବୃଷ୍ଟି ମହାମାରୀ ଆଦିରେ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ମରିଯାଏ, ସେ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ହଏ- 
ଶାନ୍ତି ପାଏ। ମନୋଭାବାପନ୍ନ କଳା ପ୍ରଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ଦୃନ୍ଦ୍ରର ଘୂର୍ଣ୍ଣବାୟୁରେ ହୁଏ, 
ସେ ଶାନ୍ତି ପାଏ ନା-ଜୀବନ୍ଧତ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାୟ ହୁଏ | ଏ ଜୀବନ୍ଧୁ ତ ଅପେକ୍ଷା ମୃତ୍ୟୁ ଶ୍ରେୟସ୍କର। 
ଅବୁଝା ଶିଶୁ ଅଖାଦ୍ଯ ଖାଇବାକୁ ଜିଦ ଧରି ବସିଲେ ମଧ୍ଯ ମା” ତାକୁ ତା ନ ଦେଇ 
ନିଜର ସ୍ତନ୍ୟ ଦିଏ। ଅଜ୍ଞ, କୁରୁଚିସମ୍ପଚନ ଜନସାଧାରଣ ଆମ୍ମାର ଅକଲ୍ୟାଣକାରୀ ଆନନ୍ଦ 
ଚାହୁଁଥିଲେ ମଧ୍ଯ କବି, ଚିତ୍ରକର, ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ, ନୃତ୍ୟକାର ସେମାନଙ୍କୁ ଯଦି ନିର୍ମଳ ଆନନ୍ଦ 
ବିତରଣ କରନ୍ତି, ତେବେ 'ଯାଇଁ ଶିଳ୍ପୀର ଶିଳ୍ପକର୍ମ ସାର୍ଥକତା ଲାଭ କରେ। ମଦ୍ୟପ ମଦ 
ଖାଇ ' ଯେଉ ଆନନ୍ଦ ପାଏ, ଅର୍ଥଲୋଭୀ ପରସ୍ବ ଅପହରଣରେ ଯେ ଆନନ୍ଦ ପାଏ, ସେହି 
ଆନନ୍ଦ ଯାହା, ପାଷାଣରେ ଉଲଗ୍ନ ନାରୀ ମୁର୍ଭି ଗଢ଼ିବାରେ ଯେ ଆନନ୍ଦ, ନାରୀର ମାତୃରୁପକ 
କାମ ବାସନାର ଦୃଢ଼ ପାଶରେ ଆବଦ୍ଧ ରଖ୍‌ ଚିର ଉତଡ୍ୃକ୍ଷିପ୍ରକାରିଣୀ ତା'ର ସ୍ତନ, ଜାନୁ, 
ନିତମ୍ବ ଆଦିର ଉନ୍ସଟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ଯେ ଆନନ୍ଦ, ତା ମଧ୍ୟ ସେଇଆ। ଯା କାମଶାସ୍ତ୍ତର 
ବିଷୟ, ତାକୁ କଳା ମଧ୍ଯରେ ରଖୁବା, ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ରଖୁବା ଅସଙ୍ଗତ। 
ହଁ, ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୋଟାଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ। ଯା ବାସ୍ତବ, ଯା ସତ୍ୟ, ତାକୁ ବାସ୍ତବ, 
ତାକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ଆପରି କାହିଁକି ? ପ୍ରଶ୍ମଟା ଯେ ଯଥାର୍ଥ, ଏଥୁରେ 
ମତଦ୍ବୈଧ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କଥାର ଯାଥାର୍ଥ୍ୟତାକୁ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥିର କରିବା ଉଚିତ- 
କେବଳ ବିଶ୍ବାସ ଦ୍ଵାରା ନୁହେଁ। କାରଣ ଏଇ ବାସ୍ତବତା ତଥା ସତ୍ୟର ମଧ୍ଯ ସୀମା ଅଛି, 
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୨୫୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଗୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କ୍ଷେତ୍ର ଅଛି। ଏମାନେ ଯଦି ସୀମା ଲଙ୍ଘନ କରିବେ, କ୍ଷେତ୍ର ଲଙ୍ଘନ କରିବେ, ତେବେ ସେମାନେ 
ସେତେବେଳେ ଆଉ ବାସ୍ତବ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ସତ୍ୟର ଆକାର ଧାରଣ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। 
ପୃଥ୍ବୀର ଏପରି କେତେଗୁଡ଼ିଏ ସତ୍ୟ ଅଛି, ଯା” କେବଳ ସତ୍ୟ ; ତାକୁ ଯଦି ପ୍ରକାଶ 
କରାଯାଏ, ସେ ହେବ ଅସତ୍ୟ ; ଆଉ ଟିକିଏ ସ୍ତଷ୍ଟ କରି କହିବାକୁ ଗଲେ, ସେ ହେବ 
ଅଶ୍ରୀଳତା। ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି, ସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷର ସଂସର୍ଗର ସନ୍ତାନର ଉପ୍ପଭି ହୁଏ । ସମସ୍ତେ ଏହା 
ଜାଣନ୍ତି ; ତେଣୁ ଏହା ସତ୍ୟ, ଆଉ ବାସ୍ତବ ବୋଲି କେହି ଯଦି ମୁକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ଲୋକଚକ୍ଷୁର 
ସମକ୍ଷରେ ଏହାର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସମର୍ଥନ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେଇଟା ସତ୍ୟ ନ ହୋଇ ପଶୁତ୍ସ। 
ପଶୁ ପକ୍ଷରେ ଏହା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । କାରଣ ପଶୁର ବିବେଚନା କରିବାର ଶର୍ତି ନାହିଁ । ସତ୍ୟର 
କାର୍ଯ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସତ୍ୃପଥକୁ ଆଣିବା, ମନୁଷ୍ୟର ନିତାନ୍ତ ଦୁର୍ଦମନୀୟ ମନକୁ ଉତ୍‌ କ୍ଷିପ୍ତ କରିବା 
ନୁହେଁ। ଏହି ଉତଡ୍ୃକ୍ଷିପ୍ରତାରୁ, ଚଞ୍ଚଳତାରୁ, ପତନରୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ 
ବିଦ୍ୟାର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଏ, ତା ହେଉଛି କଳା | ଏଥୁପାଇଁ ଅରବିନ୍ଦ କହନ୍ତି “The first 
and lowest use of art is purely aesthetic, the second is the intellectual 
or educational, the thir and highest is the spiritual.’ ଏଥୁପାଇଁ ଯେ କଳା 
ସୃଷ୍ଟି କରେ, ସେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ନୁହେଁ, ସେ ଦାର୍ଶନିକ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ତତ୍ସଦର୍ଶୀ ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ସେ ଚରିତ୍ରବାନ୍ଧ ହେବ। ତେବେ ଯାଇ ସେ ଉଜ୍କଷ୍ଟ କଳା ସୃଷ୍ଟି 
କରିପାରିବ । ଚରିତ୍ରବାନ୍‌ କଳାବିଦ୍ଧ କଳାକାରର କଳାହିଁ ଉକ୍ସଷ୍ଟ। ତା ୨୧।୧।୫୪ରେ 
ଜୟପୁରଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ପି. ଇ. ଏନ୍‌. ସଭାରେ ଶ୍ରୀ ସର୍ବପଲ୍ଲୀ ରାଧାକୃଷ୍ଣନ ଏହି କଥାଟାକୁ 
ହିଁ ପରୋକ୍ଷରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ। ସେ କହିଥୂୁଲେ- “Unless you yourself is a 
great seer, you cannot produce great literature.’ 

ଶରଡ଼ ପ୍ରଭାତର କଅଁଳ ଦୁବଘାସ ଉପରେ ପତିତ ମୁକ୍ତାନିନ୍ଦୀ ଶିଶିର ବିନ୍ଦୁ ଆଉ ରକ୍ତ 
ଗୋଲାପର ସୂମଧୁର ହାସ୍ୟ, ଚମେଲୀ ଗନ୍ଧ ସୁରଭିତ ନିଶୀଥୂନୀର ମନ୍ଦ ମଳୟ ମୃଦୁଳ 
ପରଶ-ସବୁଜ କିଶଳୟ ଉଡ଼ାଳରେ ଲୁଚି ଧୀର ସମୀର ହିଲ୍ଲୋଳରେ ରଜଚନୀଗନ୍ଧାର 
ଲୁଚକାଳି ଖେଳ - ଚଞ୍ଚଳ ଚରଣ ପାତରେ ଆଉ ଖୁସି ମନରେ ଝିଲ୍ଲୀର ଗାନ -କୁସୁମରାଣୀ 
ସାଥୁରେ ଭୂଙ୍ଗରାଜର ଚୋରା ପ୍ରୀତି ଆଉ ପ୍ରେୟସୀର ମନୋରଞ୍ଜନ ଲାଗି ତା'ର ଗୁଞ୍ଜନ, 
କବିକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ, କାମୁକକୁ ତା” ସ୍ପର୍ଶ କରି ପାରେ ନା। ଏହି ବାସ୍ତବ ଜିନିଷକୁ ନେଇ 
କବି ସୃଷ୍ଟି କରେ। କାରଣ ବାସ୍ତବତା ହିଁ କଳ୍ପନାର ପ୍ରସୁତି। ଏହି ପ୍ରକୃତିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ 
ହିଁ ସେ ଦେଖେ ବିରାଟ କଳାକାର ବିଶ୍ଵକର୍ମାର କଳା-କୌଶଳ-ତେଣୁ ତା ପ୍ରତି ସେ ନତି 
ଜଣାଏ। ଏହାରି ଅନୁକରଣରେ ସେ ତା'ର କଳାର ନାୟକକୁ ସୃଷ୍ଟି କରେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ରୁପରେ- ଆଉ ନାୟିକାକୁ ସୃଷ୍ଟି କରେ ସୀତା ରୁପରେ। ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ, ଏହି ବାସ୍ତବ 
ଜିନିଷକୁ ନେଇ କାମୁକ ସୃଷ୍ଟି କରେ କାମୁକତା। ଯଥା, ଚାନ୍ଦିନୀ ରାତି-କଳକଳନାଦିନୀ 
କଳ୍ଛୋଳିନୀ ତୀରଖ୍ଥିତ ଉପବନରେ ତା'ର ନାୟୀକା ବସିଛି- ଆଉ ଗୁଣୁଗୁଣୁ ସ୍ଵରରେ ଗୀତ 
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କଳା ଓ ପ୍ରକୃତି ୨୫୪ 


ଗାଉଛି। ସରଳା-ତରଳା-ଚପଜା ଷୋଡ଼ଶୀ ନାୟିକା ନିଃସଙ୍କୋଚ ମନରେ ବସିଛି। ତାର 
ସଂଜ୍ଞା ନାହିଁ ଯେ, ତା'ର ବକ୍ଷ ଉନ୍ନକ୍ତ। ତା'ର ସ୍ତନ ଯୁଗଳ ସତେ ଯେପରି ଚନ୍ଦ୍ରଠାରୁ ଅମୃତ 
ପାଇବା ଆଶାରେ ତାଂ” ସତୃଷ୍ଣ ଭାବରେ ଅନାଇ ରହିଛି ଆଉ; ଅମୃତ ପାଇ ପରିପୁଷ୍ଠ 
ହୋଇ ରହିଛି। ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଯେ ତା”ର ସନ୍ତାନକୁ ସେ ଅମୃତ ଦେବ। କିନ୍ତୁ ସନ୍ତାନ କାହିଁ ? 
ନାୟକ ଆସିଲେ, ମୁଗ୍ଧ ହେଲ, ପ୍ରେମ କଲେ, ଚୁମ୍ବନ ଦେଲେ, ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ସନ୍ତାନ। 
ଏ ଯେଉଁ କଳା, ଏ କଳା ମନୁଷ୍ୟର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପଥର ଅନ୍ତରାୟ- କଳାର ପବିତ୍ର ନାମରେ 
କଳଙ୍କ । ଏହାକୁ କଳା ନ କହି କୁହାଯିବ ପାଶ। ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହାହିଁ କହନ୍ତି A! rue art 
must help the soul to realise its inner self. Anything which is hinderance 
to the fight of the soul is a delusion and a snarc. 

ମହାଭାରତ ଆଉ ରାମାୟଣର ସ୍ରଷ୍ଟା ମହର୍ଷି ବାଵ୍ଧୀକି ମହର୍ଷି କୃଷ୍ଣଦ୍ଵୈପାୟନ ମଧ୍ଯ 
କଳାକାର। ପ୍ରକୃତିର ପୂତ, ନିର୍ମଳ, ଉନ୍.୍ତ କ୍ରୋଡ଼ରେ ବସି ଅର୍ଥାତ ପ୍ରକୃତିକୁ ଆଶ୍ରୟ 
କରି ସେମାନେ କଳା ସୃଷ୍ଟି କଲେ। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର କଳା ପ୍ରକୃତିର ଅନୁଗତ। 
ପ୍ରକୃତିକୁ ନିର୍ମମ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି ସେମାନେ ପାଗଳାମିକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେଉ ନାହାନ୍ତି 
ଅତିକନ୍ଥନା, ଅସଙ୍ଗତ କଳ୍ପନା କରି ନାହାତ୍ତି। ରାମାୟଣର ଚରିତ୍ର ନାୟିକା ସୀତା କଳାର 
ଅପୂର୍ବସୃଷ୍ଟି। ମହାଭାରତର ଚରିତ୍ର ନାୟିକା ଦ୍ରୌପଦୀ କଳାର ବିଚିତ୍ର ସୃଷ୍ଟି। ଏହିଠାରେ 
ହଁ କଳାର ସ୍ପଷ୍ଟ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ଏହିଠାରେ ହିଁ କଳା ବିଜୟୀ-ଏହିଠାରେ ହିଁ କଳା କହୁଛି, 
ମୁଁ ଅବାସ୍ତବ କିଛି ନୁହେଁ-ମୁଁ ବାସ୍ତବ ଜିନିଷ। ଅର୍ଥାତ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତିସମ୍ନ 
ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ କେବଳ ଅଂଶାବତାର ନୁହନ୍ତି ସେ କେବଳ ଅବତାରୀ ପୁରୁଷ ନୁହନ୍ତି, ସେ 
ଅଯୋଧାର ରାଜା-ସ୍ତୀ ପୁତ୍ର ପିତାମାତା, ପାତ୍ରମନ୍ତ୍ରୀ ଦାସଦାସୀ ପରିବେଷ୍ଠିତ ଅଯୋଧ୍ୟାର 
ରାଜା ତାଙ୍କୁ ସୀତାଙ୍କ ବିରହରେ ଦୁଃଖ ହେଉଛି -ଲକ୍ଷୁଣଙ୍କ ବିଚ୍ଛେଦରେ ବ୍ୟଥା ହେଉଛି - 
ଲବକୁଶଙ୍କଲ ସଙ୍ଗେ ମିଳନରେ ଆନନ୍ଦ ହେଉଛି। ପ୍ରଥମ ଦର୍ଶନରେ ସୀତାଙ୍କ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରତି ସେ ମୁଗ୍ଧ ହେଉଛନ୍ତିୟ ଆଉ ଏ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ( ?) ସେ ଭାଇ ଲକ୍ଷୁଣଙ୍କ ଆଗରେ 
ସଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ସୀତା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଏ ଅଂଶାବତାର ଭଗବାନଙ୍କ- 
ହଵାଦିନୀ ଶକ୍ତି ନୁହନ୍ତିଟ ଅନନ୍ତ ସାଗର ମଧ୍ଯସ୍ଥିତ ଶେଷନାଗଶାୟୀ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଦ 
ପାଖରେ ବସି ସେ କେବଳ ତାଙ୍କର ପାଦ ମଞ୍ଚାଳୁ ନାହାର୍ତି। ସେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା-ପୁରୁଷୋଭମ 
ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଯେ' କି ଅଯୋଧ୍ୟାର ରାଜା, ତାଙ୍କର ଧର୍ମପନ଼ୀ-ଲବ କୁଶଙ୍କ ଜନନୀ- 
ଅଯୋଧା ରାଜପରିବାରର କୁଳବଧୂ-ରାଜର୍ଷି ଜନକଙ୍କ ଅତି ଆଦରର କନ୍ୟଯା। ରାମଙ୍କ 
ବିରହରେ ରାଇ୍ମୀକି ଆଶ୍ରୟ ନିକଟରେ ସେ ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ 
ଉଠୁଛର୍ି। କିନ୍ତ ଗର୍ଭରେ ଯେ ତାଙ୍କର ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ତେଜ ! ! ଦେଣୁ ସେଥୂରୁ ସେ ନିରସ୍ତ 
ହେଉଛନ୍ତି-ସେ ପୁଣି ରାମଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ଲକ୍ଷ୍ମଣଙ୍କୁ ସନ୍ଦେହ ଚକ୍ଷୁରେ ( ?) ଦେଖୁଛି, 
ଅଉ ତାଙ୍କୁ ତିରସ୍କାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରୁଛତ୍ତି । ରାମସୂୟ ଯଜ୍ଞରେ ରାମଙ୍କ ଦ୍ଵିତୀୟା ପନ୍ନୀ ଗ୍ରହଣର 
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୨୫୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମ୍ଭାବନା କନ୍ଛନା କରି ବିଚଳିତା ହୋଇ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି। ମହର୍ଷି ବାଲ୍ପୀକିଙ୍କଠାରୁ ସାନ୍ଧନାବାଣୀ ଶୁଣି 
ଶାନ୍ତ ହେଉଛନି ଆଉ ସନ୍ଦେହମନା ପ୍ରଜାଗଣଙ୍କ ଆଗରେ ବାରମ୍ବାର ନିଜର ସତୀତ୍ସର ପ୍ରମାଣ 
ଦେବାରେ ସେ କୁଣ୍ଠିତ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି ଅତିଶୟ ଲଜା, ଅପମାନ, ଅସମ୍ମାନବଶତଃ ତାଙ୍କର 
ହୃଦୟର ଗତିରୋଧ ହେଉଛି। ସେ ଯେଉଁ ମାଟିରୁ ଜନ୍ମର ଶେଷରେ ସେହି ମାଟିରେ ମିଶି 
ଯାଉଛତ୍ି। ଅର୍ଥାତ ତାଙ୍କର ମହାପ୍ରୟାଣ ହେଉଛି। ଏ ହେଉଛି କବିଗୁରୁ ମହର୍ଷି ବାଲ୍ଧାକିଙ୍କ 
ନାରୀ ଚରିତ୍ର ଚିତ୍ରଣ ସ୍ଵାଭାବିକତାକୁ ହିଁ ଅନୁକରଣ କରି ଅର୍ଥାତ ପ୍ରକୃତିକୁ ( ବାସ୍ତବତାକୁ ) 
ହିଁ ଅନୁସରଣ କରି କବି ଅସ୍ପାଭାବିକତା ଅର୍ଥାଡ଼ କଳା ସୃଷ୍ଟି କଲେ । 

ଏ କାବ୍ୟର ନାୟକ ନାୟିକା ଭାରତର ଘରେ ଘରେ ମୂୃର୍ଭିମନ୍ତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। 
କାହିଁକି ? କାହିଁକି ସେମାନେ ଭାରତରେ ଘରେ ଘରେ ପୂଢା ପାଉଛନ୍ତି ? - କାହିଁକି ମନୁଷ୍ୟ 
ରୋଗରେ, ଦୁଃଖରେ, ବିପଦରେ ‘ହେ ରାମ” କହି ଉଠୁଛି ? ଏହିଠାରେ ଦେଖ୍ବା କଥା 
ଯେ ମହର୍ଷି ବାଲ୍ଧୀକି ଗୋଟିଏ ବାସ୍ତବ (ଏତିହାସିକ) ବିଷୟବସ୍ତୁକୁ କଳା ସାହାଯ୍ୟରେ 
କିପରି ଜୀବନ୍ତ କରି ତୋଜିଛନ୍ତି ଆଉ ଗୋଟିଏ ଅବାସ୍ତବ ଜିନିଷ ( କାବ୍ଯ)କୁ କଳା 
ସାହାଯ୍ୟରେ କିପରି ବାସ୍ତବ କରି ତୋଳିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଥ୍‌ପାଇଁ କି ଆଜି ସ୍ରଦ୍ଧା ରାମଙ୍କର ନାମ 
ଉଚ୍ଚାରଣ କଲେ ସମସ୍ତ ଯାତନାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଦୃଢ଼ ଆଶା ଲୋକେ କରନ୍ତି ଆଉ 
ରାମଙ୍କର ବିଗ୍ରହ ସମକ୍ଷରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ, ଯୁକ୍ତକର ହୋଇ ଏପରି କି ବିଗ୍ରହକୁ 
ପ୍ରଲୋଭନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଖାଇ ନିଜର ଭପ୍‌ସିତ କାମନା-ସିବି ପାଇଁ ଯାଚନା କରଚ୍ତି। 

ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଯେଉେଁ କାବ୍ୟ ରଚିତ ହୋଇଥୂଲା, ସେ ଆଜି ଭାରତର 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ । ଭାରତର ଘରେ ଘରେ, ପୂରେ ପୂରେ, ଶିକ୍ଷିତ ଅଶିକ୍ଷିତ, ଧନୀ, ନିର୍ବନ ସମସ୍ତେ 
ରାମାୟଣ ପଢ଼ୁଛଚି, ଶୁଣାଉଛଚି, ଶୁଣୁଛରି। ଗୋଟାଏ କାବ୍ୟ, ଗୋଟାଏ କଳା ଏତେ ବାସ୍ତବ 
ହୋଇ ଉଠିଲା କାହିଁକି ? କାରଣ ଏ କଳା ପ୍ରକୃତିର ଅନୁଗତ ମନୁଷ୍ୟର ସୃକ୍ଷ ଉଚ୍ଟ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ସକଳର ଉନ୍ମେଷକ, ଆଉ ମନୁଷ୍ୟର ନୀଚ ପ୍ରବୃତଭି ସକଳର ପ୍ରହରୀ । 

କଳା ସୃଷ୍ଟିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ଦୁଷ୍ଟ ଇତ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ଆୟତ୍ତାଧୀନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଉଚିତ 
ପଥରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେବା- ଦୁଷ୍ଟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସକଳକୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରିବା ନୁହେଁ। ଅର୍ଥାତ ପ୍ରକୃତିର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ମାନି ଚଳିବା କଳାର ପଥମ କରଁବ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ। କେହି କେହି କହି ପାରନ୍ତି, 
ମନୁଷ୍ୟ ଯଥେଷ୍ଟ କାମୋପଭୋଗ କରିବାକୁ ଚାହେଁ। ତା'ର ଏପରି ବଳିଷ୍ଠ ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି, 
ଏହାକୁ ପ୍ରକୃତିର ଇଚ୍ଛା ବୋଲି କାହିଁକି ଧରା ନ ଯିବ ?-ଆଉ କଳା ଏଥ୍‌ପାଇଁ କାହିଁକି 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବ। ଏହାର ଉତ୍ତର ଏହି ଯେ ଏହା ଯଦି ବାସ୍ତବିକ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ 
ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ଯଥେଷ୍ଟ କାମୋପଭୋଗ ଫଳରେ ଶରୀରର, ମନର ମଙ୍ଗଳ ହୃଅନ୍ତା। 
କିନ୍ତୁ ଅତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଭୋଗ ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ରୁଗ୍‌ଣ, ଦୁର୍ବନ ହୋଇ ପଡ଼େ କାହିଁକି ? କାରଣ 
ପ୍ରକୃତି ଚାହେଁ ନା ଯେ ତା'ର ଇଚ୍ଛାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ତାକୁ ବଜାନ଼ାର କରାଯାଉ ; ତେଣୁ 
ସେ ବାଧା ଦିଏ-କଠିନ ବାଧା। ପ୍ରକୃତିର ଏ ବାଧା ବା ଧକ୍ରକା ହିଁ ରୋଗ, ଅସୂସ୍ଥତା, 
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କଳା ଓ ପ୍ରକୃତି ୨୫୬ 


ଦୁର୍ବଜଡା। ତେବେ ଏ ସବୁ ଚାହେଁ କିଏ ? ଯେ ଚାହେଁ ସେ ପ୍ରକୃତି ନୁହେଁ, ସେ ମନ। 
ଏ ମନ ଯେତେବେଳେ ବୁଦ୍ଧି ବା ମେଧାର ସାହାଯ୍ୟରେ ମାର୍ଜିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେ 
ଶାନ୍ତ ହୁଏ। ଏ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମାର୍ଜିତ କରେ କିଏ ? ଯେ କରେ, ସେ କଳା! ( 'ପାଞ୍ଚ ମନ 
ପଚିଶ ପ୍ରକୃତି” ବୋଲି ଗୋଟିଏ କଥା ଅଛି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ମନଟାକୁ ମୁଁ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗରେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ନାହିଁ।) 

ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଉଦଵବୁଦ୍ଧ ହୁଏ କଳା ସାହାଯ୍ୟରେ-କଳା ଦିଏ ତାକୁ 
ପ୍ରେରଣା। ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ କଳାର ପ୍ରେରଣାରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଆଉ କଳାର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ କରେ ନା। କାରଣ କଳା ସାଧନା 
ପଥର ପାଥେୟ, ମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ। ଅର୍ଥାତ ଅବାସ୍ତବତା ବାସ୍ତବତାକୁ ପାଇବାର ଉପାୟ 
ମାତ୍ର। ମନୁଷ୍ୟ ବେଦର, ଉପନିଷଦର, ଗୀତାର ବିରାଟ ସତ୍ୟଗୁଡ଼ାକୁ ରୂପକ ଆକାରରେ 
ଜାଣିଲା ପରେ। ସେହି ପଥରେ ସେ ଯିବାକୁ ବ୍ରତୀ ହୁଏ। ବ୍ରତ ସମାପ୍ତ ହେଲେ ବ୍ରତର 
ଫଳ ସେହି ବାସ୍ତବତାକୁ ସେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରେ। ସେତେବେଳେ ସେ ଆଉ ପଥ୍କ ନ 
ହୋଇ, ସଂସାରୀ ନ ହୋଇ, ହୁଏ ମୁକ୍ତ। ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ ମାନବ ନ ହୋଇ ହୁଏ ଅତିମାନବ। 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳକୁ ପହୁଞ୍ଚଲେ ଅର୍ଥାଡ଼ ପଥ ଶେଷ କଲେ ଆଉ ତ ପାଥେୟର ଆବଶ୍ଯକତା 
ରହେ ନା, ଅର୍ଥାଡ଼ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନୁଭବ କଲେ, ଚିହ୍ନିଲେ ଆଉ କଳାର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା 
ରହେ ନା। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗରେ ପରିଚିତ ପୁରୁଷ, ଲୋକସାଧାରଣଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗରେ 
ପରିଚୟ କରାଇବାକୁ କଳା ସୃଷ୍ଟି କଲେ, ଏ କଳା ବିଶ୍ଵରେ ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ, 
ଉପନିଷଦ, ବେଦ ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରକାଶ ଲାଭ କରେ। ଏ ହେଉଛି କଳାର ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ଶେଷ 
ଧେୟ। ଏହିପାଇଁ କଳାବିଦ୍ର ସାମାନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ହୁଏନା-ସେ ଅସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ହୁଏ। 
ତେଣୁ ସେ ମାନନୀୟ, ଆଦରଣୀୟ ହୁଏ। କାରଣ ସେ ଯେ ବିଶ୍ବର ଗୁରୁ। 

କଳାର ଏ ଗୋପନୀୟ ରହସ୍ୟକୁ ଯେ ବୁଝିଛି, ଆଜି ପ୍ରକୃତିର ଏ ବିରାଟ ସତ୍ୟକୁ 
ଯେ ଉପଲବ୍‌ କରିଛି, ସେ କଦାପି କଳାକୁ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରିବ ନାହିଁ। ( ପ୍ରକୃତି 
ଅର୍ଥରେ ଏଠାରେ ମୁଁ ଜଡ଼ ଆଉ ଚେତନ, ଏ ଉଭୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି )। କଳା 
ଓ ପ୍ରକୃତିକୁ ସେ ସମ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବ। ସେତେବେଳେ ସେ ଆଉ କଳାକୁ ବିକୃତ 
ବା ବିକଳାଙ୍ଗ କବିବ ନାହିଁ। କଳାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବ କଳା ରୂପରେ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବ 
ପ୍ରକୃତି ରୂପରେ ଆଉ ବୁଝିବ ଯେ ଏ ଦୁରହଁଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ଘନିଷ୍ଠତମ। ସେତେବେଳେ କଳାକାର 
ହେବ ତତ୍ସଦର୍ଶୀଚ ଆଉ ତତ୍ସଦର୍ଶୀ ହେବ କଳାକାର। ମହର୍ଷି ବାଲ୍ମୀକି ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ଅଥଚ 
କଳାକାର ଶିଳ୍ପୀ । ରାମାୟଣ କାବ୍ୟର ସେ କବି। ଆଉ ଏ ରାମାୟଣ କାବ୍ୟ କେବଳ କାବ୍ୟ 
ନୁହେଁ- ଏହା ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ଗ୍ରନ୍ତ ମଧ୍ଯ। ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକତାକୁ, ଚରିତ୍ରବରାକୁ ମନୁଷ୍ୟ ମନର ଉଚ୍ଚ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ସକଳକୁ, ବାସ୍ତବତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି କଳା ସାହାଯ୍ୟରେ, ( ଅବାସ୍ତବତା 
ସାହାଯ୍ୟରେ) କାବ୍ୟରେ। ବ୍ୟାସ ଦେବ ତତ୍ସଦର୍ଶୀ ଅଥଚ କଳାକାର, କଳାବିଦୂ । ମହାଭାରତ 
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୨୫୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କାବ୍ୟର ସେ କବି। ମହାଭାରତ କାବ୍ୟ କେବଳ ଏତିହାସିକ କାବ୍ୟ ଗ୍ରନ୍ଧ ନୁହେଁ -ଏହା 
ଆଧାର୍ମିକତା- ଆଧାରିତ ଗ୍ରନ୍ଧ। ଗୀତା ଏ କାବ୍ୟର ଅଂଶବିଶେଷ । ଉପନିଷଦ୍ଧୂର ରଚୟିତା 
ଦାର୍ଶନିକ, ତର୍ସଦର୍ଶୀ ଅଥଚ କଳାକାର ଶିଛ୍ଥୀୟ ଅନ୍ଯଥା ଉପନିଷଦରେ ଯମ -ନଚିକେତା 
ସମ୍ବାଦ, ନାରଦ-ସନତ୍ରକୁମାର ସମ୍ବାଦ, ଯାଞଜ୍ଞବଳ୍ନକ୍ୟ-ମୈତ୍ରେୟୀ ସମ୍ବାଦ ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା 
କିପରି ? ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ସକୁ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ବିଚାରଧାରାକୁ ଏ ରୁପ କାହାଣୀର ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାର ଶୈଳୀ ଉପନିଷଦର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠତା। 

ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ। ସେ ପୁଣି ନାରଦୀୟ ସଙ୍ଗୀତର ସ୍ରଷ୍ଟାଂ ନାରଦୀୟ ବୀଣାର 
ମଧ୍ଯ ସେ ସ୍ରଷ୍ଟା। ପିନାକପାଣି ରୁଦ୍ରଦେବ, ଶଙ୍କର ବୀତରାଗ, ତପସ୍ୟା, ବ୍ରଦ୍ନବଵେତା, ସେ 
ପୁଣି ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ତଥା ଆବିଷ୍ଠାରକ । ଭଗବତୀ ଉମା ତପସ୍ପିନୀ, ସେ ପୁଣି 
ଲାସ୍ୟର ଅଧ୍ଶ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ। ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯୋଗୀରାଜ, ପରମ ଦାର୍ଶନିକ, ସେ ପୁଣି 
ବଂଶୀବାଦନ କଳାରେ ସିବ୍ବହସ୍ତ । ତାଙ୍କର ବାଙ୍କ ଚାହାଣୀ, ତ୍ରିଭଙ୍ଗ ଠାଣି, ମୁରଲୀପାଣି କ'ଣ 
ତାଙ୍କର ନଟବର ହେବାର ସୂଚନା ଦିଏ ନା ? ଆଉ ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମକ୍ଷରେ 
ଆମ୍ଭତତ୍ସର ଗୃଡ଼ାର୍ଥ ପ୍ରତିପାଦନ କ”ଣ ତାଙ୍କର ତର୍ସବେତତା ହେବାର ସୂଚନା ଦିଏ ନା ? 
ଆଧୁନିକ କାଳରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଉଦାହରଣର ଅଭାବ ଘଟି ନାହିଁ। ‘ଭରତନାଟ୍ୟମ୍‌'ର 
ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ତଥା ଆବିଷ୍କାରକ ଜଣେ ରଷି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭରତ ମୁନି। ସଙ୍ଗୀତର ପ୍ରବୀଣ 
ପ୍ରକାଣ୍ଡ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିଦାସ। ଏ ବଣେ ରଖଷିପ୍ରତିମ ବ୍ୟକ୍ତି। 

ବିଶ୍ଵକର୍ମାର ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ରହସ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ନିହିତ, ଆଉ ସେହି ବିଶ୍ଵକର୍ମାର 
ଅମୃତ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ କଳାରେ ହିଁ ତାର ସମଗ୍ର ଜୀବନର ରହସ୍ୟକୁ ରୂପ ଦିଏ। ବିଶ୍ଵକର୍ମା 
ଯେପରି କଳାବିଦ୍ଧଂମନୁଷ୍ଯୟ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି କଳାବିଦ୍ଧ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ବିଶ୍ଵକର୍ମାର 
ନିକଟତମ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ କହେ, ଅହଂ ବ୍ରହ୍ମାସ୍ମି। ବିଶ୍ବକର୍ମା ଇଶ୍ଵର ; ମାନବର 
ଯେପରି ସେ ଜନକ, ବନ୍ଧୁ ସେପରି ସେ ତାର ଗୁରୁ ମଧ୍ଯ। ତେଣୁ କଳା ଯଦି ପ୍ରକୃତି 
ପରି କେବଳ ବହିର୍ମୁଖ ନ ହୋଇ ଅନ୍ତର୍ମୁଖ ହୁଏ, ତେବେ ତ ମଙ୍ଗଳ। ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ରଖୁ ଭାରତୀୟ କଳାର ସୃଷ୍ଟି । ବିଶ୍ଵଗୁରୁ କଳାକାର କଳାବିଦ୍ଵ ବିଶ୍ବକର୍ମା ଇଶ୍ନର 
ଭାରତୀୟ କଳାକାର ତଥା କଳାବିଦ୍ରଗଣଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ କରନ୍ତୁ ଯେପରି ସେ ଭାରତର 
ପ୍ରାଚୀନ ଆର୍ଷ କଳାବିଦରଗଣଙ୍କ ପଥକୁ ଅନୁସରଣ କରି ପାରିବ। ତେବେ ସିନା ସାରା ବିଶ୍ଧକୁ, 
“କୃଶ୍ନୋନ୍ତୁ ବିଶ୍ବମାର୍ଯ୍ୟମ୍‌' ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ ଆର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ଥାତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କରାଯାଇ ପାରିବ। 


(' ଚିା'ରୁ ସଂଗୃହୀତ) 
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ମାତୃଭାଷା ଓ ଲୋକଶିକ୍ଷା 
ଗୋଲୋକ ବିହାରୀ ଧଳ 


ଆମ ଦେଶରେ ଭାଷାସମସ୍ୟା କହିଲାମାତ୍ରେ ଲୋକେ ବୁଝନ୍ତି ହିନ୍ଦୀ ଇଂରେଜୀ ବିବାଦ କଥା। 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା କଥାଟା ବେଶି ମନକୁ ଆସେନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା ହେଉଛି ଜନତାର ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଜନ। ଅନବସ୍ତ ପରି ତାର ଦରକାର ନିଜର 
ଭାଷା। ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଥନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଗାନିଜୀ ବିଦେଶୀ ବର୍ଚ୍ନ କରି ସ୍ଵଦେଶୀ ବ୍ୟବହାର 
କରିବାପାଇଁ ଯେମିତି ଡାକ ଦେଲେ, ଭାଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମିତି ଇଂରେଜୀ ଛାଡ଼ି ମାତୃଭାଷାକୁ 
ସମୃଦ୍ଧ କରିବାପାଇଁ ଘୋଷଣା କଲେ । ତାଙ୍କର ଡାକହେଲା କେନ୍ଦ୍ରଭାଷା ହେବ ହିନ୍ଦୀ ଓ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ରାଜ୍ୟଭାଷା ହେବ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷା ଅର୍ଥାତ ରାଜ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ମାତୃଭାଷା। ଗାନ୍ଧିଜୀ ମାଡୃଭାଷାରୁ ମାତୃସ୍ତନ୍ୟ ପରି ମୂଲ୍ୟବାନ ମନେକରୁଥୁଲେ। ତାଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେଉଁ ଲୋକର ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି ମମତା ନାହିଁ, ତାକୁ କେବେ ଦେଶରକ୍ତ କୁହାଯାଇ 
ପାରେନା। ଓଡ଼ିଆ କବି ଠିକ କହିଥୂଲେ ¬ ‘ମାତୃଭୂମି ମାତୃଭାଷାରେ ମମତା ଯା ପ୍ରାଣେ ଜନମି 
ନାହିଁ, ତାକୁ ଯଦି ଜ୍ଞାନୀଜନରେ ଗଣିବା ଅଜ୍ଞାନୀ ରହିବେ କାହିଁ ?” କିନୁ ଇଂରେଜୀ ଭାଷା 
ପ୍ରଭାବରେ ଆମ ଦେଶରେ ଭାଷା ପରିସ୍ଥିତି ଏମିତି ହେଲା ଯେ, ମାତୃଭାଷା ଅବହେଳା ହେଲା 
ଜାତି ପକ୍ଷରେ ଘୋର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କାରଣ, ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନୀ, ପଦସ୍ଥ, ଯାହାଙ୍କ କଥାରେ 
ମୂଲ୍ୟ ଥୂଲା, ସେମାନେ ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ହେବାଫଳରେ ମାତୃଭାଷାର ଅଗ୍ରଗତି 
ଅସମ୍ଭବ ହେଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଠିକ ବୁଝିପାରିଲେ ଯେ, ଇଂରେଜୀ ଶିକ୍ଷା ଓ ଶାସନର ମାଧ୍ୟମ 
ହୋଇ ରହିଥ୍‌ବାଯାକେ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି କାହାରି ଦୃଷ୍ଟି ଫେରିବ ନାହିଁ, ବଡ଼ 
ବରଗଛ ତଳେ ଛୋଟ ବରକୋଳି ଗଛ ଉଧେଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ବିଜୁଳିବତୀ ଜକୁଥ୍ବାଯାକେ 
ଛୋଟ ଦୀପକୁ କେହି ଚାହିଁବେ ନାହିଁ। ଛୋଟକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେଲେ ବଡ଼କୁ ବାରଣ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଠିଜ଼ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେମିତି ହେଉଛି। ଦେଶର କ୍ଷୁଦ୍ର 
ଶିଛ୍ତମାନଙ୍କୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିବାକୁ ହେଲେ ବିଦେଶୀ ଆମଦାନିକୁ ବାରଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଇଜ୍‌ରାଇଲର ଆଧୁନିକ ହିବୃଦତାଷା ଏକ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ । ହିବୃଭାଷା 
ମୃତପ୍ରାୟ ଅବସ୍ଥାରୁ ଉଠି ଏବେ ଇଜ୍‌ରାଇଲର ରାଜ୍ୟଭାଷାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ସେଠି 
ହିବୃକୁ ଉଠାଇବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଭାଷା ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରଚାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରାଗଲା। ସ୍ତୁଲରେ 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ରୀତିମତ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଗଲା ବିଦେଶୀ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରିବା ଭୁଲ୍ଲ। ଫଳରେ 
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୨୫୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଫ୍ରେଞ୍ଚ, ଜର୍ମାନୀ, ପୋଲିସ ପ୍ରଭୃତି ଯେଉଁ ଭାଷାସବୁ ହିବୃ ସଙ୍ଗରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରୁଥୂଲେ, 
କାଳକ୍ରମେ ସେମାନେ ପଛରେ ପଡ଼ିଗଲେ ଓ ଖୁବ ଅଛ ସମୟ ଭିତରେ ଶତକଡ଼ା ଅଶୀ ଜଣ 
ଲୋଜ ହିବୃରେ କାମ ଚଳାଇବା ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ହେଲେ। ଭାଷାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେବାପାଇଁ 
ପୃଥ୍ବୀର ଖୁବ ସଭ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ ଅଛି। ଇଜ୍‌ରାଇଲରେ ହିବୃପାଇଁ 
ଗୋଟାଏ ଭାଷା କାଉନସିଲ ଅଛି। 

ଦ୍ଵିତୀୟ କଥା, ଗଣତନ୍ତ୍ର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ହେଲା ଶିକ୍ଷା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୋଟର ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା 
ନପାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗଣତନ୍ତ୍ର ସଫଳ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ସମୂହ ଜନତାକୁ ଅନ ସମୟ 
ଭିତରେ ଶିକ୍ଷିତ କରିବାକୁ ହେଲେ ମାତୃଭାଷା ହିଁ ସର୍ବୋଜୁଷ୍ଟ ମାଧ୍ୟମ । ବିଦେଶୀ ଭାଷାରେ 
ସମୂହ ଶିକ୍ଷାର ଉଦାହରଣ ପୃଥ୍ବୀରେ କେଉଁଠି ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ। ସେଇଥୁପାଇଁ ଇଂରେଜୀ 
ଶିକ୍ଷା ଏ ଦେଶରେ ଦେଡ଼ଶହ ବର୍ଷ ହେଲା ଚାଲିଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଶତକଡ଼ା ଦେଡ଼ଜଣ ଭାରତୀୟ 
ବି ଇଂରେଜୀ ଶିଖିପାରି ନାହାଚ୍ି। ଇଂରେଜୀ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆମମାନଙ୍କର ଏହି ହେଲା ପ୍ରଧାନ 
ଅଭିଯୋଗ। ତା”ଛଡ଼ା ମାତୃଭାଷାରେ ଯେତେଶୀଘ୍ର ଯେତେ କାମ କରିହେବ, ବିଦେଶୀ 
ଭାଷାରେ ସେତେଶୀପ୍ର କରିହେବ ନାହିଁ । ଆପଣ ପରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖନ୍ତୁ ¬ ଶହେ ପୃଷ୍ଠାରେ 
ଓଡ଼ିଆ ବହି ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ଆପଣଙ୍କୁ କେତେ ସମୟ ଲାଗେ ଓ ସେତିକି ପୃଷ୍ଠାର ଇଂରେଜୀ 
ବହି ପଡ଼ିବା ପାଇଁ କେଡେ ସମୟ ଲାଗେ ଓ ତା'ପାଇଁ କେତେ ଅଧ୍ୂକ ମାନସିକ ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ମାତୃଭାଷାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଯେଉଁ ସ୍ୂର୍ରି ହୁଏ, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଭାଷାରେ ତା ହୁଏନାହିଁ। ଭାରତର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଠ ଲେଖକ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ଅନ୍ଦାଶଙ୍କର ରାୟ 
ଢେଙ୍କାନାଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜୀବନ କାଟିଥୂଲେ। 
ସେ ଓଡ଼ିଆ କହୁଥୁଲେ ଓ ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖୁଥୂଲେ। ଖାଲି ଲେଖୁ ନଥୁଲେ, ଖୁବ୍ର ଖ୍ୟାତି 
ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ବର୍ଭମାନ ସେ ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖନ୍ତି ନାହିଁ, ଲେଖନ୍ତି 
ବଙ୍ଗଳାରେ। ସେ ଏହି ୧୯୬୩ ଚୁନରେ କଟକର ଗୋଟିଏ ସଭାରେ ତାଙ୍କର ଯେଉଁ 
ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ତର୍ଭି ହେବ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ତାହା ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ସେ କଳ୍ପନା 
କରିପାରିଲେ ନାହିଁ। ଫଳରେ ସେ ମାତୃଭାଷାକୁ ଫେରିଗଲେ। ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାପାଇଁ 
ମାତୃଭାଷା ସବୁଠାରୁ ସହଜ ଓ ସ୍କାଭାବିକ ମାଧ୍ୟମ, ଏଥୂରେ କହିବାର କିଛି ନାହିଁ। 

ବିଦେଶୀ ଭାଷାରେ ଶିକ୍ଷା ଦେବାରେ ଗୋଟାଏ ପ୍ରଧାନ ଅସୁବିଧା ହେଉଛି ଶିକ୍ଷାଟା 
ସହଜରେ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ବିଦେଶୀ ଶିକ୍ଷା ସମସ୍ତେ 
ପାଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁ କେତେ ଜଣ ପାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ସ୍ତୁଲ, କଲେଜରୁ ଫେରି ଘରେ 
ପହଞ୍ଚିଲେ ସାଧାରଣତଃ ବିଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ଆଉ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଧରନ୍ତୁ ଇଂରେଜୀ 
କଥା। ଆମ ଦେଶରେ ଖୂବ୍ଧ କମ୍‌ ପରିବାର ଅଛର୍ତି ଯେଉଁଠି ସମସ୍ତେ ଇଂରେଚୀୀ ଜାଣତ୍ତି। 
ସମସ୍ତେ ଇଂରେଜୀ ଜାଣିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ମାଡତୃଭାଷାପରି କେହି ତାକୁ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
କୌଣସି ବିଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ମାତୃଭାଷାପରି ବ୍ୟବହାର କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ସହବ 
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ମାତୃଭାଷା ଓ ଲୋକଶିକ୍ଷା ୨୬୦ 


ବି ନୁହେଁ। ତା'ଛଡ଼ା ପରିବାରର ଲୋକେ ଇଂରେଜୀ ନ ଜାଣିଥୁବାରୁ ପାଠୁଆ ପୁଅଝିଅଙ୍କ 
ଇଂରେଜୀ ବହିରୁ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଞ୍ଞାନଟା ସହଜରେ 
ପ୍ରସାରିତ ନହୋଇ ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇ ରହେ। ଧରନ୍ତୁ, ଘରେ ଟେବୁଲ ଉପରେ ଖଣ୍ଡିଏ ବହି 
ରଖାହୋଇଛି। ବହିଟା ଯଦି ମାତୃଭାଷାରେ ଲେଖା ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଯାହା 
ଥାଉନା କାହିଁକି, ଘରର ଯେକୌଣସି ଲୋକ ସେଥୁପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିବେ ନିଶ୍ଚୟ । 
କିଛି ନହେଲେ ବି ବହିର ର୍ନୀଟା ପଢ଼ିପାରିବେ। ଧରନ୍ତୁ ଧାନଚାଷ ବିଷୟରେ ଖଞଶ୍ତିଏ ପୁସ୍ତକ 
ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଲେଖା ହୋଇଛି। ତାକୁ ଦେଖିଲେ ଯେକୌଣସି କୃଷକର କୌଡୂହଜ 
ହେବ, ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ କଣ ଅଛି ? ପ୍ରତିଦିନ ଯେ ଚାଷ କରୁଛନ୍ତି, ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ନାନା 
ଅଭିଜ୍ଞତା ଭିତରେ ଯେ ସମୟ କାଟୁଛନ୍ତି, ସେ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବେ - ପୃଥ୍ବୀର 
ଅନ୍ୟ ଅଭିଜ୍ଞ କୃଷକମାନେ କୃଷି ବିଷୟରେ କ'ଣ କହିଛନ୍ତି। ଖୁବ୍ଧ ଗଭୀର ତଥ୍ୟଗୁଡ଼ା ଅବା 
ବୁଝି ନପାରିବେ, ସାଧାରଣ କଥାଗୁଡ଼ା ତ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିପାରିବେ। କିନ୍ତୁ ପାଠଗୁଡ଼ା 
ଇଂରେଜୀରେ ଲେଖା ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ବହିକୁ ଛୁଇଁବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅସମ୍ଭର ହେଉଛି। ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ବେଦିଶୀ ଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ ଦିଆଯାଉଥୁବା ଶିକ୍ଷା ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ 
ସହଜରେ ବିସ୍ତୃତ ହୋଇପାରୁନାହିଁ। ବିଲାତ ପ୍ରଭୃତି ଦେଶରେ ଦେଖିବା କଥା ତାଙ୍କ ବହି। 
ବିଲେଇ, କୁକୁର ପାଳିବାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉଡ଼ାଜାହାଜ ଉଡ଼େଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁପ୍ରକାର 
ଜ୍ଞାନକୁ ସରଳ ଭାଷାରେ ଲୋକେ ବୁଝିଲାପରି ଲେଖି ଦିଆଯାଉଛି। ଯେକୌଣସି ଲୋକ 
ବହି ଖଣ୍ରିଏ କିଣିନେଇ ପଡୁଛି। ତାରି ଫଳରେ ଜ୍ଞାନ ସହଜରେ ବିସ୍ତୃତ ହୋଇପାରୁଛି। 
କିନ୍ତୁ ଆମ ଦେଶରେ ଜ୍ଞାନଭଣ୍ଡାରଟା ଇଂରେଜୀରେ ଥ୍ବାରୁ କୋଟି କୋଟି ଜନତା ଆଖି 
ଥାଉଁ ଥାଉଁ ଅନ୍ଧ। ଯେ ଇଂରେଜୀ ପଡ଼ିପାରୁଛି, ସେହି ପାରଙ୍ଗମତା ପାଇଁ ତା ମନରେ ଯେଉଁ 
ଅଭିମାନ ଓ ଯେ ନ ପଡ଼ିପାରୁଛି, ସେହି ଅପାରଗତା ପାଇଁ ତାର ଯେଉଁ ନ୍ୟୁନମନ୍ୟତା, 
ୟାକୁଇ ନେଇ ଦେଶ ଦୃଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି, ପାଠୁଆ ଓ ଅପାଠୁଆ, ଏକାଘର 
ଭିତରେ ଉଠିଛି ଅଦୃଶ୍ୟ ପାଚେରି। ବିଦେଶୀ ମାଧ୍ଯମର ଏହି ଅପ୍ରାକୃତିକ ପାଚେରିକୁ 
ଭାଇିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରୟାସ କରିଥ୍‌ଲେ ସେହି ଅଦ୍ରଶ୍ୟଦ୍ରଷ୍ଟା ଗାନ୍ଧିଜୀ। 

ସେହି କୃଷି କଥାର ଉଦାହରଣ ନେଇ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରୁ ବିଚାର କଲେ ବିଦେଶୀ ମାଧ୍ୟମ 
ଯୋଗୁଁ ଆମ ଭାଷା କ'ଣ ହରାଇଛି, ତା” ସ୍ପଷ୍ଟ ଜାଣିହେବ। ଇଂରେଜୀ ଭାଷାରେ ସବୁ 
ଲେଖିବା ପଡ଼ିବା ଫଳରେ ମାତୃଭାଷାରେ କୃଷି ବିଷୟରେ ଯେତେ ଟେକ୍ରନିକାଲ ଇଡ଼ିୟମ୍‌ 
ଅଛି, ତାକୁ ଇଂରେଜୀ ପଢୁଆ କୃଷକ କାଳକ୍ରମେ ଭୁଲିଯାଉଛନ୍ତି। ସେହି ପରିମାଣରେ ଆମ 
ମାତୃଭାଷାର କ୍ଷତି ହେଉଛି। ଇଂରେଜୀ ପଡ଼ୁଆ ଲୋକ ମାତୃଭାଷାରେ ଲେଖିବା ପଢ଼ିବା 
ପାଇଁ ନାରାଜ । ତେଣୁ ମାତୃଭାଷାରେ କୃଷି ବିଷୟରେ ଟେକ୍ରନିକାଲ ଶନ୍ଦ ତିଆରି ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। ପୁଣି ୟାକୁଇ ଆଳକରି କୁହାଯାଉଛି - ଆମ ଭାଷାରେ ତ ପାରିଭାଷିକ 
ଶହ ନାହିଁ, ଆମେ ଲେଖାପଢ଼ା କରିବୁ କେମିତି ? ଏହି ହେଲା ଭାଷା ପାପଚକ୍ର । କରିବାର 
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୨୬୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସୁଯୋଗ ନାହିଁ ଓ ନକରିଥୂବାରୁ ଆଉ ସୁଯୋଗ ଦିଆଯିବ ନାହିଁ। ଫଳରେ ଇଂରେଜୀ ଛଡ଼ା 
ଆମର ଆଉ ମୁକ୍ତି ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାରେ ଯେତେବେଳେ କୃଷିକଲେଜ ସ୍ଥାପନ କରାଗଲା, ଶିକ୍ଷା 
ମାଧ୍ୟମକୁ ଓଡ଼ିଆ କରିବାପାଇଁ କେହି କେହି ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ, ଜିତୁ ଆମର 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଶକ୍ତି କିମ୍ଭା ସାହସ ନଥ୍‌ବାରୁ ସେହି ଗତାନୁଗତିକ ବାଟରେ କାମ ଚାଲିଲା | 
ମାତୃଭାଷାରେ ଶିକ୍ଷା ହୋଇପାରିଥ୍‌ଲେ, ଦେଶର ଇଂରେଜୀ ଅନଭିଜ୍ଞ ଅଥଚ ଭଲ ଭଲ 
ଅଭିଜ୍ଞ କୃଷକମାନେ ସେଠି ସାମୟିକ ଶିକ୍ଷା ନେଇପାରିଆନ୍ତେ ଓ ଆମ କୃଷିଛାତ୍ରମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସରଳ ପୂସ୍ତକମାନ ସହଜରେ ଲେଖିପାରିଥଆଆନ୍ତେ। କୃଷକଙ୍କଠାରୁ 
ଦୂରରେ ରହି ଯେଉଁ କୃଷି, ସେଥ୍‌ରେ ରଷିଙ୍କ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ବି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ଏ ଦେଶ 
କୃଷକର ଯେଉଁ ପରମ୍ପରାଗତ ଅଭିଜ୍ଞତା, ତା'ର ମୂଲ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ, କିଛୁ ଜାପାନୀ ଓ 
ଆମେରିକାନ କୃଷକମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ଅଭିଜ୍ଞତା, ସେହି ଆମର ଅମୂଲ୍ୟ ସମ୍ପଦ। ସେଥୁପାଇଁ 
ସମ୍ବଲପୂର ଚକୁଳି ଫାର୍ମରେ ଢାପାନୀମାନେ ଯେଉଁ ଧାନ ଫଳାଇଛନ୍ତି ସେ ଏବେ 
ସରକାରଙ୍କର ଚିନ୍ତାର କାରଣ। ସମାଜ ସମ୍ପାଦକ ଚେତାବନୀ ଶୁଣାଇ ସମ୍ପାଦକୀୟ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ¬ “ୟାରି ନାଁ କଂଣ ଆଦର୍ଶ କୃଷି ?”? ବାକି ଆଶା ରହିଛି ଲାଣ୍ଡଗ୍ରାଣ୍୍‌ କୃଷି 
ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ। ସେଠୁ ଯେଉଁ ଛାତ୍ରମାନେ ସାମୟିକ ଗାଁ ଗହଳକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
କୃଷକମାନଙ୍କ ସହିତ ମାତୃଭାଷାରେ କଥାବାର୍ରା କରୁଥ୍‌ବେ ନିଶ୍ଚୟ । ଏହି ନୀତିରେ ସାଧାରଣ 
କୃଷକର ଉନ୍ନତି ହେବ। ଛାତ୍ର ଓ କୃଷକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାବବିନିମୟର ସୁବିଧା ମଧ୍ୟ ହେବ। 

ଆଜିର ଏହି ଯୋଜନାମୟ ଦେଶରେ ଚାରିଆଡ଼େ ଉନ୍ନୟନ କାର୍ଯ୍ୟ ଚାଲୁ ହେଉଛି। 
ରାସ୍ତା, ଘାଟ, କାନ୍ଧ, ବାଡ଼ ସବୁଠି ପ୍ରଚାରପତ୍ର ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଛି। ଯେଉଁତକ ମାତୃଭାଷାରେ 
ଲେଖା ହୋଇଛି, ସେତକ ଅକ୍ଷର ଚିହ୍ନିଥୁବା ଯେକୌଣସି ଲୋକ ପଡ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି, 
କିନ୍ତୁ ଇଂରେଜୀରେ ଯାହା ଲେଖାହୋଇଛି, ଅନ୍ଧ ଆଗରେ ବଡୀ ଚାଳିଲାପରି ତା ସେଇମିତି 
ରହିଯାଉଛି। ଗଛପତ୍ର, କାନ୍ଥବାଡ଼ ଯୁଆଡ଼େ ଆଜିକାଲି ଦେଖିବ, ଲେଖାହେଉଛି 
N.M.E.P.-ମାନେ ଢାତୀୟ ମେଲେରିଆ ନିରାକରଣ ପ୍ରୋଗ୍ରାମ, ଇଂରେଚ୍ଚୀରେ କହିଲେ 
ନ୍ୟାସନାଲ ମେଲେରିଆ ଇରାଡିକେସନ ପ୍ରୋଗ୍ରାମ। ମେଲେରିଆ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସରକାର 
କେମିତି ଯୁଦ୍ଧ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାକୁଇ ପ୍ରଚାର କରିବାପାଇଁ 
ଯଦି ଏହା ଲେଖା ହୋଇଥାଏ, ତା'ହେଲେ ଇଂରେଜୀ ଅକ୍ଷରରେ ଲେଖାହୋଇଛି କାହିଁକି ? 
ଓଡ଼ିଆରେ ଲେଖା ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଲୋକ ଓ ସରକାର ଉଭୟଙ୍କର ଲାଭ ହୋଇଥାନ୍ତା। ଲୋକେ 
ଜାଣନ୍ତେ - ସରକାର ତାଙ୍କପାଇଁ କେତେ କାମ କରୁଛନ୍ତି। 


ଧରନ୍ତୁ, ସଡ଼କରେ ମଝିରେ ମଝିରେ ଯେଉଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶନାମା ଲେଖାହୋଇଛି, ଯଥା- 
Caution, Sharp bend ahead, Dangerous curve, Bazar area 
ahead, Drive slow. ଏଗୁଡ଼ା କ'ଣ ଖାଲି ମୋଟରଚଡଢ଼ା ସାହେବଙ୍କ ପାଇଁ 


ଲେଖାହୋଇଛି ? କରଦାତା ସାଧାରଣ ପଥ୍‌କର ଏଥୁରେ କିଛି ଭାଗ ନାହିଁ ୨? ଇଂରେଜୀ 
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ମାତୃଭାଷା ଓ ଲୋକଶିକ୍ଷା ୨୬୨ 


ସାଙ୍ଗକୁ ଏଥୂରେ ଯଦି ଓଡ଼ିଆ ଲେଖା ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଯେକୌଣସି ଓଡ଼ିଆ ପଡ଼ାଲୋକ 
ସେଥୂରୁ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କହିପାରୁଥାତ୍ତା। ଏବେ ଅବଶ୍ଯ ଅନେକ ଜାଗାରେ ଓଡ଼ିଆରେ 
ଲେଖାହେଲାଣି। ଇଂରେଜ ଶାସକମାନେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତାପ ବଳରେ ଜନତାକୁ ଦୂରରେ 
ରଖିଥୂଲେ, କିନଛୁ ଦେଶୀ ସରକାର ଇଂରେଜୀ ବଳରେ ଲୋକଙ୍କୁ ଦୂରରେ ରଖିଛନ୍ତି। 
ସେଇଥପାଇଁ ଗାନିଜୀ ଏତେ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥୂଲେ ମୂକ ଜନତାକୁ ତା'ର ମାତୃଭାଷାର 
ଅଧୁକାର ଦେବାପାଇଁ। ରୁଷ ସରକାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୋଭିଏଟରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କର ମାତୃଭାଷାରେ ଶିକ୍ଷା ଓ ଶାସନ ଚଳାଇବାର ଅଧୂକାର ଦେଇଛନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ 
ଲୋକଙ୍କ ହାତକୁ କ୍ଷମତା ଦେଇ ତାଙ୍କ ନିଜ ଭାଷାରେ ଶାସନକାର୍ଯ୍ୟ ଚଳାଇବା ପାଇଁ 
ସୁଯୋଗ ନଦେଲେ ସେ କ୍ଷମତାର କିଛି ଅର୍ଥ ନାହିଁ। ଗାଁ ଗହଳରେ ବି.ଡି.ଓ. ଏବଂ ପଞ୍ଚାୟତ 
ଇଞ୍ଜିନିୟର ଇଂରେଜୀରେ କଥାବା୍ା ହେଉଥଲାବେଳେ ପାଖରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା 
ଇଂରେଜୀ ଅନଭିଜ୍ଞ ସରପଞ୍ଚଙ୍କ ଚେହେରା ଯଦି ଆପଣ କେବେ ଦେଖିଥୂବେ ତା'ହେଲେ 
ଜାଣିଥୂବେ, ସେପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲୋକପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାଟା କ'ଣ ? ଇଂରେଜୀ 
ଉଠିଯାଇ କାଗଜପତ୍ର ଯେଉଁଦିନ ଓଡ଼ିଆରେ ହୋଇଯିବ, ସେଦିନ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର 
ଅନେକ ଅସୁବିଧା ଉଠିଯିବ। 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ରବାନ୍ଦ୍ରନାଥ ମାତୃଭାଷା ସମ୍ପର୍କରେ ଯାହା କହୁଥୁଲେ, ସେମାନେ ଯେ 
କେବଳ ଜାତୀୟତା ସ୍ତୋତରେ ଭାସିଯାଇ କହୁଥୁଲେ, ତାଂ ନୁହେଁ। ସେମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ଥୁଲା ଖୁବ ପ୍ରାକ୍ସିକାଲ। ଶିକ୍ଷା ବିଷୟ ନେଇ ଯେତେ କମିଟି ବସିଥୂଲା, ଯଥା- ତାରାଚାନ୍ଦ 
କମିଟି, ମୁଦାଲିୟର କମିଟି, ରାଧାକୃଷ୍ଣ କମିଟି ଓ ଜାକିର ହୁସେନ କମିଟି - ସମସ୍ତେ 
ସମସ୍ଵରରେ କହିଥୂଲେ ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷା ସବୁ ଶିକ୍ଷାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର କିନ୍ତୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବାର 
କଥା ¬ ଇଂରେଜୀ ଭାଷା ଏ ଢାତି ଉପରେ କି ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏତେ 
ଝଡ଼ଝଞ୍ଜା ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି ଆମର ସମ୍ମାନ ଆସିନାହିଁ। ଆମ ବିବାହବ୍ରତ 
ନିମନ୍ତ୍ରଣ ଲେଖାଯାଉଛି ଇଂରେଚ୍ୀରେ, ଆମ ଲୋକସଭା ହେଉଛି ଇଂରେଜୀରେ, 
ପୂଅଝିଅଙ୍କ ନାଁ ବି ଦିଆଯାଉଛି ଇଂରେଜୀରେ, ଅଥଚ ଆମ ଭାଷାପ୍ରତି ଯେ ଯେପରି 
ବ୍ୟବହାର କଲେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ବେଶି ବ୍ୟଗ୍ର କିମ୍ବା ଚିନ୍ତିତ ନୋହୁ। ୧୯୬୩ ମସିହାରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କ୍ୃତିକେନ୍ଦ୍ର ପୂରୀଠାରେ ଗୋଟିଏ ନୂଆ ରେଳଷ୍ଟେସନ ତିଆରି ହେଲା। ସେହି 
ଷ୍ଟେସନର ପୋଟିକୋ ଛାତ ଉପରେ ଶାମୁକା ସାହାଯ୍ୟରେ ଷ୍ଟେସନର ନାମ ଲେଖାଥୂଲା 
ହିନ୍ଦୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ । ହିନ୍ଦୀରେ 'ପୁରୀ' ବନାନ ଲେଖାହେଲା ଠିକ୍‌, ଅଥଚ ଓଡ଼ିଆରେ 
ଲେଖାହେଲା ଭୁଲ୍‌ । କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କର ଇଞ୍ଜିନିୟର କିମ୍ବା କଣ୍ଟାକୂରଙ୍କୁ ଯଦି ଓଡ଼ିଆ 
ଜଣାନାହିଁ, ସେମାନେ କ”'ଣ ପୂରୀରେ କାହାକୁ ହେଲେ ଜଣକୁ ପଟାରି ଶୁଦ୍ଦଭାବରେ 
ଲେଖିପାରିଲେ ନାହିଁ? ଏ କ'ଣ ସେମାନଙ୍କର ଅଜ୍ଞତା ନା ଓଡ଼ିଆଭାଷା ଓ ଢାତିପ୍ରତି 
ଅବହେଳାର ନିଦର୍ଶନ ! ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କାର ସୁନ୍ଦର କୋଠାଟିଏ, ଅଥଚ ସେଥୂରେ ଭୁଲରେ 
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୨୬୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଲେଖାହେଲା ଓଡ଼ିଆ ନାଁଟା। ସେଠି ଯେଉଁ ‘ପୂରି' ଶବ୍ଦ ଲେଖାହେଲା, ‘ପୁରୀର ସେପରି 
ବନାନ ଭାଷାକୋଷରେ ବି ନାହିଁ। ଏବେ ଅବଶ୍ଯ ତାକୁ ଠିକ୍ରକରି ଦିଆଯାଇଛି। 
ରାଉରକେଲାରେ କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କର ଯେଉଁ ତାରଘର ତିଆରି ହୋଇଛି, ସେଥ୍‌ରେ ଘରର 
ନାଁଟା ଉତୟ ହିନ୍ଦୀ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରରେ ଲେଖା ହୋଇଥୂଲା। ସେହି ଗୃହ ଉନ୍ମୋଚନ 
କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରୀ ହାକିମ ଆସିଥୂଲେ, ସେ କୁଆଡ଼େ ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରକୁ 
ଲିଭାଇ ଦେବାପାଇଁ ନିର୍ଦେଶ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ବୋଲି ଖବରକାଗଜରେ ବାହାରିଥୂଲା। ଏକଥା 
ଯଦି ସତ୍ଯ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଭାଷାପ୍ରତି ଆମମାନଙ୍କର ଉଦାସୀନତା କେତେ, ତାହା 
ସହଜରେ ଜଣାଯିବ। ଲଣ୍ଡନରେ ଗୋଟିଏ ଷ୍ଟ୍ରୀଟ୍‌ ଅଛି, ତା' ନାଁ ହେଉଛି Conduit 
Street | .ବି.ବି.ସି. ସମ୍ବାଦ ପ୍ରଚାରବେଳେ ସେହି ନାଁକୁ ଯେଭଳିଭାବରେ ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରାଗଲା ସ୍କଟ୍‌ଲାଶ୍ଡର ଲୋକେ ତାକୁ ପସନ୍ଦ କଲେ ନାହିଁ। ତା'ରି ଉପରେ ମାସ ମାସ 
ଧରି ଆନ୍ଦୋଳନ ଚାଲିଲା। ଶେଷରେ ଇଂଲଣ୍ଡ, ସ୍କଟ୍‌ଲାଣ୍ଡ ଉଭୟଙ୍କୁ ସୁହାଇଲା ଭଳି ଏକ 
ଉଚ୍ଚାରଣ ଗୃହୀତ ହେଲା। ତା'ର କାରଣ ହେଉଛି, ନିଜ ଭାଷାପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ 
ଚେତନା ଓ ସମ୍ମାନ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଵର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ବରେ ମଧ୍ୟ ଆମେ 
ନିଜ ଭାଷା ବିଷୟରେ ସଚେତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିନାହୁଁ। 

ଲୋକ ଘରୁ ଗୋଡ଼ କାଡ଼ିଲେ ବରାବର ମନେମନେ ଭାବେ, ବାହାର ଲୋକେ ତାକୁ 
ଚିହନତ୍ତି କି ନାହିଁ ? ଯଦି ସେ ଦେଶ ବାହାର ଲୋକେ ତାକୁ ଜାଣନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଗାଁ ନାଁ କିମ୍ବା 
ତା” ରାଜ୍ୟର କୌଣସି କଳା, ସଂସ୍କୃତି କିମ୍ବା ଭାଷା ନାଁ ଜାଣନ୍ତି, ତେବେ ସେ ଭାରି ଖୁସିହୁଏ। 
ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅଛି ବୋଲି ଭାବି ଅଭିମାନ ଅନୁଭବ କରେ। ଏହିପ୍ରକାର ଅଭିମାନ ମଣିଷର 
ଦରକାର ମଧ୍ୟ । ତା' ନହେଲେ ଲୋକେ ଦେଶ, ଜାତି, ଭାଷା, ସଂସ୍କୃତିର ସୁନାମ ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତେ କାହିଁକି ? ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭୂତିରୁ ମୁଁ ଦେଖିଛି ¬ ଓଡ଼ିଶା ବାହାରେ ଲୋକେ 
ଯେତେବେଳେ ପଚାରନ୍ତି ଓଡ଼ିଶା କ'ଣ ବିହାର-ଓଡ଼ିଶା ? ଓଡ଼ିଆ ଲୋକେ କି ଭାଷା 
କହନ୍ତି ୨ ବଙ୍ଗଳା ନା ତେଲୁଗୁ ? ମନେମନେ ଟିକେ ବିରକ୍ତ ଲାଗେ ସତ, କିନ୍ତୁ ଭାବି 
ଦେଖିଲେ ଦୁର୍ବଳତା ଆମ ନିଜ୍ର। ବିଲାତପରି ଏତେ ଟିକିଏ ରାଜ୍ୟକୁ ଯଦି ସବୁ ଲୋକେ 
ଢାଣୁଛନ୍ି, ଆମକୁ ଜାଣୁନାହାନ୍ତି କାହିଁକି। ଆମରି ଭାଷାପରି ଗୋଟିଏ ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାକୁ 
ଯଦି ପୃଥ୍ବୀ ଲୋକେ ଜାଣୁଛନ୍ତି ଆମକୁ ଜାଣୁନାହାନ୍ତି କାହିଁକି ୨ ଭାରତୀୟ ଭାଷାର 
ଉଦାହରଣ ଦେଲାମାତ୍ରେ ଲୋକେ ହିନ୍ଦୀ, ବଙ୍ଗଳା, ଗୁଜରାଟୀ, ମରାଠୀ, ତେଲୁଗୁ, ତାମିଲର 
ନାଁ କହୁଛନ୍ତି, ଅଥଚ ଆମ ନାଁ କେହି ଧରୁନାହାନ୍ତି, ତା'ର କାରଣ ବୋଧହୁଏ ଆମେ ଆମ 
ରାଢ୍ୟକୁ ଓ ତା'ର ଭାଷା ସାହିତ୍ୟକୁ ବିଶେଷ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କରିପାରି ନାହୁଁ। ଗଲା 
ଇଲେକ୍ସନ ପରଠାରୁ ଭାରତ ମାନଚିତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାନ ନିରୂପଣ କରିବାପାଇଁ ଲୋକଙ୍କୁ 
ବୋଧହୁଏ ଆଉ ବେଶି କଷ୍ଟ ହେଉନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେମିତି କ୍ଷଣିକ 
ଇନ୍ଦ୍ରକାଲ କରି ମଧ୍ୟ ଚମକ ସୃଷ୍ଟି କରିହେବ, ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା ସମ୍ଭବ 
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ମାତୃଭାଷା ଓ ଲୋକଶିକ୍ଷା ୨୬୪ 


ନୁହେଁ। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ନିରଳସ, ନିରବଳ୍ଛିନ ସାଧନା ଦରକାର। ଯେଉଁ ସୁବିଧା, ସୁଯୋଗ 
ଓ ସାଧନା ନେଇ କେତେକ ଭାରତୀୟ ଭାଷା ଆଗେଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ଓଡ଼ିଶା ଭାଗ୍ୟରେ ତା 
ଜୁଟିନାହିଁ। ବିଦେଶୀ ଶାସନ ତଳେ ଭାରତୀୟ ଭାଷାମାନଙ୍କର ଯେତିକି ଗତିରୋଧ ହୋଇଛି, 
ତାଠୁ ବେଶୀ “ହୋଇଛି ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର। ଓଡ଼ିଆ କେବଳ ବ୍ରିଟିଶମାନଙ୍କ ତଲେ ନଥୁଲା, 
ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଙ୍ଗ - ବିହାର ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରଦେଶ ସଙ୍ଗେ ଯୋଡ଼ାହୋଇ ରହିଥୂଲା। ଓଡ଼ିଶାର 
ବାବୁଶ୍ରେଣୀ ଏବେ ବି ପୁରା ଓଡ଼ିଆ ହୋଇନାହାନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ତ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଥଲେ 
ବିଦେଶୀ। ସେକାଳ ଗଡ଼ଜାତମାନଙ୍କରେ, ପୁଣି ଓଡ଼ିଶାରେ ଛବିଶଟା ଗଡ଼ଜାତ, ବାବୁ 
କହିଲେ କେବଳ ବଙ୍ଗୀୟ ଭଦ୍ରଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଉଥ୍‌ଲା। ତେଣୁ ଓଡ଼ିଆଭାଷା ପାଇଁ ଚିନ୍ତା 
କରୁଥଲା କିଏ ? ଫକୀରମୋହନଙ୍କପରି ଯେଉଁମାନେ ଚିନ୍ତା କରୁଥୁଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ 
କୁହାଯାଉଥ୍‌ଲା ରିଙ୍ଗ ଲିଡର୍‌'। ହିନ୍ଦୀଲୋକେ ଆସି ଓଡ଼ିଆ ପାଇଁ କାମ କରିବା କିମ୍ବା 
ଓଡ଼ିଆଲୋକେ ଯାଇ ମରାଠୀ ଭାଷାର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାର ଉଦାହରଣ ଖୁବ 
କମ୍‌। ଏସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନିଜ ଭାଷାପାଇଁ କାମ କରିବା କଥା। ଆମେ ଯଦି 
ଭାବୁଥାଉି, ଆମପାଇଁ ଆଉ ଲୋକେ କରିବେ - ସେ ଭାବନା ଆମର ଭୁଲ୍‌। ' ବଥ ସିନା 
ବଥାଏ, ଆବୁ କାହାର ବଥାଏ ନାହିଁ। 

୧। ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ଇଂରେଜୀର ଆଧ୍ୂପତ୍ୟକୁ 

କମାଇବାକୁ ହେବ। 

୨। ଜନତାର ସାମୂହିକ ଶିକ୍ଷାପାଇଁ ମାତୃଭାଷା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ମାଧ୍ୟମ। 

୩। ଶାସିତଙ୍କୁ ଶାସକଙ୍କଠାରୁ ଦୂରରେ ରଖିଛି ଇଂରେଜୀ ଭାଷା। 

୪। ମାତୃଭାଷା ପାଇଁ ଅଭିମାନ ଓ ମାତୃଭାଷାର ଉନ୍ନତି ସାଧନା କାମ୍ୟ। 
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ଆମେରିକା : ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଓ କଳା ସଂସ୍କୃତି 


< 


ସୂର୍ଯ୍ୟକାନ୍ତ ଦାସ 


ଆମେରିକାର ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରି ସାଧାରଣତଃ ଅନେକ 
କହିଥାନ୍ତି ଯେ ଯୁ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ର ପୁଞ୍ଚିବାଦ ଦେଶ, ସୁତରାଂ ସେ ଦଶରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଧ୍ୟାନ ରହିଲା 
ପଇସା ଉପରେ । କିପରି ଅର୍ଜିବ, କିପରି ଭୋଗବିଳାସ କରିବାଂ ଏଇ ହେଲା ସେ ଜାତି 
ଜୀବନ ¬ ଦର୍ଶନର ମୌଳିକ ଚିନ୍ତାଧାରା । କିନ୍ତୁ ତଳେଇ କରି ଦେଖ୍ଲେ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ମାର୍କିନ 
ସମାଜରେ କଳା- ସଂଗୀତ ସଂସ୍କୃତିର ଯେଉଁ ବ୍ୟାପକ ବିକାଶ ଘଟିଛି ଓ ଘଟୁଛି, ତାହା 
ଯେକେହି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷକଙ୍କୁ ବିସ୍ମିତ କରିବ । 

ଆମେରିକାନ୍‌ମାନଙ୍କୁ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ-ଜଡ଼ବାଦୀ ଆଖ୍ୟା ଦେଇ ତାଙ୍କ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ହେୟଜ୍ଞାନ କରିବା ବଡ଼ କଥା, କିରୁ ଯେଉଁ ଭିରି ଉପରେ ଯୁଲ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରର 
ଵିହିକ ସମ୍ପଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏବଂ ଯେଉଁ ସବୁ କାରଣରୁ ତାହା ଏପରି ସାଫଲ୍ୟମଶ୍ତିତ, ସେ 
କାରଣଗୁଡ଼ିକ ଅନ୍ଵେଷଣ କରିବା ଦରକାର । ମଣିଷ ଛୁଟି ବିନା ବଞ୍ଚ୍‌ପାରିବ ନାହିଁ, କିମ୍ବା 
ଖାଲି ଭୁଞ୍ଜବା ନିମିର ବଞ୍ଚ୍‌ ରହିବା ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ସମାଜର 
ବିକାଶକ୍ରମରେ ଏପରି ଅବସ୍ଥା ଆସେ, ଯେତେବେଳେ କି ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ରେ କଳା-ସଂଗୀତ 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇଉଠର୍ତି । ଯେଉଁ ଦେଶରେ ଜୀବନଧାରଣୋପଯୋଗୀ 
ନିତ୍ୟନିମିଭିକ ପଦାର୍ଥ ଭରପୁର ହୋଇ ରହିଛି, ସେ ଦେଶ ଓ ସେ ସମାଢରେ ସ୍ଵତଃ ଅନେକ 
ଲୋକ କଳା-ସଂସ୍ତ୍ୃତି ଚ୍ଟଚା ମାଧ୍ୟମରେ ଉନ୍ନତ ଜୀବନୋପଲବୁଧ୍‌ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇ 
ଉଠିବା ସ୍ଵଭାବିକ କଥା | ବିଂଶ ଶତାହୀର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଵବରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଅବସ୍ଥା ଠିକ୍‌ ଏଇଆ | 

ଯୁଲ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଫଳିତ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଟେକ୍ନୋଲୋଜିର ସଦୁପଯୋଗ ହେତୁ ଅନ୍ନବସ୍ତ 
ସମସ୍ୟାର ଅତି ସହଜ ସମାଧାନ ହୋଇଯାଇଛି । ସେ ଦେଶରେ ନିରନ୍ତ ବୁଦୁକ୍ଷୁ, ପ୍ରପୀଡ଼ିତ 
ନାହାନ୍ତି, ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଭାବେ ଯେଉଁମାନେ ବା ନିର୍ବନ ଅଛନ୍ତି, ଉଦ୍ୟମ କଲେ ସେମାନଙ୍କର 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଘୁଞ୍ଚିବାରେ ଡେରି ହୁଏନା । ଜୀବିକା ନିର୍ବାହର ଉନ୍ନତ ସୁଯୋଗ- ସମ୍ଭାବନାର 
ସୁବିଧା ନେଇ ପାରିଲେ, ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ କାହାରି ଆର୍ଥକ ସ୍ଵଚ୍ଛଳତା ଦୁଷ୍କର ହୁଏନା । 

ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈଡିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି, ଆର୍ଥକ ସ୍ବଚ୍ଛଳତାର 
ଭିରି ସୁଦୃଢ଼ କରାଇ ସାରିବା ପରେ ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ସୃକ୍ଷମକଳା ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହୀ ସୁନାଗରିକ ସୃଷ୍ଟି 
କରାଇବାକୁ ହେବ ! ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତି ଲାଗି ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କୃତିର ବିକାଶ ସର୍ବାଗ୍ରେ ଲୋଡ଼ା । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଆମେରିକା ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଓ କଳା ସଂସ୍କତି ୨୬୬ 


ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରର ସାମାଜିକ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚଲାଣି ଯେ ସେଥୁରେ ସମ୍ପତି 
ସଂସ୍ତୁତି ପ୍ରସାର ଅଗ୍ରାଧ୍ଵକାର ଲାଭ କରିଛି । 

ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶନ, ପତ୍ରପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ, ପୁସ୍ତକାଗାର, ଯାଦୁଘର, ଆର୍ଟ ଗ୍ୟାଲେରି, 
ସଙ୍ଗୀତଶାଳା, ନାଟ୍ୟଶାଳା, ବେତାର ବ୍ୟବସ୍ଥା, ଟେଲିଭିଜନ, ସୁଶୋଭିତ ବିହାର- ଉଦ୍ୟାନ, 
ପାର୍କପଡ଼ିଆ, କ୍ରୀଡ଼ାକସରତ ବ୍ଯବସ୍ଥା, ବ୍ୟାୟାମଶାଳା, ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ଆଲୋଚନା କେନ୍ଦ୍ର 
ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ଦେଶରେ ଯେତେ ବ୍ୟାପକ, ସେହି ସମାଜ ସେତିକି ବେଶୀ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରେମୀ 
ବୋଲି ସାଧାରଣତଃ ଧରି ନିଆଯାଏ । ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ଥୂବା 
ଏଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଗତ ଦଶବର୍ଷ ଭିତରେ ଅନ୍ୟ 
ଯେ କୌଣସି ଦେଶ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ବକ ପ୍ରଗତି କରିଥୁବା ନିଃସନ୍ଦେହରେ ପ୍ରମାଣିତ । 

ଆଜିକାଲିର ଦୁନିଆରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ କଳା ବା ସଂଗୀତର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ସାଧନ ଲାଗି 
ପ୍ରଚୁର ଅର୍ଥ ଲୋଡ଼ା ହୁଏ । ଯେଉଁ ଦେଶ ଯେତେ ସମୃଦ୍ଧିଶାଳୀ ସେ ଦେଶର ସଭ୍ତ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ସେତିକ ସମୃଦ୍ଧ ଏହା କହିବା ଅସଙ୍ଗତ ହେବ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଦେଶର ସମ୍ପଦ 
ଯେତେ ବେଶୀ ସେ ଦେଶ ପକ୍ଷେ ଶିକ୍ଷା-ସଂସ୍ତୃତି“ସଙ୍ଗୀତ-ଚାରୁକଳାର ବିସ୍ତାର ଲାଗି 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧୁକ ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରିବା ବେଶ ସମ୍ଭବ, ଏହା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କଥା । ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ସାଧାରଣ ନାଗରିକର ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ଏହା ବେଶ୍‌ ଜଣାପଡ଼େ । 
ସେ ଦେଶରେ ଚିତ୍ରକଳାର ଆଦର, ସଙ୍ଗୀତ ଚର୍ଚ୍ଚାର ଆସକ୍ତି, ରଙ୍ଗମଞ୍ଚର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଚିତ୍ବିନୋଦନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକର ଆଗ୍ରହ ଓ ଉତ୍ସାହ 
ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କର କଳାବୋଧ ଅହରହ ଜାଗରୂକ ହେଉଛି । ରସାସ୍ଵାଦନ ପ୍ରତି ଉନ୍ନତ 
ବ୍ୟଗ୍ରତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । 

ସଙ୍ଗୀତ ଚର୍ଚା ପ୍ରତି ଅନୁରଭ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରାଇବା ଯୁଚ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଶିକ୍ଷାପଦ୍ଧତିର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଅଂଶ । ଦେଶର କ୍ଷୁଦ୍ରତମ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନରୁ ବିଶ୍ନ ବିଦ୍ୟାଳୟର ଶୀର୍ଷ ସୋପାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଙ୍ଗୀତ 
ଶିକ୍ଷା ଲାଗି ଯାବତୀୟ ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି । ପ୍ରାୟ ପାଞ୍ଚଗୋଟି ବ୍ଯକ୍ତି ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ କୌଣସି 
ନା କୌଣସି ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ନିପୁଣତାର ସହିତ ବଜାଇ ଜାଣନ୍ତି । ଗୀର୍ଜାରେ, ବିଦ୍ୟାଳୟରେ, 
କାରଖାନାରେ ଅବସରବିନୋଦନ ଲାଗି ନାନାପ୍ରକାର ସଂଘ ଓ ସଂସ୍ଥା ଜରିଆରେ ସଙ୍ଗୀତ 
ଚର୍ଚ୍ଚା ଲାଗି ଢ଼େର ସୁଯୋଗ ସେ ଦେଶରେ ମିଳେ । ବଡ଼ ପଣ୍ୟ ଭଣ୍ଡାର ଗୁଡ଼ିକର ବିକ୍ରି ଖର୍ଦି- 
ବେଳେ ଆମୋଦଦାୟକ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରଚାରିତ ହୁଏ । 
ଦେଶସାରା “ରେକଡ଼ କୁବ' ଗଡ଼ି ସଙ୍ଗୀତପ୍ରେମୀଏ “କ୍ଲାସିକାଲ” ଓ ଆଧୁନିକ ସଙ୍ଗୀତର ନୃତନ 
ନୂତନ ରେକର୍ଡ଼ କିଣନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ବାଦ୍ୟଯନ୍ତ୍ର ବିକ୍ରି ଲାଗି ସବୁ ସହରରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଦୋକାନ 
: ରହିଛି, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟକଳା ଶିକ୍ଷା ଲାଗି ଅସରଚ୍ତି ଅନୁଷ୍ଠାନ ରହିଛି । 

ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରୀତି ଆମେରିକାନ ସମାଜରେ ଯେପରି ସଚରାଚର ଦ୍ରଷ୍ଟିଭୂତ ହୁଏ, 
ନାଚ୍ୟକଳାର ଆଦର ମଧ୍ଧ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି । ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବଡ଼ ବଡ଼ ନଗରୀରେ ଏକାଧ୍‌କ 
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୨୬୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ରହିଛି । ସବୁଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ ଓ ଅର୍ଚ୍ଚନକ୍ଷମ | 'ଥ୍ଏଟର ସିଜନ' ବା ରତୁ ଅନୁଯାୟୀ 
ନାଟକ ଅଭିନୟ ସ୍ତୋତ ଯୁଭ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରର ସର୍ବତ୍ର ଖେଳିଯାଏ । ନିଉୟର୍କ ସହରର ବ୍ରତର 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ, ଧାଡ଼ି-ଧାଡ଼ି ହୋଇ ଯେତେ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ରହିଛି, 
ପୃଥ୍ବୀରେ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ଓ ସାରା ଦେଶରେ ସେତେ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ଏକାଠି ଦେଖବାକୁ 
ପାଇବା ମୁସ୍କିଲ । ଦେଖ୍ବବାକୁ ପାଇବା ତ ଅସମ୍ଭବ, ଅଧୁକନ୍ତୁ ସବୁ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ଯେ ଏକ 
ସଙ୍ଗେ ଅଭିନୟ କରି ସାଫଲ୍ୟ ଅର୍ଜନ କରିବେ ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ଅଭିନୟ ଚାଲିଥୁ୍‌ବା ସତ୍ତେ 
ବି ଟିକଟ ପାଇବା ଲାଗି ମଞ୍ଚପ୍ରେମୀଙ୍କୁ ମାସ ମାସ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଏହା 
ବି ଅନ୍ୟ ଦେଶରେ ଅକନଳନୀୟ । 

ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଭିତ୍ତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜକୁ ଧନ୍ଯ ଧନ୍ଯ 
କହିବାର କଥା ଯେ ସେ ଦେଶର ସହରମାନଙ୍କରେ ଏକରୁ ଅଧଵକ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ସଫଳତାର 
ସହିତ ପରିଚାଳିତ ହେଉଛି । ଯୁକ୍ତରାଷ୍୍ରରେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା 
କରେ କି ନା ତାହାର ସାମାନ୍ୟ ଉଦାହରଣ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ ବ୍ରତ 
ରଙ୍ଗମଞ୍ଚମାନଙ୍କରେ ଗୋଟଏ ଗୋଟିଏ ନାଟକର ଅଭିନୟ କ୍ରମାଗତ ତିନିବର୍ଷ ଚାଲୁଥଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ଲୋକଙ୍କର ଅଭିନୟ ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ଆସେ ନାହିଁ । ଆମେରିକାର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଭିନେତ୍ରୀ 
ଜୁଲି ହ୍ୟାରିସ୍‌ ‘ଦି ଲା” ନାଟକରେ ଏପରି ଚମଜ୍କାର ଅଭିନୟ କରିଥୂଲେ ଯେ ଦର୍ଶକ 
ରିଡ଼ ହେତୁ ସେଇ ଅଭିନୟ ନିରବିଚ୍ଛନ ଭାବରେ ଦୁଇଶହଆଠ ରାତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲିଥୂଲା 

ଅଛ କେତେ ବର୍ଷ ହେଲା ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ “ ବ୍ୟାଲେ”' ଅଭିନୟ ପ୍ରତି ଲୋକଙ୍କର ସୃହା 
ବଢ଼ିଯାଇଛି । ୧୯୧୬ ସାଲରେ ଯେତେବେଳେ ରୁଷିଆ ଦେଶର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବ୍ୟାଲେ 
ନୃତମଣ୍ଡଳୀ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ନିମନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇ ଆସିଥୂଲେ, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର ନୃତ୍ୟ 
ଆୟୋଜନ କରିଥ୍‌ବା ପରିଚାଳକବର୍ଗଙ୍କୁ କ୍ଷତି ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଥୂଲା । କାରଣ, ଯେତେ 
ଟିକେଟ୍‌ ବିକ୍ରି କରି ଖର୍ଚବାର୍ଚ୍ଚ ତୁଲାଇବାକୁ ପରିଚାଳକମାନେ ଆଶା ପୋଷିଥୂଲେ, ବ୍ୟାଲେ 
ନୃତ୍ୟରେ ଆଗ୍ରହୀ ଥ୍ବା ସେତେ ଦର୍ଶକ ଆସି ନଥୂଲେ । ଅମେରିକାରେ କିନ୍ତୁ ସେଦିନ 
ବଦଳି ଗଲାଣି । ବ୍ଯାଲେ ପ୍ରତି ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏପରି ଗଭୀର ଅନୁରାଗ ରହିଛି ଯେ 
ସୋଭିଏଟ୍‌ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସାଂସ୍କୃତିକ ମୈତ୍ରୀ ପୁନଃ ସଂସ୍ଥାପିତ ହେବା ମାତ୍ରେ ମସ୍କୋ ନଗରୀର 
ବାଲ୍‌ଶୋଇ ଥ୍‌ଏଟର ବ୍ୟଯାଲେ ନୃତମଣ୍ଡଳୀକୁ ଯୁଲ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରୁ ସର୍ବାଗ୍ରେ ସାଦର ନିମନ୍ତ୍ରଣ 
ମିଳିଯାଇଛି । 

ଯଦିଓ ଯୁରୋପରେ ଚାରୁକଳାର ଧନାଢ଼୍ୟ ଏତିହ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ୟୁରୋପୀୟମାନେ 
ଚିତ୍ରକଳା ଓ ସୃକ୍ଷମକଳା ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହୀ, ତଥାପି ଆଧୁନିକ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବି ଚାରୁକଳା 
ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାର ଅଭାବ ନାହିଁ । ଆମେରିକାର ଶିଶୁମାନେ ହାତରେ ଖଡ଼ି ଧରିବାକୁ ସମର୍ଥ 
ହେଲା ଦିନଠାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ତୂଳୀ, ରଙ୍ଗ ଇତ୍ୟାଦି ସାମଗ୍ରୀ ଯୋଗାଇ ଦିଆଯାଏ । 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ଶିଶୁ-ଶ୍ରେଣୀଗୁଡ଼ିକରେ ଚିତ୍ରକଳା ପ୍ରତି ଶିଶୁର ସହା ଉଦ୍ରେକ କରାଯାଏ । 
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ଆମେରିକା ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଓ କଳା ସଂସ୍କୃତି ୨୬୮ 


ଫଳଡଃ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରେମୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମାତ୍ରେ ଚିତ୍ରକଳାକୁ ଆଦର କରିବା 
ଏବଂ ତହିଁରୁ ରସଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ । ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରତ୍ଯେକ ନାମଜାଦା 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆର୍ଟ ଗ୍ୟାଲେରି ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବଡ଼ ବଡ଼ ସହରରେ ବି 
ଚିତ୍ରଶାଳା ରହିଛି । 

ୟୁରୋପର ଅତୀତ ଯୁଗର ବିଖ୍ୟାତ ଚିତ୍ରକରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ କଳା ସଂପଦର 
ପ୍ରଦର୍ଶନଗୁଡ଼ିକ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସହରରୁ ସହର ଘୂରିବୁଲେ , ସୁତରାଂ ଆଗ୍ରହୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷେ 
ଦା'ଭିଞଚ୍‌ ବା ରେମ୍ଭାଣ୍ଟଙ୍କ ମୌଳିକ ଚିତ୍ରପଟ ସହିତ ପରିଚିତ ହେବା କଷ୍ଟକର ନୁହେଁ । ଜୀବିତ, 
ବା ମୃତ, ସ୍ବଦେଶୀ ବା ବିଦେଶୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଖ୍ଯାତ ଚିତ୍ରଶିଛ୍ଥୀଙ୍କ ଚାରୁକଳାର ପ୍ରଦର୍ଶନୀ 
ନିଉୟର୍କ ସହରରେ ହୋଇଥାଏ । ସ୍ପେନର ବିଖ୍ୟାତ ଶିଳ୍ପୀ ପିକାଶୋ ଦୁଅନ୍ତୁ ବା ଭାରତର 
ଯାମିନୀ ରାୟ ହୁଅନ୍ତୁ, ତାଙ୍କର ମୌଳିକ ସୃଜନୀଶର୍ତି ଓ ଚାରୁକଳାର ବିଚାର କରି ତାଙ୍କୁ 
ସମ୍ମାନ ଦେବାଲାଗି ଆମେରିକାନ୍ମାନେ ଏ ଯୁଦ୍ଧୋଭର ଯୁଗରେ କେବେହେଲେ 
ପାଶ୍ଚାତୂପଦ ହେବାର ଦେଖାଯାଇନାହିଁ ! 

ସଙ୍ଗୀତ, ଲଳଜିତକଳା, ରଙ୍ଗମଞ୍ଚ ଇତ୍ୟାଦିର ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା କରିବାରେ 
ଆମେରିକାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେପରି ଉତ୍ସାହ ଦେଖାଯାଏ, ପୂସ୍ତକାଗାର ବିକାଶରୁ 
ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସେହିପରି ସଂସ୍ତୃତିପ୍ରୀତି ସୂଚିତ ହୁଏ । ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ବଡ଼ ସାନ ପ୍ରାୟ ସବୁ 
ସହରରେ ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଲାଗି ଉନୁନ୍ତ ପୂସ୍ତକାଗାର ରହିଛି । ଜାତୀୟ ଅନୁଷ୍ଠାନ ରୂପେ 
ପୂସ୍ତକାଗାରର ବିକାଶ ସେ ଦେଶରେ ଯେପରି ସାଫଲ୍ୟମ୍ତିତ, ଅନ୍ୟତ୍ର ତାହା ବିରଳ । 
ସାଧାରଣ ପୂସ୍ତକାଗାରର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ ଶିଶୁମାନଙ୍କ ଲାଗି, ଅନ୍ଧମାନଙ୍କ ଲାଗି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ପଠନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । ଚାରୁକଳା ଓ ସଙ୍ଗୀତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷଜ୍ଞମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବକ୍ତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଆୟୋଜନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପୂସ୍ତକାଗାର ଭବନରେ ପ୍ରେକ୍ଷାଳୟ ନିର୍ବିଷ୍ଟ ଅଛି । ଶିକ୍ଷା 
ସମ୍ପନ୍ଧୀୟ ଚଳଚିତ୍ର ପ୍ରଦର୍ଶନ ଲାଗି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇଛି । ମଫସଲର ପାଠଜମାନଙ୍କ 
ଲାଗି ‘ମୋବାଇଲ ଲାଇବ୍ରେରୀ” ବା ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ପାଠାଗାର ପ୍ରଚଳନ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଏକାନ୍ତ 
ନିଜସ୍ଵ ସାଂସ୍କୃତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଦେଶର ଯେକୌଣସି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଆନ୍ତଃ-ପୁସ୍ତକାଗାର ଧାର- 
ଉଧାର ସୃତ୍ରରେ ବହି ଦିଆନିଆର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି । ପାଠକ ଯେତେ ଦୂରରେ ଥାଉନା 
କାହିଁକି ପୂସ୍ତକାଗାର ଜରିଆରେ ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରୁ ନିହାତି ଦରାକାର ବହି ଆଣି ପଢ଼ିବା 
ଏବଂ ଫେରସ୍ତ ଦେବାର ବେଶ୍‌ ସୁବିଧା ରହିଛି । 

ପୁସ୍ତକଗାର ଓ ପାଠାଗାର ସ୍ଥାପନ କରି ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପଠନ ସହା ବୃଦ୍ଧି 
କରାଇବାକୁ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ କାହିଁ କେତେ ଯୁଗରୁ ଫଳପ୍ରଦ ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ହୋଇଆସିଛି । (Readers are leaders) ଅର୍ଥାଡ଼ ଜାତୀୟ ଓ ଆନ୍ତଜୀତୀୟ ନେତୃତ୍ବ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ସର୍ବଦୌ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା ବିଧେୟ - ଏହି ମୌଳିକ ଦର୍ଶନ 
ଦ୍ଵାରା ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ପାଠାଗାର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରିଥାରି । 
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୨୬୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଓ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟ ବିଦ୍ୟାରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଅତୀତ ପରମ୍ପରା ନାହିଁ, ଏହା ସତ, କିନୁ 
ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଯେ ଏ ଦିଗରେ କାହା ପଛରେ ପଡ଼ିନାହିଁ, ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଅଗ୍ରଣୀ ହୋଇଛି, ଏହା ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରଧାନତଃ କାଚ ଆଲୁମିନିୟମ ଓ 
ଇସ୍ପାତରେ ତିଆରି ନିଉୟର୍କ ସୌଧଶାଳା ଦେଖୁଲେ ସ୍ଥାପତ୍ଯ-ବିଦ୍ୟାରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର 
ମାନଦଶ୍ଡ କଳନା କରିହୁଏ ! ସଦୃଶ୍ୟ କମନୀୟ ତଥା ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ଯୟବହାରପୋଯୋଗୀ 
ସୌଧମାଳାର ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ତତ୍ଵ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ସ୍ଥାପତ୍ଯ ବିଦ୍ୟାରେ 
ଅମେରିକାନୂମାନଙ୍କ କଳ୍ପନା ଓ ଦକ୍ଷତା ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । ନିଉୟର୍କ ସହରର 
ରକ୍ରଫେଲର୍‌ ସେଣ୍ଟର ଅଞ୍ଚଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ସୌଧପୁଞ୍ଜ ଜଗତରେ ଅଦ୍ଵିତୀୟ । ଜେନେରାଲ 
ମୋଟର୍‌ସ କମ୍ପାନୀର ଗବେଷଣାଗାରଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁବା 'ଜି.ଏମ୍‌ ଟେକ୍ରିକାଲ 
ସେଣ୍ଟର” ” ସ୍ଥାପତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତୁଳନୀୟ | ତିନିଶହ ତିରିଶ ଏକର ଜମିରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏହି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ସ୍ଵପ୍ମପୁରୀ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରଗଡିର ଶୋଭାପସରା । 

ଆଧୁନିକ ପୃଥ୍ଵବୀରେ ସ୍ଥାପତ୍ଯ ଶିଳ୍ପରେ ଦୁଇ ମହାମନୀଷା ବରେଣ୍ୟ ଆସନରେ 
ଅଳଂକୃତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ହେଉଛନ୍ତି ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଫ୍ରଙ୍କ୍‌ ଲଏଡ଼୍‌ ରାଇଟ୍‌ । 
ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମାଇକେଲ ଆଞ୍ଜେଲୋ ନାମରେ ଚ଼ିଖ୍ୟାତ ଅସାମାନ୍ୟ ପ୍ରତିଭାସଂପନ୍ନ ଏହି 
ସ୍ଥାପତ୍ୟଶିଛୀଙ୍କର କଳ୍ପନା ରହିଥୂଲା ଯେ ଚିକାଗୋ ସହରରେ ୫ ୨୮ ମହଲା ବ୍ୟାପୀ 
ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାଣ୍ଡକାୟ ସୌଧ ରଚନା କରାଯିବ । ଏହି ସୌଧ ନିର୍ମିତ ହେଲେ ଏହା ଭୂପୃଷ୍ଠରୁ 
ପ୍ରାୟ ଏକ ମାଇଲ ଆକାଶ ଆଡ଼କୁ ଇମ୍ବିଯିବ । 

ଗୀର୍ଜାଘର ହେଉ, ଗବେଷଣା ମନ୍ଦିର ହେଉ, ସଙ୍ଗୀତଶାଳା ହେଉ ଅଥବା ଚିକିତ୍ସାଳୟ 
ହେଉ, ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆଧୁନିକ ସୌଧ ରଚନାରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିଭା ଓ ବିଚକ୍ଷଣତା ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେଉଛି, ତାହା ବାସ୍ତବିକ ଅନୁଧ୍ୟାନଯୋଗ୍ୟ । ପ୍ରାଚୀନସୌଧ ରଚନା ପ୍ରଣାଳୀରୁ ପ୍ରାଚୀନ 
ସଭ୍ୟତାର ଉନ୍ମର୍ଷଓଅପକର୍ଷ ବିଶେଷଜ୍ଞମ୍ନାନେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥାନ୍ତି । ମନ୍ଦିଭ, ବାସଗୃହ, 
ନୃତମଶ୍ଡପ ଇତ୍ୟାଦିର ନିର୍ମାଣ କୌଶଳରେ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଯେ କୌଣସି ଜାତିର 
ଆତ୍ମା ଓ କଳାନୁଭୂଡି ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଆସିଛି । ଅଧୁନାତନ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଇସ୍ପାତ ନିର୍ମିତ 
ନଗରୀଶୁଡ଼ିକରେ, ଜାହାଜଗୁଡ଼ିକରେ, ବ୍ୟୋମଯାନ ଗୁଡ଼ିକରେ ତଥା ମଟରଗାଡ଼ିର 
ଉପଯୋଗିତାପୂର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ମାଣ ପରାକାଷ୍ଠାରେ ସେଇ ଦେଶର କଳା- କୁଶଳ ଏବଂ ସୃଜମଶୀଳ 
ଜାତୀୟ ପ୍ରାଣର ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଆଭାସ ପରିସୁଷ୍ଟ । 

କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵଚ୍ଛ ମନ୍ଦାକିନି ଧାରା ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସତତ 
ପ୍ରବାହିଡ଼ ହେଉଛି । ପୂଥବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶରେ ନିପୁଣ କଳା-ସାଧକମାନେ ନିଉୟର୍କରେ 
ନିଜର ପ୍ରତିଭା ଜାହିର୍‌ କରିବାକୁ ଯେପରି ଆଗ୍ରହୀ, ସେଥ୍ରୁ ଜଣାଯାଏ ନିଉୟର୍କ ହିଁ ଏ 
ଯୁଗରେ ସଙ୍ଗୀତ, ନୃତ୍ୟକଳା ଓ ଚାରୁକଳାର ମକ୍ରକା ନଗରୀ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ଓପନ୍ୟାସିକ 
ହୁଅନ୍ତୁ, ନୃତ୍ୟଶିଛୀ ହୁଅନ୍ତୁ, ଦାର୍ଶନିକ ହୁଅନ୍ତୁ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଅସାଧାରଣ ପ୍ରତିଭା ପୂଜାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
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ଆମେରିକା ପୁଞ୍ଜିବାଦ ଓ କଳା ସଂସ୍କୃତି ୨୭୦ 


ପୀଠ ନିଉୟର୍କରେ ରହିଛି । ରେନେସୀଯୁଗରେ ଯୁରୋପର କଳା ଓ ସଂସ୍ତୃତିର ବିକାଶ 
ଲାଗି ଯେପରି ଉନ୍ଲୁ୍ତ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ବୋଲି ଜଣାଯାଏ, ଆଧୁନିକ 
ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ କଳାସଂସ୍ତୃତି ସେଇ ସୁବର୍ଣ୍ଣଯୁଗ ଆସିଛି । ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ କଳାକାରମାନଙ୍କ 
ଲାଗି ଅପ୍ରତିହତ ସୁଯୋଗ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ଆଦର ରହିଛି । 

ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଶାଶ୍ନତ ଉଦ୍ଧଭାସ ସେଠାକାର 
ସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୁହେଁ । ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବେସରକାରୀ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ସାଫଲ୍ୟ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସର୍ବତ୍ର ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରସାର ଲାମ୍ବି 
ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସରକାରୀ ଅପେକ୍ଷା ବେସରକ୍ରାରୀ ମହଲ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଧ୍ବକ ଉଦ୍ଧଵଯୋଗୀ ! 
ବୋଷ୍ଟନ ସହରର ମ୍ୟୁଜିୟମ ଅଫ୍‌ ଫାଇନ ଆର୍ଟସ ଗର୍ବର ସହିତ ଘୋଷଣା କରିଥାଏ ଯେ 
ସେହି ଲଳିତ କଳା ¬କେନ୍ଦ୍ରର ଯାବତୀୟ ବ୍ଯୟ ବେସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ ଓ ଚାନ୍ଦା ସୃତ୍ରରୁ 
ମିଳିଥାଏ । ସଂସ୍କୃତିପ୍ରସାର ଲାଗି ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ କେହି ସରକାରୀ ସାହାୟ୍ଯ ପ୍ରତି ଆଶା 
ରଖନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ ସାହାଯ୍ୟ ଦେଲା ପରେ ପରେ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ନୀତି ନିର୍ବାରଣରେ 
ସରକାର ହସ୍ତକ୍ଷେପ କରିବାର ଆଶଙ୍କା ରହିବା ସ୍ଵଭାବିକ । ଅର୍ଥନୈତିକ ତଥା ସାମାଜିକ 
ସଙ୍ଗଠନରେ ସରକାରୀ ହସ୍ତକ୍ଷେପକୁ ଦୂରେଇ ରଖୁବା ଆମେରିକାନ୍‌ ଜାତିର ମୌଳିକ 
ବିଶ୍ଵାସ । ସେ ଦେଶର ସରକାର ମଧ୍ଯ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ସର୍ବଦା ସତର୍କ ଥା'ନ୍ତି । ବେଳାଭୂମିରେ 
ଥାଇ ସମୁଦ୍ର ତରଙ୍ଗ ପ୍ରତି ରାଜାଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଯେପରି ଅବ୍ୟାପାର ବୋଲି ସମ୍ରାଟ 
କାନ୍ୟୁଟ୍‌ ବୁଝିଥୂଲେ, ମନେହୁଏ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସରକାରୀ କର୍ର୍ପକ୍ଷ ଜନତାର ରୁଚି ଓ 
ରସବୋଧକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବା ସେହିପରି ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଓ ଅହିତକର ମଣି ସଂସ୍କୃତି ଉପରେ 
ସରକାରୀ କର୍ଧତ୍ଵ ଉଣା କରିଛନ୍ତି । 

ଅର୍ଥନୀତିରେ ମାର୍କିନ୍ନ ସମାଜ ଯେପରି ପ୍ରତିପରିଶାଳୀ, କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତି ବିକାଶରେ 
ସେଇ ସମାଜ ସେହିପରି ପ୍ରଗତିଶୀଳ । କଳାପ୍ରୀତି ଓ ରସାସ୍ବାଦନ ଆମେରିକାନ ସମାଜର 
ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀୟ ଅଭିକାତବର୍ଗଙ୍କଠାରେ ନିବଦ୍ଧ ନରହି ସର୍ବଶ୍ରେଣୀକୁ ବ୍ଯାପୀ 
ଯାଇଛି । ସେ ଜାତିର କଳାପ୍ରୀତିର ନିଦର୍ଶନ ସେଠାକାର ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ସର୍ବତ୍ର 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । 
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ବିପ୍ପବ 


ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନ ଦାସ 


' ଏବେ ସମସ୍ତେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆମ ଦେଶରେ ବର୍ଭମାନ ଗୋଟିଏ ବିପ୍ପବ ଦରକାର । ଅର୍ଥାତ 
ଯିଏ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ବର୍ଭମାନର ସ୍ଥିତିରେ ଆଦୌ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନୁହନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନେ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ଗନ ଚାହୁଁଛି ଏବଂ ସେହି 
ପରିବର୍ଭନକୁ ସେମାନେ ବିମ୍ନବ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ମନ୍ତ୍ରୀ ଓ ଯନ୍ତ୍ରୀ ଆଜି ସମସ୍ତେ କହୁଛନ୍ତି, 
ଆମ ଦେଶରେ ବର୍ଭମାନ ଏକ ବିପ୍ପବ ନିତାନ୍ତ ଦରକାର । କେହି ବିରକ୍ତ ହୋଇ ଏପରି 
କହୁଛଚି, କେହି ବା ବିବ୍ରତ ହୋଇ ଏପରି କହୁଛନ୍ତି । ସେଦିନ ଜଣେ ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ଓ ଅତି 
ବିଶ୍ଵସ୍ତ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ ଜଣେ ଇଞ୍ଜିନୟର୍‌, ଯିଏ କି ନିଜର ଅଫିସ ହାକିମ ଓ ଗସ୍ତକ୍ରମ 
ବ୍ୟତୀତ ଦୁନିଆରେ ପ୍ରାୟ ଆଉ କିଛି ହେଲେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ଜଣେ ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ପୋଲିସ 
ଅଫିସରଙ୍କ ଆଗରେ ଯିଏ ବି ଆପଣା ଭିତରେ କୌଣସି ଅନିର୍ଣ୍ଣୀତ ଗହ୍ଧାରରେ କେଉଁ 
ଅନିଶ୍ଚିତ ଜ୍ବାଳା ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ପରି ହଠାଡ଼ ଶାନ୍ତିଭଙ୍ଗ କରି କହିପକାଇଲେ, ଏ 
ଦେଶରେ ଗୋଟାଏ ବିପ୍ପବ ଅତି ସତ୍ବର ଅବଶ୍ଯ ଦରକାର । ଭାରତୀୟ ଜନସମାଜର 
ସହିବାର ସୀମାରେ ସେ ବିସ୍ମୟ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । 

ଦେଇ ଆସିଲା । ଶିକ୍ଷା ବିଭାଗରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗାଆଁ 
ସ୍ତ୍ରଲର ଶିକ୍ଷକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ପ୍ରଚଳିତ ଶିକ୍ଷାରୀତି ଓ ପରୀକ୍ଷାରୀତି ବଦଳିବା ଉଚିତ 
ବୋଲି କହିଲେ, କିନୁ ଶିକ୍ଷା ଓ ପରୀକ୍ଷାର ମାଲଗୋଦାମମାନଙ୍କରେ ପାରମ୍ପରିକ ରୀତିରେ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟବସାୟ ସଂପୃକ୍ତ ସଭିଙ୍କର ସୌହାର୍ଦ୍ୟ ଚିତରେ ଚାଲିଆସୁଛି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ସେଥୂରୁ ଲାଭ ଉଠାଇବାରେ କୌଣସି କାର୍ପଣ୍ୟ କଲେ ନାହିଁ । ଏହି ବ୍ୟବସାୟ ଭାଟ୍ିଲେ 
ସିନା ଶିକ୍ଷା ଓ ପରୀକ୍ଷାର ରୀତି ବଦଜିପାରନ୍ତା ! ତେଣୁ ଏହିସବୁ ମଣିଷମାନେ ବିପ୍ପବ 
କରିଥାନ୍ତେ ଆଉ କେତେବେଳେ ? ଆମ ଦେଶରେ ବିପ୍ପବକୁ ଟାଜିଦେବାରେ ଆମ 
ସାହିତ୍ୟିକ ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ଦାୟୀ ନୁହେଁ । ଗତ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ଭିତରେ ସେ ସାହିତ୍ୟରେ ଯେତେ 
ଆଗ୍ରହ ନ ଦେଖାଦେଇଛି, ରାଜନୀତିକୁ ଆଣି ସାହିତ୍ଯସଭାରେ ବସାଇବା ଲାଗି ହୁଏତ 
ତା ଠାରୁ ଅଧକ ଆଗ୍ରହ ଦେଖାଇଛି । ସାହିତ୍ୟ ରସିକ ଓ ମଣିଷ ହିସାବରେ ସେମାନେ 
ଯେଡ଼େ ଅଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ପଛକେ, ରାଜନୀତିକ କ୍ଷମତାଧାରୀମାନେ ଆମ ସ୍ଵାଧୀନ 
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ବିପ୍ପବ ୨୭୨ 


ଭାରତରେ ସଫଳ ସାହିତ୍ୟର ଆରାଧନୀୟ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ ସାହିତ୍ୟସଭାରେ 
ରଥୀ କରି ବସାଇ ଆମ ସାହିତ୍ଯକମାନେ କୁସୁମ ପରଶରେ ପଟ ନିସ୍ତାରିଗଲା ପରି 
ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି । ଏଥର ଅତି ସହଜରେ ବୁଝିହେବ, ଆମ ଦେଶର ସାହିତ୍ୟକର 
ଆକାଙ୍୍‌କ୍ଷା କାହିଁକି ଅନେକାଂଶରେ ଏକ ଭାବପ୍ରବଣ ଜାତୀୟତାର ହୃଡ଼ାବନ୍ଧ ଭିତରେ ଏକ 
ଶାନ୍ତ ଜଜାଶୟ ପରି ହୋଇ ରହିଛି । ରାଜନୀତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଆମ ଦେଶରେ 
ଜାତୀୟତାର ସଂଜ୍ଞାରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ବିପ୍ନରବ ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତା ଏବଂ କେହି କିଛି ନ କରିଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସାହିତ୍ୟିକ ହିଁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଗ୍ରଣୀ ହୋଇ ବାହାରିପାରିଥାନ୍ତା, ମାତ୍ର ତାହା 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ପ୍ରଧାନତଃ ସାହିତ୍ଯିକର ଅଶକ୍ତତା ହେତୃ ହିଁ ଆମର ଜାତୀୟତା ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷଜୀବନର ଯଥାର୍ଥ ଜୀବନ ପରିଧୂଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ପର୍ଶ ବି କରିପାରିଲା ନାହିଁ, ସେହି 
ତୁଚ୍ଛା ଓ ଭୂଇଁ ଛଡ଼ା ରୋମାଣ୍ଟିକ ଯୁଗରେ ହିଁ ପଡ଼ିରହିଲା । ପୁରାକାଳରେ କୋଉ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଓଡ଼ିଆମାନେ କୁଆଡ଼େ ସୁଦୂର ପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ଚମ୍ପାରାଜ୍ୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କହିଥୂଲେ । ସେ 
ଯୁଗର ଚମ୍ପାରାଜ୍ୟ ହେଇଛି ଏବର ଭିଏତ୍ବନାମା । ତେଣୁ ଆଜି ଭିଏତୂନାମା ଯୁଦ୍ଧରେ ସେଠି 
ଯେଉଁ ରକ୍ତ ବହୁଛି, ସେଥୂରେ ଓଡ଼ିଆର ରକ୍ତ ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଦୁଃଖରେ ପଡ଼ିଥ୍ବା ମଣିଷଙ୍କ 
ସହିତ ଆମ୍ମୀୟତା ଅର୍ଡନ କରିବା ଲାଗି ସେଦିନ ଏକ କବି ସଭାରେ ଓଡ଼ିଶାର ଜଣେ 
ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଲେଖକ ଏହିପରି ଏକ ମାର୍ଗର ସୂଚନା ଦେଇଥୂଲେ ଏବଂ ଉପସ୍ଥିତ କବିମଣ୍ଡଳୀ 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ବିସ୍ମୟ ପ୍ରକାଶ କରି ନଥୁଲେ । 

ଆମ ସଂସାରରେ ଅନେକ ଲୋକ ବିପ୍ପବୀ ହୋଇ ବାହାରନ୍ତି । ମାତ୍ର ସମସ୍ତେ ବିପ୍ପବ 
ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷମତା ଚାହାତ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଆଗରୁ କ୍ଷମତାରେ ବସି ରହିଥୂଲେ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ହଟାଇ ଆପେ କ୍ଷମତାରେ ବସିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ଏବଂ ସେଇଥ୍‌ରେ ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଚିତ୍ତପ୍ରସାଦ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ନୂଆ ଶାସନରେ ଆଗର ସେଇ ଅନ୍ଧତା 
ରହିଥାଏ ।, ତଥାପି ଆଖିବୁଜି ପରମ ଦମ୍ଭର ସହିତ ସେମାନେ ଏପରି ଏକାଗ୍ର ଭାବରେ 
କ୍ଷମତା ଉପରେ ସମାଧ୍‌ ମାଡ଼ି ବସିଯାଇଥାନ୍ତି । ଯେ ସେମାନେ ତାହାକୁ ହିଁ ବିପ୍ସବ ବୋଲି 
କହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମତାରେ ଆଣି ବସାଇଦେବା ବ୍ଯତୀତ ସତେ ଯେପରି ବିପ୍ପବର 
ଆଉ କିଛି ହେଲେ କରିବାର ନଥୁଲା ! ମୁଁ ଏଠାରେ କ୍ଷମତାକୁ ଅକାମ୍ୟ ଓ ସର୍ବଥା ବର୍ଚନୀୟ 
ବୋଲି କଦାପି କହୁ ନାହିଁ । ଯଥାର୍ଥ ବିପ୍ନବ ସମ୍ଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ କ୍ଷମତା ଅବଶ୍ଯ 
ଦରକାର, ରାଜନୀତିକ କ୍ଷମତା ଦରକାର, ବିଜ୍ଞାନର କ୍ଷମତା ଦରକାର, ହୁଏତ 
ଶାସନଦଣ୍ଡର କ୍ଷମତା ବି ଦରକାର । ସେଥୁପାଇଁ ବିପ୍ପବ ଲାଗି ଆହ୍ବାନ ଦେଉଥ୍‌ବା ସମସ୍ତେ 
ବିପ୍ପବ ପୂର୍ବରୁ ଜନଗଣଠାରୁ କ୍ଷମତା ମାଗି ବୁଲନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଭପରେ ବିଶ୍ବାସ କରି 
ଜନଗଣ ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ ଯାବତୀୟ ଦଣ୍ଡକୁ ଆଣି ଧରାଇଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ତା ପରେ 
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୨୭୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେମାନେ ବିପ୍ନବ କଥା ଭୁଲିଯାଆନ୍ତି, କାରଣ ସେମାନେ କ୍ଷମତାରେ ହିଁ ଲାଖିରହତ୍ତି । ଏହି 
ଅନିତ୍ୟ ସଂସାରରେ ସେମାନେ ଆଉ ଅଧକ ବିପ୍ରବର ଅଳୀକତା ଭିତରେ ନ ପଡ଼ି ନିତ୍ୟ 
କ୍ଷମତାଭୋଗର ଶର୍‌ଣାଗତି ଭଜନ୍ତି । ବିପ୍ପବ ଲାଗି କ୍ଷମତା ଦରକାର, ସମାଜକୁ ବଦଳାଇବା 
ଲାଗି କ୍ଷମତା ଦରକାର, ନ୍ୟାୟ ଓ ମନୁଷ୍ୟୋଚିତ ଶାସନ କାଏମ୍‌ କରିବା ପାଇଁ ହୁଏତ 
କ୍ଷମତା ବି ଦରକାର, କିନ୍ତୁ କ୍ଷମତା ଆସିଲେ ହିଁ ବିପ୍ପବ ଆସିଯାଏ ନାହିଁ । କ୍ଷମତା ଆସିଲେ 
ହିଁ ସମାଜରେ ଆପେ ଆପେ ସତ୍ଯ ଓ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଏଥୁଲାଗି 
ବିପ୍ନବର ବାସନା ରଖିବାକୁ ପଡ଼େ, ସତ୍ୟ ଓ କଲ୍ୟାଣର ବାସନା ରଖିବାକୁ ପଡ଼େ । କ୍ଷମତାର 
ବାସନା ଅନେକ ସମୟରେ କ୍ଷମତାସୀନକୁ ଉପର୍ଯୁକ୍ତ ଅନ୍ୟ ବାସନାଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ 
ବିସ୍ମ ତ କରି ରଖେ । ଅନେକ ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନକେ ଅକଲ୍ୟାଣ ଭିଆଇ ମଧ୍ଯ ସେ ତଥାପି 
ସେଗୁଡ଼ାକୁ ଅସତ୍ୟ ଓ ଅକଲ୍ୟାଣ ବୋଲି କହିପାରେ ନାହିଁ । ଅନ୍ଧକାରକୁ ଅନ୍ଧାର ବୋଲି 
କହିପାରେ ନାହିଁ । ଢୋଲକୁ ଢ଼ୋଲ ବୋଲି କହିପାରେ ନାହିଁ ତାର କ୍ଷମତା ଲାଗି ଯାହା 
ସୁହାଏ, ସେ ତାହାକୁ ହିଁ ସତ୍ୟ ଓ କଲ୍ୟାଣୀ ବୋଲି କହେ । ତାର କ୍ଷମତା ଯେଉଁଠି ବିଚରଣ 
କରେ, ସେ ସେଠାରେ କେବଳ ଆଲୋକର ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ କରିଥାଏ | କ୍ଷମତାର ବାସନା 
ବିପ୍ରବର ବାସନାକୁ ମାରିଦିଏ, ବିପ୍ନବ ବାରିତ ହୋଇ ରହେ । କ୍ଷମତାସୀନ ରାଜାଗଣଙ୍କର 
ରାଜ୍ୟ ଚାଲେ । ସେମାନେ ସେତିକିବେଳେ ଜାତୀୟତାର ଆଦର୍ଶକୁ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅମୋଘ 
ଆୟୁଧ ରୂପେ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି । ଜାତୀୟ ଆୟ, ଜାତୀୟ ସୁରକ୍ଷା, ଜାତୀୟ ସମ୍ମାନ, 
ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜାତୀୟ ସାହିତ୍ୟର ଭାରି ଧୂମ୍‌ଧାମ୍‌ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଅତୀତର 
ଉଦ୍ଧବୋଧନ କରିବାକୁ ଯାଇ ବର୍ମାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନେକ ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଥୁବା 
ଅସତ୍ତୋଷକୁ ଶୀତଳ କରି ଦିଆଯାଏ । ମଣିଷର ମଣିଷପଣିଆକୁ ଶୀର୍ଣ୍ଣ ଓ ଶ୍ରୀହୀନ କରି 
ରଖିବାର ଚକ୍ରାନ୍ତ ଦ୍ଧାରୀ ଚାଳିତ ହୋଇ ଜାତିକୁ ବଡ଼ କରି ଗଢ଼ିବାର ମନ୍ତ୍ରଣା ଦିଆଯାଏ । 
ମନ୍ତ୍ରୀଗଣ ହେଲା ପରି ଜନଗଣ ମଧ୍ଯ ଆପଣାର ଭୋକ ଭୂଲି ଢ୍ରାତିର ଜୟଗାନ କରନ୍ତି 
ଅର୍ଥାଡ଼ କ୍ଷମତାସୀନର କ୍ଷମତାଲାଳସାକୁ ଆହୁରି ଉଗ୍ର ହେବାଲାଗି ବାଟ ଛାଡ଼ିଦିଅନ୍ି । 
ବର୍ରମାନ ଆମ ଦେଶକୁ ମୋଟାମୋଟି ସେଇ ଦଶା ପଡ଼ିଛି । ଆମର ଆଗର 
ବିପ୍ରବୀମାନେ କ୍ଷମତାର ଖୋଳପା ଭିତରେ ଶୀତଳ ହୋଇ ବସିଛନ୍ତି । ଆଉ ଯେଉଁମାନେ 
ଅର୍ବାଚୀନ, ଉତ୍ସାହ ନେଇ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଆସି ମିଶୁଛନ୍ତି । ବିପ୍ପବ ଅପେକ୍ଷା କ୍ଷମତାଟା 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଧକ ଆକର୍ଷଣ କରୁଥ୍ବା ପରି ମନେହେଉଛି । ଏ ଦେଶରେ ଏବେ କେତେ 
କେତେ ଦଳ ଗଡଢ଼ାହେଉଛି, ଦଜମଣ୍ୁକମାନେ କେତେ ପ୍ରକାରେ ଭେକ ବଦଳାଉଛନ୍ତି, 
କେତେ ପ୍ରକାର ନୂଆ ମାଳି ଗଡ଼ାଉଛନ୍ତି । କ୍ଷମତାରେ ବସିପାରିବାର ସୁରାଖ ପାଇଲା 
ମାତ୍ରକେ ସେମାନେ ଏ ଅନ୍ଧୁଳୀରୁ ବାହାରି ସେ ଅନ୍ଧୁଳୀ ଭିତରେ ଯାଇ ପଶୁଛତ୍ତି । ଆମ 
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ବିପ୍ପବ ୨୭୪ 


ଦେଶବାସୀଙ୍କ ବିଷୟରେ ସେମାନେ କଅଣ ଭାବୁଥ୍‌ବେ କେଜାଣି, ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କଦ୍ଧାରା ଯେ 
କିଛି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ଦେଶବାସୀ ସେ କଥା କ୍ରମେ ଭଲକରି ଜାଣିସାରିଲେଣି । ଆପଣାର 
କାମ ହାସଲ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉଦେଶ୍ୟରେ କେହି ଏ ନେତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଉ 
ନାହାନ୍ତି । ରାଜନୀତି କଥା ଶୁଣିବାଲାଗି କେହି ରାଜନୀତି ଘରର କ୍ଷମତାଧାରୀମାନଙ୍କ ପାଖକୁ 
ଯାଉ ନାହାନ୍ତି । ହୁଏତ ଖୋସାମତ କରି ନିଜର କାମ ହାସଲ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ଶିକ୍ଷା 
ବିଷୟରେ କିଛି ଆଲୋଚନା କରିବା ଲାଗି ଶିକ୍ଷାମନ୍ତ୍ରୀ ବା ଅଧ୍ୟାପକମାନଙ୍କୁ କିଛି ଆଲୋଚନା 
କରିବା ଲାଗି ଶିକ୍ଷାମନ୍ତ୍ରୀ ବା ଅଧ୍ଯାପକମାନଙ୍କୁ ଏବେ କେହି ଆପଣା ଗାଆଁକୁ ବା ଆପଣା 
ସ୍ତ୍ରଲକୁ ତାକୁନାହାରି । ସରକାରୀ ଶିକ୍ଷାବିତାଗରେ ବହୁ ଦିନ ଶାସନ ସ୍ତରରେ ରହିଆସିଥ୍‌ବା 
କର୍ମଚାରୀ ବା ହାକିମମାନଙ୍କୁ ପ୍ରୟୋଜ୍ନତଃ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ସେମାନେ ଶିକ୍ଷାବିଡ଼ ବୋଲି 
କହୁଛନ୍ତି । ଦେଶଯାକ ପରିବର୍ଭନ ଓ ବିପ୍ଧବର ଘୋଷଣା କରି ବୁଲୁଥ୍‌ବା ଏହି କ୍ଷମତାସ୍ତୁଳ 
ଲାଭଲାଳସୀମାନେ ମଣିଷର ଅସଲ ବିକାଶ ଓ ସାମୂହିକ ଜୀବନର ଅସଲ ବିପ୍ପବ ଲାଗି 
ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ ବି ଅସମର୍ଥ ହୋଇପଡ଼ିଲେଣି । କୌଣସି ପ୍ରକାର ଯଥାର୍ଥ ବିକାଶ ଓ ବିପ୍ପବ 
ଲାଗି କିଛି କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଆଉ ସେମାନଙ୍କଠାରେ ନାହିଁ । କିଏ ଜାଣେ ହୁଏତ 
ସେମାନେ ବିକାଶ ଓ ବିପ୍ପବକୁ ଭୟ ବି କରୁଛନ୍ତି । କାରଣ ଆପଣା ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ବିକାଶ 
ଓ ବିମ୍ନବ ଲାଗି ବାଟ ଛାଡ଼ିଦେବାକୁ ସେମାନେ ଡରୁଛନ୍ତି । ବାଧ୍ୟହୋଇ ପଡ଼ିରହିବାକୁ ଓ 
ପଡ଼ିରହିବା ଲାଗି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟ କରିବାକୁ ସେମାନେ ବିକାଶ ଓ ବିପ୍ପବ ଶବ୍ଦକୁ ଗୋଟିଏ 
ପଛ୍ଧା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେଣି । 

କେବଳ କଥା କହି ବିପ୍ପବର ରଡ଼ନିଆଁ ଉଦ୍ରଗାର କଲେ ବା ବଡ଼ପାଟିରେ ବିପ୍ପବର 
ସ୍ପୋଗାନ ଦେଲେ ଜଣେ ବିପ୍ପବୀ ହୋଇଯିବ ନାହିଁ । କେବଳ ଜଣେ ମୁକ୍ତ ମଣିଷ ହିଁ ବିପ୍ପବୀ 
ହୋଇପାରିବ । ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଆବବ୍ଧତା ସ୍ଥାନୀୟତା ଓ ପ୍ରାଦେଶିକତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବ, 
ଆପଣା ବଂଶ ଓ ଆପଣା ମାଟିର ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ାକୁ ମୁଣାପରି କରି ସେ ତାହାରି ଭିତରେ ଲାଖି 
ରହି ନଥୁବ । ଆପଣାର ରାଷ୍ଟ୍ରର ବର୍ଗ, ଜାତି, ଦକ ବା ଧର୍ମକୁ ସିଏ ଆପଣାର ଅନୁରକ୍ତିଗୁଡ଼ାକ 
ଲାଗି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କୂପପରି ବ୍ୟବହାର କରୁ ନଥ୍‌ବ । ଯଥାର୍ଥ ବିପ୍ନବୀ ମାନବବାଦୀ 
ହେବ ଅର୍ଥାଡ୍ଵ ସମଗ୍ର ମାନବଢାତିକୁ ସେ ଆପଣା ଭିତରେ ଅନୁଭବ କରିପାରୁଥୁବ, 
ମାନବଜୀବନ ସମ୍ପର୍କୀୟ କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ଓ କୌଣସି ଅଭିଳାଷକୁ ସେ ଆପଣାଠାରୁ କବାଟ 
ଜିଜି ରଖି ନଥ୍‌ବ । ସିଏ ଜୀବନକୁ ଭଲ ପାଉଥ୍‌ବ, ଜୀବନକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଉଥୂବ । ଜୀବନ 
ଉପରେ ତା'ର ଅଟଳ ଆସ୍ଥା ରହିଥ୍‌ବ, ଅଥଚ କୌଣସି କଥାକୁ ସେ ଅନ୍ଧ ଓ ଭାବପ୍ରବଣ 
ଭାବରେ ମାନି ନେଉ ନଥୁବ - ମନୋବିଜ୍ଞାନକ ଆପଣାର କ୍ଷେତ୍ର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୂବ । 
ଏ ଯୁଗର ଜଣେ ଜୀବନଜିଜ୍ଞାସୁ ବିପ୍ନବୀ ମଣିଷର ପହିପରି ଏକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି 
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୨୭୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିପ୍ରବ କହିଲେ କେବଳ ଭାଙ୍ଗ ଦେବା ବା କେବଳ ଚାଜ ଓଲାରି ପକାଇବାକୁ ବୁଝାଏ 
ନାହିଁ । ଏଥ୍‌ରେ ନେଗେଟିତ୍ତ ଅପେକ୍ଷା ପଢିଟିଭ୍‌ ଆହ୍ବାନ ଅଧ୍ୟକତର ମାତ୍ରାରେ ରହିଛି । 
ବିପ୍ନବ କହିଲେ କେବଳ କେତେଟା ତାକ଼ାଳିକ ଉତ୍ତେଜନାମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ହିଁ ବୁଝାଏ 
ନାହିଁ । ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ସାମୂହିକ ଜୀବନରେ ଏହା ହେଉଛି ଏକ ସମଗ୍ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, 
ଇଂରେଜୀରେ ଯାହାକୁ 4 way of life ଜର୍ମାନୀ ଭାଷାରେ welt ansehaung ବୋଲି 
କୁହାଯାଇପାରେ । ବିପ୍ନବୀ ମଣିଷ ଅଛ୍କରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ ଅଧକ ହେବାକୁ 
ଚାହେଁ । ସମଗ୍ର ଜୀବନର ନୂତନତର ନିର୍ମାଣ ଲାଗି ସେ ଆପଣାକୁ ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧଵକ ହେବାକୁ 
ଚାହେଁ ଓ ତାହାରି ଜରିଆରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା ଉପଲବଧୂ୍‌ କରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜଣେ 
ଧର୍ମରାଜ୍ୟରେ ବିପ୍ପବ ଆଣିପାରେ, ସମାଜନୀତି ଓ ରାଜନୀତିରେ ବିପ୍ପବ ଆଣିପାରେ, 
ସାହିତ୍ୟରେ ବି ବିପ୍ପବ ଆଣିପାରେ । ଜଣେ ବିପ୍ନବୀର ଜୀବନରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାମାଜିକ 
ହିତ ଭିତରେ କୌଣସି ଦୃନ୍ଦ୍ର ନ ଥାଏ, ଠିକ ଯେପରି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜୀବନରେ ଏପରି କୌଣସି 
ଦୃନ୍ଦ୍ର ନଥୁଲା । ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜୀବନରେ ମଧ୍ୟ ନଥୁଲା । ସେମାନେ ମହାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଥୁଲେ 
- ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନରୀତି ମହାନ୍‌ ଥୁଲା, ସମାଜ ଲାଗି ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ମହାନ ଅବଦାନର 
ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରିଥୂଲେ । ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ ସୁନ୍ଦର ଥଲା ଏବଂ ଆପଣାର 
କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଧାରା ସେମାନେ ସମାଜକୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଵକ ସୁନ୍ଦର କରି ଗଡଢ଼ିବାରେ ବଳିଷ୍ଠ ନେତୃତ୍ନ 
ଦେଇପାରିଥୂଲେ । ସେହିପରି ଜଣେ ବିପ୍ନବୀ ଗୋଟାଏ ଯୁଗକୁ ମଧ୍ୟ ବଦଳାଇ ଦିଅନ୍ତି । 
ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଦେଶର ନିଦକୁ ଭାର୍ଗିଦିଅନ୍ତି ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ 
ଦୋହଲାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଭକ୍ତ ଯେଉଁଠାକୁ ଯାଏ, ସେହି ସ୍ଥାନକୁ ତୀର୍ଥରେ ପରିଣତ କରିଦେଲା 
ପରି ସେମାନେ ବି ଯେଉଁଥୂରେ ହାତ ଦିଅନ୍ତି, ସେଥ୍‌ରେ ନୂତନ ସ୍ଵପ୍ନ ନୂତନ ପ୍ରେରଣା ଓ 
ବିଶ୍ଧାସ ଭରିଦିଅର୍ତି । ସେମାନେ ଯାହାକୁ ଆପଣାର କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ 
ବିପ୍ପବାମକ ଶକ୍ତିର ସଞ୍ଚାର କରେ ଓ କେତେ ମନରେ ନୂଆ ନୂଆ ଉତଦ୍ଵପ୍ରେରଣା ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାରେ ଲାଗେ । ସେମାନେ ଆପଣାକୁ ବଦଳାଇବା ଲାଗି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ବାହାରି 
ଥାଆନି । ତେଣୁ ସମସ୍ତେ ସେମାନଙ୍କର କଥା ବୁଝିପାରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ କଥା ଉପରେ 
ବିଶ୍ଵାସ ରଖନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ସବୁ ପଣକରି ବାହାରନ୍ତି । ଏହି ନ୍ୟାୟରୁ ବିଚାର 
କରି ଦେଖିଲେ ବିପ୍ରବୀ ହିଁ ବିପ୍ପବ କରେ । ଖାଲି ସାମୂହିକ ଜୀବନରେ ବି ପ୍ନବର ଆବଶ୍ୟକତା 
ତୀବ୍ର ଓ ପ୍ରଖର ହୋଇଉଠିଲେ ବିପ୍ନବ ମନକୁ ମନ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ପାଣିପୁଟି ମନକୁ 
ମନ ବାମ୍ଫ ହୋଇଗଲା ପରି ଅସନ୍ତୋଷ ଫୁଟି ମନକୁ ମନ ବିପ୍ରବ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଆମ 
ଦେଶରେ ଗତ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ହେଲା କେତେ ପ୍ରକାର ଅସନ୍ତୋଷର ପଟଳ ଆମର ଯାବତୀୟ 
ଜୀବନକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଗ୍ରାସି ରହିଛି, କିନୁ ବିପ୍ପବ କାହିଁ ? କୋଉଁଠି ହୋଉଛି ? ବହୁରବୃଧ ଅଜାଯୁଦ୍ଧ 
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ବିପ୍ପବ ୨୭୬ 


ପରି ଆମ ଦେଶରେ କେତେ କେତେ ବିପ୍ପବ ବିଜୁଳିବତୀ ଭାଙ୍ଗିବା ଓ ରେଳଗାଡ଼ି ଉପରକୁ 
ଟେକା ଫୋପାଡ଼ିବାରେ ଦୁସ୍‌ ହୋଇଯାଇଛି । କେତେ ମାନସିକ ଅସନ୍ତୋଷ ଭାଷା, ପ୍ରଦେଶ, 
ଗୋମାତା ଓ ଧର୍ମଗତ ବୁଦବବୁଦ୍ରକାର ଧାରଣ କରି ଏହି ଦେଶରେ ଫାଟିଯିବାରେ ଲାଗିଛି । 
ଅସଲ ବିପ୍ନବ ହେବାକୁ ଏବେ ମଧ୍ୟ ବାକୀ ରହିଛି, ମାତ୍ର ବିପ୍ନବୀ ନାହାନ୍ତି । କ୍ଷମତାଲୋଭୀ 
ହୁଏ ତ ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ଅଧକ ଅଛନ୍ତି, ପଦ ଓ କରୁତ୍ଧଲୋଭୀ ଅଧୂକ ଅଛନ୍ତି । ଭାଗ ରୁଜି 
ହୋ ଧୋ କରି ଅଶାନ୍ତ ମନର କଣ୍ଟା ମେଣ୍ଟାଇବା ଲାଗି ତଥାକଥୁତ ବିଦ୍ରୋହୀ ମଧ୍ୟ ଅଛନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ବିପ୍ନବୀ କାହାନ୍ତି ୨ ସମଗ୍ର ଜୀବନ, ସମଗ୍ର ମଣିଷ ଓ ସମଗ୍ର ସମାଜଭୂମିକୁ 
ବଦଳାଇବାର ଆହ୍ଵାନ ଦେଇପାରିବାକୁ ବର୍ଭମାନ ଆମ ଦେଶରେ ସେହି ସୃଜନ ଶୀଳ 
ବିପ୍ନବର ନେତୃତ୍ଵ କିଏ ନେଉଛି ? 

ଉପରେ ଆଲୋଚିତ ପୁସ୍ତକଟିର ଲେଖକ ପୁଣି କହିଛନ୍ତି, “ଆମର ଏହି ଅସୁସ୍ଥ 
ପୃଥ୍ବୀରେ ଯିଏ ତଥାପି ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଧରି ବଞ୍ଚିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରୁଛି, ନାନାପ୍ରକାରେ ପଢୁ 
ଓ ବିକଳାଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼ିଥ୍୍‌ବା ଏକ ପୃଥ୍ବୀରେ ଯିଏ ତଥାପି ଆପଣାକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ବିକଶିତ କରିବାର ଉଦ୍ୟମ କରୁଛି, ଅଧା ଶୋଇଥ୍‌ବା ଏକ ପୃଥ୍ବୀରେ ଯିଏ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଭାବରେ ଜାଗ୍ରତ ରହିଛି, ସେହି ହେଉଛି ବିପ୍ପବୀ, ତାହାରି ଜୀବନଦୃଷ୍ଠି ହେଉଛି ଜଣେ 
ବିପ୍ନବୀର ଜୀବନଦ୍ରଷ୍ଟି ।” ଏହି ଉକ୍ତିଟିର ମନନ କଲାବେଳକୁ ମୋର ଶ୍ରୀଜର୍ଜ ଆରଓଏଲଙ୍କ 
ଲିଖିତ “୧୯୮୪” ଉପନ୍ୟାସଟିର କଥା ମନେ ପଡ଼ିଯାଉଛି । ଆମ ବର୍ଭମାନ ସଭ୍ୟତାର 
ସକଳ ପ୍ରଚଣ୍ଡତା ଓ ପ୍ରଖରତାକୁ ନେଇ ପୃଥ୍ବୀ ଏବେ ଯେଉଁ ଦିଗରେ ଗତି କରୁଛି, ସେହି 
ଦିଗରେ ଯାଉ ଯାଉ ୧୯୮୪ ମସିହା ବେଳକୁ ଆମ ସାମୃହିକ ଜୀବନମଞ୍ଚରେ ଯେଉଁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ତାଣ୍ଡବର ଜୁରଅଭିନୟ ଅବଶ୍ୟ ହେବ, ତାହାରି ଏକ ଭୟାବହ କଳନା ଏହି 
ଉପନ୍ୟାସଟିର ଦିଆଯାଇଛି । ସେତେବେଳେ ମଣିଷ ଉପରେ Bୱ b୦heର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହିବ । ଃାୱ ଧ୦ther ଅର୍ଥାତ ସର୍ବସଭାଧୀଶ । ନୂତନତମ ଯନ୍ତ୍ରକୌଶଳ 
ବଳରେ ଏହି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । ସ୍ଵାଧୀନଭାବରେ ଅର୍ଥାତ୍ବ ମଣିଷ ଭାବରେ 
କେହି କିଛି ଚିନ୍ତା ବା ଇଚ୍ଛା କରିବା ମାତ୍ରକେ Big brotherର ଅତି ପରାକ୍ରମୀ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ଯନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ାକ ତତ କ୍ଷଣାତ୍ବ ତାହା ଜାଣିପାରିବେ ଏବଂ ମଣିଷକୁ ସେପରି ଅବାଧ୍ୟ ହେବାକୁ 
ନ ଦେବା ଲାଗି ରାଜ୍ଯର ସମସ୍ତ ବଳ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତା' ପାଖକୁ ମାଡ଼ି ଆସିବେ । 
ବାଧ୍ଯହୋଇ ରହିବା ଲାଗି, ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଘୃଣା କରିବା ଲାଗି ଓ ଆଞ୍ଞାନୁସାରେ 
ଭଲପାଇବା ଲାଗି ମନୋବିଜ୍ଞାନର ମେଷତର୍ସ ଖଟାଇ ମଣିଷର ମସ୍ତିଷ୍ଟ ହୃଦୟ ଓ ମନକୁ 
ଅନୁରୂପ କରି ତିଆରି କରାଯିବ । ମଣିଷ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ କରିବ ନାହିଁ, ଏକଛତ୍ର ଶାସନର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଳୟରେ ରହିଥ୍‌ବ, ‘ସତ୍ୟ-ବିଭାଗ' ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ସତ୍ୟ କ'ଣ ବତାଇଦେବ 
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୨୭୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସେହି ପରିବର୍ବିତ ସତ୍ୟର ଅନୁଗମନ କରିବେ । ଭଲ ପାଇବାର 
ପ୍ରସଙ୍ଗାପ୍ରସଙ୍ଗମାନ ତତ୍ସାବଧାନ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଆଉ ଏକ ଟାଣୁଆ ବିଭାଗ ରହିବ ଓ 
ମଣିଷ-ମଣିଷ ଭିତରେ ସ୍ତେହପ୍ରୀତିର ମୋଟା ସରୁ, ଉପସ୍ଥିତ ବା ଅନୁପସ୍ଥିତିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
କରିପାରିବି ଏହି ଶାସନ ଏକ ବ୍ୟତିକ୍ରମହୀନ ବିଶୁଦ୍ଧ ଶାସନ ହେବ । ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହିଁ ଏହାର 
ଏକମାତ୍ର ସୃତ୍ର ହୋଇ ରହିବ Bg bother କୁ ସକଳ କ୍ଷମତା ଟେକିଦେଇ ମଣିଷ ଏକ 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଶିରଃପୀଡ଼ାହୀନ ମେସିନ ପରି ବଡ଼ ବିଶ୍ବସ୍ତ ଭାବରେ କାଳାତିପାତ କରିବା କୌଣସି 
ପ୍ରକାର କକ୍ଷଚ୍ୟୁତ ଲାଗି ଅବକାଶ ହିଁ ନ ଥୁବ । ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ମାନଦଣ୍ଡ ଉପରେ ଦେଖିଲେ 
ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯେତିକି ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ,ୟ ମାନବିକ ଜୀବନର ସହଜ ସୃଜନଶୀଳତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଦେଖିଲେ ଏହା ସେତିକି ଭୟାବହ । ତେଣୁ ଉଲ୍ଲଖିତ ଉପନ୍ଯାସଟିରେ ଲେଖକ ଏହି 
ଆଦର୍ଶବାସ୍ଥାରୁ ଉଦ୍ଧାର ପାଇବାକୁ ବାଟ ମଧ୍ଯ ଖୋଲିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ରାଜ୍ୟର ଜଣେ ମିଣଷ, ମଣିଷ ପରି ରହିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି, ମଣିଷ ପରି ଭଲ ପାଇବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ତା ଉପରେ କେତେ ଅତ୍ୟାଚାର କରାଯାଉଛି, ତାରି ମଣିଷ ପଣିଆକୁ 
ଶୂଳଜୀ ଦେବାର ଅଭିପ୍ରାୟରେ ତାକୁ କେତେ କେତେ ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣଶାଳା ଭିତରେ ନେଇ ଭିତ୍ତି କରାଯାଉଛି, ମାତ୍ର ତାର ଶରୀର ଅସହ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ଚିନଜ୍କାର କରି ଉଠୁଛି ସିନା, ବାର ବାର ତାରି ଚେତା ବୁଡ଼ିଯାଉଛି, ସିନା, ମାତ୍ର ସେ ଅବଶ 
ହୋଇ ପଡ଼ୁନାହିଁ, ଅର୍ଥାତ ତା ଭିତରେ ପିଣ୍ଡପରି ରହିଥ୍‌ବା ମଣିଷପଣିଆ ବଶ ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ । ଯନ୍ତ୍ରଚାଳିତ ସୁଶିକ୍ଷିତ ପ୍ରଜାଙ୍କ ପରି ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତେ Big brother ର 
ଜିନ୍ଦାବାଦ କରୁଥୁଲେ, କେବଳମାତ୍ର ସେଇ ଏକା ଅଚଚସ୍ର ଜୀବନବିଶ୍ବାସ ଓ ଜୀବନସାହସର 
ଧ୍ବଜା ଉଡ଼ାଇ ଭown with the Big brother ବୋଲି ପାଟି କରି ଉଠୁଛି । ସତ୍ତା 
ଆଗରେ ସେ ମଣିଷର ବିପ୍ନବ ଘୋଷଣା କରୁଛି । ସ୍୍ଭା ନିୟୋଜିତ ବନ୍ଧୁକଧାରୀମାନେ 
ତାକୁ ଗୁଜିରେ ମାରି ଉଡ଼ାଇଦେଲେ ସତ, କିନ୍ତୁ ତଥାପି ତାର ସାହସୀ ଘୋଷଣା ଏକ 
ନିଶ୍ଚିତ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ରୂପେ ଜୀଇଁରହିଲା । ଏହି ସାହସିକ କୃତୀଟିର ଅବତାରଣା କରାଇ 
ସାହିତ୍ୟିକ ଆର୍‌ଓଏଲ ଆପଣା ସାହିତ୍ୟକ ଦୃଷ୍ଟିର ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇଗଲେ । କେବଳ 
ଭୟାବହତାରେ ଉପନ୍ୟାସଟିକୁ ଶେଷ କରିଦେଲେ, ସେ ଆମ ଭିତରର ମଣିକ୍ଷକୁ ହୁଏତ 
ଏତେଦୂର ଉଡ୍ଵପେରିତ କରିପାରି ନଥାନ୍ତେ । ଜୀବନକୁ ଭଲପାଇ ଶିଖିଲେ ବୋଧହୁଏ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ଏହିପରି ବ୍ୟତିକ୍ରମମାନ ଘଟାଇବାର ସାହସ ଆସେ ଏବଂ ସମ୍ଭବତଃ ଠିକ୍‌ 
ସେତିକିବେଳେ ମଣିଷ ଭିତରେ ବିପ୍ପବୀର ଅବତରଣ ବା ଆରୋହଣ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ଏହି 
ଜୀବନପ୍ରୀତି ଓ ଏହି ଆରୋହଣର ଆକାଡବ କ୍ଷାକୁ ଏକାଠି ମିଶାଇ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ତାହାକୁ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବୋଲି କହିଥୂଲେ । ଅବସରବାଦକୁ ବାସ୍ତବବାଦ ବୋଲି କହି ଯିଏ ଆପଣା ଜୀବର 
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ବିପ୍ପବ ୨୭୮ 


ଆହ୍ନାନଗୁଡ଼ିକ ପାଖରେ ଚାହାଳୀଚୋର ହୋଇ ବୁଲୁଥାଏ ସେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, 
ସେ ବିପ୍ନବୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଓ ବିପ୍ପବୀ ଭିତରେ ନା ବୋଲି କହିବାର ସାହାସ 
ସଜନତା ଅବଶ୍ୟ ରହିଥାଏ । କ୍ଷମତା ଭିତରେ ଲାଖି ରହିଥ୍‌ବା ମଣିଷ ନା କହିପାରେ 
ନାହିଁ । ଅବସରବାଦୀ ନା କହିପାରେ ନାହିଁ ବା ତଥାକଥୂଡ ବାସ୍ତବବାଦୀ ମଧ୍ଯ ନା କହିପାରେ 
ନାହିଁ । ଆପଣା ଆପଣ୍ନାର ସ୍ଥାନରେ ଥାଇ ବିପ୍ନବ ବୋଲି ଯେତେ ଗର୍ଚନ କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏମାନେ ବିପ୍ନବ କରିପାରିନ୍ି ନାହିଁ । କାରଣ ସିଦ୍ଧ ହେବା ଆଗରୁ ଏମାନେ କଇଁଥା ପଡ଼ି 
ଯାଇଥାନ୍ତି । 

ଗୋପବନ୍ଧୁ ବିପ୍ପବୀ ଥୁଲେ, ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଇତିମଧ୍ୟରେ ଓଡ଼ିଆ କରି ସାରିଲୁଣି । ସେ 
ଆମକୁ ତାଙ୍କରି ପରି ଗଢ଼ିବା ଲାଗି ମନ ବଳାଇଥୁଲେ, ଆମେ ସମ୍ଭବତଃ ତାଙ୍କୁ ଆମରି 
ଭଳି ଗଡ଼ି ଥୋଇଦେବା ପାଇଁ ଏବେ ଅଧୂକ ଫିକର କରିବାକୁ ଲାଗିଲୁଣି । ତାଙ୍କୁ ଆମ 
ଭିତରକୁ ଟାଣିଆଣି ଆମେ ହୁଏ ତ କ୍ରମେ ଆନନ୍ଦ ବି ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ବସିଲୁଣି । 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ବିଚାରକ ଥ୍‌ଲେ, ସଂଚାରକ ଥୂଲେ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ଥଲେ, ସଂସ୍ଥାପକ ଥୂଲେ- ଆମେ 
ତାଙ୍କୁ ଏବେ ପୂଜା କରିବାରେ ଲାଗିଲୁଣିଓ ଜୀଅନ୍ତା ମଣିଷଟାକୁ ପଥର କରି ରଖିବାର 
ଚକ୍ରାନ୍ତ ଭିତରେ ପଶିଗଲୁଣି । 
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ସମୁଦ୍ରତଳେ ସହର : ଆସନ୍ତାକାଲିର ସତ୍ୟ 


ଗୋକୁଳାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର 


ପୃଥୁବୀରେ ବର୍ଗମାନ ଯେଉଁ ବେଗରେ ଜନବୃଦ୍ଧି ଚାଲିଛି, ସେଥ୍ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଆଉ 
ଶହେ ଦେଡ଼ଶହ ବର୍ଷ ପରେ ପୂଥ୍ବୀର ଜନସଂଖ୍ୟା ଏତେ ବିରାଟ ଆକାର ଧାରଣ କରିବ, 
ଯାହାକୁ କଳନା କରିବା ଆଜିଠାରୁ ଅତୀବ କଷ୍ଟକର । ଏହି ଜନସଂଖ୍ଯାକୁ ବସତି 
ଯୋଗାଇବାକୁ ହେଲେ ଆମର ବହୁପରିମାଣର ଚାଷ ତଥା ସମତଳ ଜମୀ ନଷ୍ଟ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ବଡ଼ ବଡ଼ ବନକୁ କାଟି ଜନବସତି ବାସାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ, ବଡ଼ ବଡ଼ ଚାଷ କ୍ଷେତକୁ 
ଉଠାଇ ସହର ଗଢ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅବସ୍ଥା ଏମିତି ହୋଇପାରେ, ପୃଥବୀରେ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଜାଗା ନିଅଣ୍ଟ ପଡ଼ିପାରେ । ସ୍ଥଳ ଭୂମି ଶେଷ ହେଲେ ଜଳ ଭୂମି ହିଁ ଏଖମାତ୍ର ଭରସା । 
ତେଣୁ ସେତେବେଳେ ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ ଘର କରିବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ପଡ଼ିବ । ପୃଥିବୀ ପୃଷ୍ଠରେ 
ସେହି ବିରାଟ ଜନସଂଖ୍ୟାକୁ ଖାଦ୍ୟ ଯୋଗାଇବା ପାଇଁ ପୂଥ୍‌ବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ସେହି ବିରାଟ 
ଜନସଂଖ୍ୟାକୁ ଖାଦ୍ୟ ଯୋଗାଇବା ପାଇଁ ପୃଥ୍ବୀ ପୃଷ୍ଠର ଚାଷ ଜମି ନିଅଣ୍ଟ ପଡ଼ିବ । ତେଣୁ 
ଆମକୁ ଶେଷରେ ଚାଷ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ସମୁଦ୍ର ପୃଷ୍ଠରେ । ଆଗାମୀ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ପ୍ରୋଟିନ୍‌ 
ଜାତୀୟ ଖାଦ୍ୟର ଯେଉଁ ଅଭାବ ପଡ଼ିବ, ସେହି ଅଭାବ ମେଣ୍ଟିବ ସମୁଦ୍ରରୁ ଧରାଯାଉଥୁ୍‌ବା 
ମାଛ ଓ ଆନ୍ଯାନ୍ଯ ଜଳଚର ଜୀବମାନଙ୍କ ମାଂସ ଖାଇ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ଭବିଷ୍ୟତର ବଂଶଧରମାନଙ୍କର ଆଶା ଓ ଆଜାଦ କ୍ଷାର ଏକମାତ୍ର ସ୍ଥଳୀ ହେଉଛି 
ସମୁଦ୍ର । ସମୁଦ୍ରର ଅଖାଦ୍ୟ ଜୀବଜନ୍ତୁମାନଙ୍କ ଶରୀରରୁ ମଣିଷ ଖାଇଲା ଭଳିଆ ପ୍ରୋଟିନ 
ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ନାନା କଳକାରଖାନା ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ ବସାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଆଉ ଶହେ 
ଦେଢ଼ଶହ ବର୍ଷ ପରେ ପୃଥ୍ବୀର ତୈଜ ସଂପଦ, ଖଣିଜ ସଂପଦ ନିଃଶେଷ ହୋଇଯିବ । 
ସେହି ସବୁ ଖଣିଜ ସଂପଦ ଆହରଣ ପାଇଁ ଆମକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ ସମୁଦ୍ର ତଳକୁ | କାରଣ 
ଆଶା କରାଯାଉଛି, ପୃଥ୍ବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ଯେତେ ଖଣିଜ ତୈଜ ସଂପଦ ଅଛି, ତହିଁର ତିନିଗୁଣ 
ଅଛି ସମୁଦ୍ର ରିତରେ । ତେଣୁ ସେହି ସବୁ ସଂପଦର ଆହରଣ ପାଇଁ କଳକାରଖାନା ଆଦି 
ଯାହା ବସାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ, ସେ ସବୁ ବସିବ ସମୁଦ୍ର ତଳେ । ତାପଶଳ୍ଚିରୁ ଭବିଷ୍ୟତ ପୃଥୁବୀ 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ବିଦ୍ୟୁତ ଶଳ୍ତି ମିଳିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥ୍‌ବାରୁ ବହୁ ବିଦ୍ୟୁତ ଯୋଜନା ସମୁଦ୍ର 
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ସମୁଦ୍ରତଳେ ସହର : ଆସନ୍ତାକାଲିର ସତ୍ଯ ୨୮୦ 


ଭିତରେ ବସିବାର ଆଶା ଖୁବ ଉନ୍ନଳ । ବହୁ ରାସାୟନିକ ଶିଳ୍ପ ଓ ନିତ୍ୟ ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ ପଦାର୍ଥ 
ତିଆରି କାରଖାନା କଞ୍ଚାମାଲ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମୁଦ୍ର ତଜେ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ । ସମୁଦ୍ର ତଳର 
କୋଇଲା, ତେଲ, ଧାତବଖଣି, ସମୁଦ୍ର ତକର ଉତ୍ଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀ, ମୁକ୍ତା ଓ ବହୁମୂଲ୍ୟ ଧାତୁ, 
ସମୁଦ୍ର ଜଳରୁ ବିଦ୍ୟୁତ ଶକ୍ତି ଆଦି ଆହରଣ, ଅସଂଖ୍ୟ ଶିଳ୍ପ କାରଖାନାକୁ ରୂପ ଦେବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ସମୁଦ୍ର ତଳେ । 

ବହୁ ପୁରାକାଳରୁ ଆମ ଦେଶର ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ସବୁ ପ୍ରକାର ରନୃଖଣି ସମୁଦ୍ରରେ 
ରହିଥୁବା ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ସମୁଦ୍ରର ଅନ୍ୟ ନାମ ମଧ୍ୟ ରନ୍ନାକର ଦିଆଯାଇଛି । ସମୁଦ୍ର 
ରାଜା କୁବେର ହେଉଛନ୍ତି ଜଗତର ସବୁଠାରୁ ଧନୀ ଓ ବିରଶାଳୀ । ତାଙ୍କର କନ୍ୟା ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ଧନର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ଦେବୀ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ପନ୍ମୀ । ' କୁବେରଙ୍କ ନଅର କୁବେର 
ପୁରୀ ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଅବସ୍ଥିତ । ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଏକ ନଅର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇ ପାରିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ଆମ ପୁରାଣକାରମାନେ ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଦେଇଥୂଲେ ହେଁ ଆମେ 
ତାକୁ ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହି ଉଡ଼ାଇ ଦେଇଥୁଲୁ । କିତୁ ଆଜି ସେହି ପୁରାଣକାରମାନଙ୍କ 
କଳ୍ପନା ରୂପ ନେବାକୁ ଯାଉଛି । ସମୁଦ୍ର ତଳେ କିଭଳି ସହର କରାଯାଇପାରିବ, ତହିଁର 
ଟିକିନିଖି ନକ୍ସା ଆଜି ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍ପୁତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ 
ହୋଇପାରେ । ସମୁଦ୍ର ତଳେ ଖାଲି ସହର ବସିବାକୁ ଯାଉ ନାହିଁ, କଳ-କାରଖାନା, ଖଣି, 
ଚାଷକ୍ଷେତ ଆଦି ସବୁ କିଛି କରାଯାଉଛି । 

ସମୁଦ୍ଵ ତଳେ ସହର 

ସମୁଦ୍ର ତଳେ ଜନବସତି, ସମୁଦ୍ର ତଳେ ସହର, ଏକଥା ଶୁଣିଲା ବେଳକୁ ଅନେକଙ୍କୁ 
କେମିତି କେମିତି ଲାଗୁଥ୍ବ । ଅବଶ୍ୟ ପୁରାଣରେ ପାତାଳପୁରୀର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ସେଠାରେ 
ନାଗମାନେ ବାସ କରଚ୍ତି, ନାଗମାନଙ୍କର ରାଜା ପାତାଳ ପୁରୀର ଅଧ୍ୟକ୍ଷ, ଏହିଭଳି କେତେ 
କଂଣ କାହାଣୀ ଆମେ ପୁରାଣରେ ପଡୁ । କିନୁ ଏସବୁ କାହାଣୀ, କଳ୍ନା- ପ୍ରସୂତ ବୋଲି 
କେବେ ଆମ ମନକୁ ପାଏ ନାହିଁ । ସମୁଦ୍ର ତଳେ କି ପାତାଳ ପୁରୀରେ ଘରଦ୍ଧାର କରି 
ରହିବା ମଣିଷ ପକ୍ଷରେ ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ଆମେ ଏହି କାହାଣୀକୁ କିଛି ଗୁରୁତ୍ଧ ଦେଉ ନାହିଁ । 
କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ର ତଳେ ଘର କରି ରହିବା ଧାରଣାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହନ୍ତି 
ନାହିଁ । କାରଣ ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ଶବ୍ଦଟାଏ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ଅଭିଧାନରେ ନାହିଁ । ମଣିଷ 
ଯାହା କଛ୍ଥନା କରିପାରିବ, ତାହା କେବେ ନା କେବେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । ଆଜକୁ 
ପଚାଶବର୍ଷ ତଳେ ମଣିଷ ଯେ ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକକୁ ଯାଇପାରିବ, ସେହି ଧାରଣା କେହି କରିପାରୁ 
ନଥୂଲେ । ଏହା ପୁରାପୁରି ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହି ଏହାକୁ ମନରୁ ପୋଛି ଦେଉଥୂଲେ । 
କିନ୍ତୁ ଆଜି କ'ଣ ହୋଇଛି ? ମଣିଷ ତ ଏକାଧୂକ ଥର ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକକୁ ଯାଇଁ ଚନ୍ଦ୍ର ପରିକ୍ରମା 
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୨୮୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବରର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କରି ଫେରି ଆସିଲାଣି । ବହୁବର୍ଷ ତଳେ ଯାହା ଅସମ୍ଭବ ଥୁଲା, ଆଜି ତାହା ସମ୍ଭବ ହେଲାଣି । 
ଆଜି ଯାହା ଅସମ୍ଭବ, ତାହା ଆସନ୍ତାକାଲି ସମ୍ଭବ ହେବ ବୋଲି ଧରା ନ ଯିବ କାହିଁକି ? 

ବର୍ଭମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ସମୁଦ୍ର ତଳେ ସହର ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଆବଶ୍ୟକତା କ”ଣ ବର୍ମାନ 
ପାଇଁ ? ନାଁ, ସମୁଦ୍ର ତଳେ ଘର କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ବର୍ଭମାନ ପାଇଁ ନୁହେଁ । ଏହା 
ଆସନ୍ତାକାଲିର ଆବଶ୍ୟକତା । 

ଆଜିଠାରୁ ଶହେ ବର୍ଷ ପରେ ପୃଥ୍‌ବୀର ଅବସ୍ଥା ଆମେ ବର୍ଭମାନ ଯାହା ଦେଖୁଛୁ, ତାହା 
କଦାପି ନଥୁବ । ପୃଥ୍ବୀର ଜନସଂଖ୍ୟା ଯେଉଁ ରୀତିରେ ବଢ଼ି ଚାଲିଛି, ଏହା ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଜଟିଜ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି କରିବ । ଅବଶ୍ୟ ଅନେକ ଯୁକ୍ତି ବାଡ଼ି ପାରଚ୍ତିୟ ଜନବୃଦ୍ଧି 
ରୋକିବାକୁ ପୃଥ୍‌ବୀର ବହୁଦେଶ ବହୁ ଉପାୟର ସାହାଯ୍ୟ ନେଉଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଏହା ହୁଏତ 
ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ନ କରିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହା ନିହାତି ଅଳୀକ ବୋଲି .ମନେହୁଏ । ଆମେ 
ଜନବୃଦ୍ଧି ରୋକିବା ପାଇଁ ଯେତେ ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ହେଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିବାର ପାଇଁ 
ଦୁଇଟି ସନ୍ତାନ ଯଥେଷ୍ଟଂବେଶି କହିଲେ ମଧ୍ୟ ଜନସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ । ଏହାର 
କାରଣ ହେଉଛି ଆମେ ବିଭିନ୍ନ ବୈଧାନିକ “ରୀତିରେ ବୟସ ସୀମା ଦିନକୁ ଦିନ ବଢ଼ାଇ 
ଚାଲିଛୁ, ପୂର୍ବ ଭଜି ରୋଗ, ମହାମାରି ଓ ମହାଯୁଦ୍ଧରୁ ଲୋକମାନେ ମରୁ ନାହାନ୍ତି, ତେଣୁ 
ସେ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜନସଂଖ୍ୟା ବଡ଼ିବା ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ଉପାୟ ନାହିଁ । ଶହେ ବର୍ଷ ପରେ ଏହା 
ଯେ ମଣିଷ ସମାଜର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସମସ୍ୟା ହୋଇ ଦେଖା ଦେବ, ଏଥ୍‌ରେ ସନ୍ଦେହ 
କରିବାର କିଛି ନାହିଁ । 

ଶହେ ବର୍ଷ ପରେ ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଆମେ ଯେ ଖାଲି ଜନବସତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବ, 
ତା” ନୁହେଁ, ଆମର ବଡ଼ ବଡ଼ ଚାଷକ୍ଷେତ ଏହି ସମୁଦ୍ର ପୃଷ୍ଠରେ ମଧ୍ୟ ହେବ । ଗଭୀର 
ସମୁଦ୍ରରୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ମାଛ ଓ ଜବତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଧରି ସେମାନଙ୍କ ଦେହରୁ ସୁସ୍ଵାଦୁ ମାଂସ 
ଓ କୂତ୍ରିମ ଦୁଧ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ନାନା କେନ୍ଦ୍ର ଏହି ସମୁଦ୍ର ଭିତରେ ବସାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ତାହାଛଡ଼ା ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଯେଉଁ ଛୋଟ ଛୋଟ ଅରଣ୍ୟ ଅଛି, ସେହି ଅରଣ୍ୟର ଗଛରୁ 


~ 


କାଗଜ, କୃତ୍ରିମ ରେଶମ, ଅର୍ବ ମାଂସ୍ପେଷିକ ଖାଦ୍ୟ ଆଦି ଅସଂଖ୍ୟ ଜାତିର ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ପଦାର୍ଥ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ସେହି ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ' ନିକଟବର୍ଭୀ ସ୍ଥାନରେ କଳକାରଖାନା 
ବସାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରୁ .ମୁକ୍ତା ଆଦି ବହୁ ଶସ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଆହରଣ ପାଇଁ ସମୁଦ୍ର 
ଗର୍ଭରେ ସହର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅଧ୍ଵକ ସୁବିଧା ହେବ । ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ଯେଉଁ ପେଟ୍ରୋଲିୟମ, 
ଲୁହା, ତମ୍ବା, ସୀସା ଆଦି ଖଣିଜ ପଦାର୍ଥ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ାକୁ ଆହରଣ କରିବାପାଇଁ ସମୁଦ୍ର 
ତଳେ ସହର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଏହିସବୁ ସହରରେ ସେହି ସବୁ ଖଣିଜରୁ ଧାଡୁ 
ନିଷ୍କାସନ ପାଇଁ ନାନା କଳକାରଖାନା ବସିବ । ବର୍ଭମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା ସମୁଦ୍ର ତଳେ ଏହି 
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ସମୁଦ୍ରତଳେ ସହର : ଆସନ୍ତାକାରିର ସତ୍ଯ ୨୮୨ 


ସହର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବ କେମିତି ? 

ଏହା ଜଣାଶୁଣା କଥା ଯେ ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ ବହୁ ସମତଳ କ୍ଷେତ୍ର ରହିଛି । ପୃଥୁବୀ 
ପୃଷ୍ଠରେ ଯେମିତି ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, ପର୍ବତଶ୍ରେଣୀ, ଉପତ୍ୟକା ଆଦି ରହିଛି, ସମୁଦ୍ର ତଳେ 
ଠିକ୍ର ସେହିଭଳି ରହିଛି । ସମୁଦ୍ର ତଳେ ଏମିତି ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ସମତଳ କ୍ଷେତ୍ର ରହିଛି, 
ଯାହା ଚାରିପାଖରେ କାନ୍ଧ ଭଳି ପର୍ବତଶ୍ରେଣୀ ଘେରି ରହିଛି । ସେହିଭଳି ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନ 
ବାଛି ସମୁଦ୍ର ଜଳ-ପତ୍ତନର ମାଇଲିଏ କିମ୍ବା ଦେଢ଼ ମାଇଲ ତଳେ ସେହି ସବୁ ସ୍ଥାନରେ 
ସହର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇପାରେ । ଚାରି ପାଞ୍ଚ ବର୍ଗମାଇଲ ବି ଶିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନଟିଏ ମିଳିଲେ, ତାହା 
ଗୋଟିଏ ଆଦର୍ଶ ସହରରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରିବ । ଏହି ସହରଟିର ଠିକ ଉପରେ 
ସହରଟିକୁ ଘୋଡ଼ାଇ ପକାଇଲା ଭଳି ଏକ କଙ୍ଗିଟ ଛାତ ଗଢ଼ାଯାଇ ପାରେ। ଏହା ଫଳରେ 
ସେହି ସହରଟି ପାର୍ଶ୍ତର କାନ୍ଧ ଭଳି ପର୍ବତ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଉପରି ଭାଗ କଙ୍ଚିଟ ଡେମ୍‌ ଦ୍ଵାରା 
ପୁରାପୁରି ନିବୁଜ ହୋଇଯାଇପାରେ । ବର୍ଭମାନ ବଡ଼ ବଡ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପମ୍ପ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଏହି ସହରଟି ଭିତରୁ ଜଳ ନିଷ୍କାସନ କରିଦେଇ ପୃଥ୍ବୀ ପୃଷ୍ଠର ବାୟୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ସ୍ଥାନଟି 
ପୃଥ୍ବୀ ପୃଷ୍ଠ ଭଳି ହୋଇଗଲା । ଏହି ସହରଟିରେ ଡେମ୍‌ ତଳେ ଦ୍ଵିତଳ, ତ୍ରିତଳ ପ୍ରାସାଦ, 
ରାସ୍ତାଘାଟ, ଅଫିସ୍‌ଟ କଳକାରଖାନା ସବୁ କିଛି କରାଯାଇପାରେ । 

ସମୁଦ୍ରର ବୀଜାଣୁ ହିଁ କାରିଗର 

ଏହି କଂକ୍ରିଟି ଡେମ୍‌, ପ୍ରାସାଦ, ଗୃହ, ଅଫିସ୍‌ ଆଦି ଆଉ ଏକ ଅଭିନବ ଉପାୟରେ ମଧ୍ୟ 
ତିଆରି କରାଯାଇପାରେ । ଏହି ଘରଗୁଡ଼ାକୁ ମଣିଷ ସାହାଯ୍ୟରେ ତିଆରି କରା ନ ଯାଇ 
ସମୁଦ୍ରରେ ଥ୍‌ବା ଏକ ଜାତୀୟ ବୀଜାଣୁ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇପାରେ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ସହରର 
ଯାବତୀୟ ଘରଦ୍ଧାରର ନକ୍ଵସା କରି ସେହି ଅନୁସାରେ କଂକ୍ରିଟ ଘରପାଇଁ ଏକ ଲୁହାର ଛାଞ୍ଚ 
ସମୁଦ୍ରର ସେହି ସ୍ଥାନରେ ବସାଇବା ଦରକାର । ତତ୍ପରେ ଆଖପାଖରେ ଥୁବା ଚୂନ ଖଣିରୁ 
ଚୂନ ଆଣି ଏହାର ଚାରି ପାଖରେ ଅଜାଡ଼ି ଦେଇ କିଛି ଦିନ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ସମୁଦ୍ରର 
ବୀଜାଣୂମାନେ ଛାଞ୍ଚ ଅନୁସାରେ ସେଥୁରେ ଚୂନ ଲଗାଇ ଏମିତି ପଥର ଭଳି ଟାଣ କାନ୍ଧ, ଛାତ, 
କଂକ୍ରିଟ ଡେମ୍‌ ଆଦି ତିଆରି କରି ଦେବେ ଯେ, ତା' ଆଗରେ ମଣିଷ ତିଆରି କଂକ୍ରିଟ ହାର 
ମାନିଯିବ। ଅବଶ୍ୟ ଏହା ସମୟ-ସାପେକ୍ଷ, ବୀଜାଣୂମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଂକ୍ରିଟ ଘର ତିଆରି 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଅଧକ ସମୟ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ପୁରାପୁରି ସହରଟି ତିଆରି ହୋଇଗଲେ, 
ଏହାକୁ ନିବୁଜ କରି ଏଥୁରୁ ଜଳ ନିଷ୍କାସନ କରାଯାଇପାରେ। ତତ୍ପରେ ଏଥୁରେ ରାସ୍ତା, ଘାଟ, 
ନାଳ, ନର୍ଦମା, ପାଟ, ଉଦ୍ୟାନ ଆଦି ତିଆରି କରି ଦେଲେ ଏହା ଏକ ସୁନ୍ଦର ସହରରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯିବ। ପୃଥୁବୀ ପୃଷ୍ଠରୁ ବାୟୁ ଆଣି ଏହି ରୂପରେ ଏଠି ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ଲୋକଙ୍କ 
ଚଳିବାରେ ଅସୁବିଧା ହେବ ନାହିଁ। ଏହି ସ୍ଥାନଟି ଜଳର ବହୁ ତଳେ ଥ୍‌ବାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଆଲୋକ 
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୨୮୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପାଇ ନପାରେ। ସମୁଦ୍ର ଜଳରୁ ବିଦ୍ୟୁତ୍ବ ଶନ୍ତି ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ଆଜି ଯେଉଁ ବିଭିନ୍ନ ପଦ୍ଧତି 
ବାହାରିଛି, ତାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଏଠାରେ ବିଦ୍ୟୁଡ଼ ଉତ୍ପାଦନ କରାଯାଇପାରିବ। ପରମାଣୁ ଶକ୍ତି 
ମଧ୍ୟ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇ ସମୁଦ୍ରର ଲୁଣିଆ ଜଳକୁ ମଣିଷ ବ୍ୟବହାର କଲାଭଳି ମଧୁର ଜଳ 
ଖୁବ ସୁବିଧାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇପାରିବ । ଏହି ସହର ଭିତରକୁ ଯିବାପାଇଁ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ 
ଜଳରୋଧକ ଫାଟକମାନ ଲାଗିଥ୍‌ବ। କଳ-କାରଖାନା ଆଦି ଯାହା ବସାଇବା ଦରକାର, 
ତାହା ଏହି ସହର ଭିତରେ ବସାଯାଇପାରେ, ପୃଥ୍ବୀ ଉପରକୁ ଯିବାକୁ ହେଲେ ବିଭିନ୍ନ 
ଜଳରୋଧୀ ଯାନର ସାହାଯ୍ୟ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ପୃଥୁବୀ ପୃଷ୍ଠର ସହର ସହିତ ଏହି ସହର 
ଟେଲିଗ୍ରାଫ ଟେଲିଫୋନ, ରେଡିଓ, ଟେଲିଭିଜନ ଦ୍ଵାରା ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ । ଏହି ସହର 
ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଆଉ ଏକ ସ୍ଥାନକୁ ଯିବାପାଇଁ ମଟର, ବସ୍‌ ଆଦି ଯାନବାହନ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇପାରେ, ଅଥବା ଗତିଶୀଳ ରାସ୍ତା, ଗତିଶୀଳ ପାହାଚ ଲୋକମାନଙ୍କ ଯିବା 
ଆସିବାରେ ବେଶ୍‌ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରେ। ଏଠାକାର ବାୟୁ ଦୂଷିତ ହେଉଥୂଲେ, ଅରକୁ 
ଥର ଶୋଧ୍ୂଵଡ ହେଉଥ୍‌ବ ଓ ସହରଟି ତାପନିୟନ୍ତିତ ହୋଇଥୁ୍‌ବାରୁ ଏଠାକାର ଥଣ୍ଡା 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବାଧୁବ ନାହିଁ। ଏହି ସହରଟି ଦିନବେଳେ ମଧ୍ୟ ଘନ ଅନ୍ଧକାରରେ ବୁଡ଼ି 
ରହିଥ୍‌ବାରୁ କଂକ୍ରିଟ ଛାତରେ କୃତ୍ରିମ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ତାରା ସୃଷ୍ଟି କରି ପୃଥ୍ବୀ ଭଳି କୃତ୍ରିମ 
ଆକାଶ, ଦିନରାତି କରି ହେବ। ଏହି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଫଳରେ ଏଠାକାର ସହରର ଲୋକେ 
ପୃଥଵବୀରେ ରହିଲା ଭଳି ଅନୁଭବ କରିବେ ଏହାହିଁ ହେଉଛି ସମୁଦ୍ର ତଳର ସହର, 
ଆସନ୍ତାକାଲିର ସତ୍ୟ । 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା 


ଜାନକୀବଲ୍ଲଭ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏତିହାସିକ ଆର୍ଣ୍ଡଲୂତ ଟୟନବି ପୃଥ୍ବୀରେ ବିଭିନ୍ନ ଢାତିର ଜାତୀୟତା ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
ଭୌଗୋଳିକ ଅବସ୍ଥାନ ନୁହେଁ ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ 
ଆୟତନ ପ୍ରଗତିର ଏକ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ମାନଦଶ୍ଡ ନୁହେଁ। ଭାରତରେ ବହୁ ରାଜ୍ୟ ଅଛି, 
ଯେ କି ଆୟତନ ଦରଷ୍ଚିରୁ ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଶାଳ, କିନ୍ତୁ ଆର୍ଥକ କ୍ଷେତ୍ରେ ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ 
ଉନ୍ନତ ନୁହନି। ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶର ଆୟତନ ଓଡ଼ିଶାର ଆୟତନର ତିନିଗୁଣ । କିନ୍ତୁ ଭାରତର 
ଅତି ଅନୁନ୍ନତ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ଅନ୍ଯତମ। ଉତ୍ତରପ୍ରଦେଶର ଆୟତନ 
ଦୃୁଇଗୁଣ। ମାତ୍ର ଏହାର ଅଧ୍କାଂଶ ଅଞ୍ଚଳ ଅତି ଦରିଦ୍ର ଓ ଅନୁନ୍ନତ ଏବଂ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାକ୍ଷରତା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହା ଭାରତର ସର୍ବନିମ୍ନ ସୋପାନରେ ଅବସ୍ଥିତ। 

ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଦେଖିଲେ ପଞ୍ଜାବ ଓ ହରିୟାନା ରାଜ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆୟତନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ତୃତୀୟାଂଶରୁ କମ୍‌। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତିର ମାନଚିତ୍ରରେ ଏମାନେ 
ଭାରତରେ ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନ ଅଧଵକାର କରିଛନ୍ତି। ୟୁରୋପର ଅନେକ ଦେଶ ଅଛି, ଯେ ମଧ୍ୟ 
ଆୟତନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଡ଼ିଶା ତୁଳନାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ଧ ମାତ୍ର ଏମାନଙ୍କର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟର ତୁଳନା 
ନାହିଁ। ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର ଜର୍ମାନ ଗଣରାଜ୍ୟ ପୃଥ୍‌୍ବୀରେ ଆଥ୍ଥକ ଅଗ୍ରଗତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଦଶମ ସ୍ଥାନ ଅଧୂକାର କରିଛି। 

ପୁଣି ଆଜିର ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଶା ଏବଂ ଯେଉଁସବୁ ବିଳ୍ଛିନ୍ନାଞ୍ଚଳକୁ ଘେନି ଓଡ଼ିଶା ହେବାର 
ଥିଲା ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ଏତିହାସିକ ଓଡ଼ିଶା, ଉତ୍କଳ ବା କଳିଙ୍ଗ ସହିତ ଭୌଗୋଳିକ 
ଅବସ୍ଥାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହା କେତେଦୂର ତୁଜନୀୟ ? କେଉଁ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଘେନି ଉକ୍କଳ, କଳିଙ୍ଗ, 
କୋଙ୍ଗଦ ବା କୋଶଳ ହୋଇଥଲା ? ଯଦି ଜଣେ ଜଣେ ଦିଗ୍‌ବିଜ୍ୟୀ ସମ୍ରାଟଙ୍କ କାଳର 
କଥା ବିଚାର କରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ସେତେବେଳର ବିଶାଳ କଳିଙ୍ଗ ବା ଉତ୍କଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ବା ବର୍ରମାନର ଓଡ଼ିଶା ମଧ୍ୟରେ କି ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଅଛି ? ‘ମହାମେଘବାହନ କଳିଙ୍ଗାଧୂପତି' 
ଖାରବେଳଙ୍କ କଳିଙ୍ଗର ବିସ୍ତୃତି ଥଲା ଉତ୍ତରରେ ମଥୁରା, ପଶ୍ଚିମରେ ନାସିକ ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ 
କେରଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ। କପିଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଉତ୍ତରରେ ହୁଗୁଳି ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ କାବେରୀ ନଦୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଥୁଲା। ଗଜପତି ରାଜ୍ଛାମାନଙ୍କ କାଳରେ ସାଧାରଣତଃ ଓଡ଼ିଶା କହୁଥିଲେ 
ବୁଝାଉଥୁଲା ଗଙ୍ଗା ବା ହୁଗୁଳିଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ରାଜ୍ୟ। ବର୍ଭମାନ ଭାଷାକୁ 
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୨୮୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରଦେଶ ଗଠନର ଏକମାତ୍ର ମାନଦଣ୍ଡ ବୋଲି ଧରାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଗଙ୍ଗାଠାରୁ ଗୋଦାବରୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୃତ ଓଡ଼ିଶା ରାଜ୍ୟର କଳ୍ପନା କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ। 

ତେଣୁ ଓଡ଼ିଶାର ଆୟତନ କଂ ଣ ହୋଇଥାନ୍ତା, ସେ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ନ କରି, ଯେଉଁସବୁ 
ଗୁଣ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିକୁ ଦିନେ ଭାରତରେ ଶୀର୍ଷ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆସନ ଦେଇଥୁଲା, ଯେଉଁସବୁ 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଏହାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତୀୟତାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିଥୂଲା, ତାହାର ଆଲୋଚନା, ତାହାର 
ଉଦ୍ବବୋଧନ ଓ ତାହାର ବିକାଶ ଆବଶ୍ୟକ। ଏହାର -ସାଂସ୍କତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରାକୁ 
ପୁଷ୍ଠ ଓ ବଳିଶ୍ଵ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, ଯେପରିକି ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ 
ମହାସଂଘରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆସନ ଅଧ୍ୂକାର କରିପାରିବ। | 


¬- ଦୁଇ- 


ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍ତୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରା କଂଣ ? କି କି ବିଶେଷ ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତି ଭାରତରେ ଏତେ କାଳ ଧରି ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ରହିଚି ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ତା'ର ମହତ ଦାନ ଦେଇପାରିଚି ? ଏହି ଗୁଣାବଜୀର ଏକ ଦୀର୍ଘ ତାଲିକା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଭାବରେ ମୁଁ ଏହାକୁ ଚାରୋଟି ଭାଗରେ ବିଭର୍ତ କରୁଛି 
¬ ସମନ୍ଵୟ, ସୃଢନୀଶ୍ତି, ପ୍ରତିଯୋଗୀ ମନୋଭାବ ଓ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମ। 

ସମନ୍ଵୟ ମଧ୍ୟ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରାର ଏକ ବିଶେଷ ଗୁଣ, ଯାହାକୁ କି ରବୀନ୍ଦ୍ର ନାଥ 
“ହେ ମୋର ଚିତ୍ତ, ପୁଣ୍ୟ ତୀର୍ଥ ଜାଗାରେ ଧୀରେ, ଏଇ ଭାରତରେ ମହାମାନବେର 
ସାଗର ତୀରେ” ରେ ସେ ଖୁବ ଭଲଭାବରେ ଗାନ କରି ଯାଇଛନ୍ତି ରେ କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏହି ସମନ୍ସୟ ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ଭାରତର ଖୁବ୍ର ଅଳ୍ପ କେତୋଟି ଅଞ୍ଚଳକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ତାହା ବାରି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ସମନ୍ଵୟ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସଂଗଠନ, ଏହାର ଭାଷା, ସାହିତ୍ୟ, 
କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତିରେ ସ୍ତଷ୍ଟ ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ । I 

ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିମ ଅଧ୍ଵବାସୀବର୍ଗ, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ତତ୍ସନବିତ୍ରମାନଙ୍କ ମତରେ ନିଷାଦ 
ରୂପେ ପରିଚିତ, ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସିଥ୍‌ବା ଅଧୂବାସୀଗଣ ଯେଉଁମାନେ ଦ୍ରାବିଡ଼ ନାମରେ ନାମିତ 
ଓ ଉତ୍ତରରୁ ଆସିଥୁବା ଆର୍ଯ୍ୟଗଣ - ଏମାଙ୍କ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମନ୍ସୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଗଠିତ 
ହୋଇଛି । ନିଷାଦମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ଅନେକ ରାଜବଂଶ ମଧ୍ଯରେ ମିଶି ଯାଇଛନ୍ତି । ଏବର 
ବହୁ ପୂର୍ବତନ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜାମାନଙ୍କ ବଂଶ ପରମ୍ପରା ଦେଖିଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅନେକେ କନ୍ଧ, କୋହ, ଭୂୟା ଆଦି ବହୁ ନିଷାଦ ବଂଶସମ୍ଭତ ବୋଲି ଜଣାଯିବ । ସାଧାରଣ 
ସାମାଜିକ ଆଚାରରେ ମଧ୍ଯ ଏମାନଙ୍କର ବହୁ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଚି । ଜଗନ୍ନାଥ ପ୍ରଥମେ ଥୂଲେ 
ନିଷାଦଙ୍କ ଦେବତା | ନିଷାଦମାନଙ୍କର ବଂଶଧର ଏବେ ମଧ୍ଯ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ସେବକ । ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାରେ ଏମାନଙ୍କର ବହୁ ଶବ୍ଦ ଯେ ମିଶିଚି, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ୨୮୬ 


ସେହିପରି ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟ ଖାରବେଳଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ରାଜା ଓ ରାଜବଂଶ ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଅଧ୍ୟାପକ ସୁନୀତ ଚଢ୍ଟୋଟପାଧ୍ଯାୟଙ୍କ 
ମତରେ- ଖାରବେଳ ଦୁଇଟି ତାମିଲ ଶବ୍ଦ କର ଓ ବେଳଂର ମିଶ୍ରଣରେ ହୋଇଚି ଏବଂ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଚି କୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣଧାରୀ । ଖାରବେଳଙ୍କ ଚେଦି ବଂଶର ଅନ୍ୟ ଦୁଇଜଣ ରାଜା 
କୁଡ଼େପ ଓ ବଡ଼ୁଖ ସେହିପରି ଦୁଇଟି ତାମିଲ ଶQ୍ଦର ଅପଭ୍ରଂଶ ବୋଲି ତାଙ୍କର ମତ । ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଗଙ୍ଗବଂଶର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଦକ୍ଷିଣରୁ ଆସିଥୂଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ଶେଷ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଜା 
ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କର ଅନ୍ୟ ନାମ ହେଉଚି ତଡେଲେଙ୍ଗା ମୁକୁନ୍ଦଦେବ । କପିଳେନ୍ଦ୍ରଦେବ ତାଙ୍କର 
ଯେଉଁ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସେନାର ସାହାଯ୍ୟରେ କୂୃଷ୍ପନଦୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୟ କରିଥୂଲେ, ତାଙ୍କର ସେହି 
ସେନାର ଅଧୁକାଂଶ ଥୂଲେ ରାଜୁ ଏବଂ ତଡେଲେଙ୍ଗା ଚାଷୀମାନେ ରାଜୁ ନାମରେ ପରିଚିତ । 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ଏହି ସୈନ୍ଯମାନେ ପାଇକମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶିଗଲେ । ଓଡ଼ିଆ ଅକ୍ଷରର 
ଗଠନରେ ଉଭୟ ଆର୍ଯ୍ୟ ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଓଡ଼ିଶୀ ସଙ୍ଗୀତରେ 
ହିନ୍ଦୁସ୍ତାନୀ ଓ କର୍ଣ୍ଣାଟକ ଶୈଳୀର ସୁନ୍ଦର ମିଶ୍ରଣ ଘଟିଛି, ସେହିପରି ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶୀ 
ନୃତ୍ୟରେ । ଆର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭାବ ତ ଓଡ଼ିଶାର ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପଡ଼ିଛି ଓ ଭାରତର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳପରି 
ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବଳିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଚି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭୌମକର 
ରାଜଚତ୍ସରେ ବହୁ ସହସ୍ର ସଂଖ୍ୟକ ତଥାକଥୂତ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ବ୍ୟକ୍ତି ଏଠାକୁ ଆସି ଓଡ଼ିଶାରେ ଏକ 
ଅଭିଜାତ ବର୍ଗ ହୋଇ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ସମନ୍ସୟର ଅର୍ଥ ହେଲା ¬ ବହୁ ସ୍ରୋତ ମିଶି ଗୋଟିଏ 
ସ୍ରୋତରେ ପରିଣତ ହେବା ଏବଂ ନିଜର ସ୍ପାତନ୍ତ୍ଧ୍ୟ ଭୁଲିଯିବା, ଯାହାକି ଓଡ଼ିଶାର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଘଟିଚି ଓ ସମସ୍ତେ ଓଡ଼ିଆ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏହି ସମନ୍ୟରେ ହିଁ ଏହି ଜାତିର ବିରାଟ 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଚି । 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଦ୍ବିତୀୟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଚି, ସୃଜନୀ ଶର୍ତି । ଏହି ଶକ୍ତି ଓଡ଼ିଶାର ଶିଳ୍ପ, 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ନୃତ୍ୟ ସଂଗୀତ ସାହିତ୍ୟରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଚି । ଶିଳଛ, ସ୍ଥାପତ୍ୟର 
କଥା ବିଚାର କରାଯାଉ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତର ବହୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବଢାୟ ରଖିଆସିଚି । 
ଖଣ୍ଡଗିରି, ଉଦୟଗିରିର ଗୁମା ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସାଞ୍ଚୁ ଓ ବରହୁତର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସହିତ ଓଡ଼ିଶାର 
କଳା ତୁଳନୀୟ ଭାବରେ ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଠଡ୍ନ ବଜାୟ ରଖିଆସିଚି । ଖଣ୍ଡଗିରି, ଉଦୟଗିରିର 
ଗୁମା ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସାଞ୍‌ ଓ ବରହୁତର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ସହିତ ତୁଜନୀୟ, ଯାହାକି ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ଦ୍ବିତୀୟ 
ତୃତୀୟ ଶତାଦ୍ଦୀର ଭାରତୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଗଣାଯାଏ । ସେହିପରି ଗୁଡ୍ତ 
ଯୁଗର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କ ସହିତ ଭୁବନେଶ୍ବରର ମହନ୍ଦିରମାନଙ୍କୁ ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ । 
ପରବର୍ଭୀ କାଳର କୋଣାର୍କ ମନ୍ଦିରକୁ ଭାରତର ଅନ୍ୟତମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଖତୁରାହୋ ମନ୍ଦିର ସହିତ 
ତୁଳନା କରାଯାଏ । ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରନୃତତ୍ଵବିତ୍ବ ଜନ୍‌ ମାର୍ଶଲଙ୍କ ମତରେ, ଭାରତର ଛଂଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଦର୍ଶନୀୟ ସ୍ଥାପତ୍ୟ ମଧ୍ୟରୁ କୋଣାର୍କ ଅନ୍ୟତମ (ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚଟି ହେଲା- ସାଞ୍ଚ, ଏଲୋରା, 
ଅଜନ୍ତା, ଖବୂରାହୋ ଓ ତାଜମହଲ ) ! ଯଦି ତାଜମହଲର ପଛରେ ମୋଗଲ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୮୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ିଶବର୍ଯ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ, କୋଣାର୍କ ପଛରେ କିପରି ଏକ ଅଗ୍ରଗାମୀ ଓ ରଦ୍ଧିମନ୍ତ ସମାଜ ଓ ସଭ୍ୟତା 
ରହିଥବ, ତାହା ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । 

ସେହିପରି ଓଡ଼ିଶାର ଚିତ୍ରକଳାରେ ଅଭିନବ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ର ଦେଖାଯାଏ - ଏହାର ପୋଥୂଚିତ୍ର, 
ପଟ୍ଟଚିତ୍ର, ମନ୍ଦିର ଗାତ୍ରର ଚିତ୍ର । ଏହାର ତାରକସି କାମ ଏବେ ମଧ୍ଯ ପୃଥ୍ବୀରେ ଅତୁଳନୀୟ । 
ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନୃତ୍ୟର ନୂତନତ୍ଵ ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଶା ଭାରତ ଓ ବିଶ୍ଵଭାତୃତ୍ଵ ହୋଇପାରିଚି ଏବଂ 
ଏହାର ପରମ୍ପରା ଯେପରି ପ୍ରାଚୀନ, ଏହାର ବିଚିତ୍ରତା ସେହିପରି ଅଭିନବ । 

ବର୍ରମାନ ସାହିତ୍ୟର କଥା ବିଚାର କରାଯାଉ |! ଯେତେବେଳେ ସଂସ୍କୃତ ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ଭାଷା ଭାବରେ ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଦର ଲାଭ କରିଥୁଲା, ଓଡ଼ିଶାର କବି, ଦାର୍ଶନିକ ଓ 
ନାଟ୍ୟକାରମାନଙ୍କର ଏହି ସାହିତ୍ୟକୁ ଦାନ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ । ନୈଷଧ ଚରିତ'ର କବି 
ଶ୍ରୀହର୍ଷ, ‘ବେଣୀ ସଂହାର” ନାଟକର ଲେଖକ ଭଟ୍ଟ ନାରାୟଣ, ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଳଙ୍କାରଶାସ୍ତ୍ର 
“ସାହିତ୍ୟ ଦର୍ପଣଂର ରଚୟିତା ବିଶ୍ଵନାଥ କବିରାଜ, ‘ଅନର୍ଘ ରାଘବ”ର କବି ମୁରାରି ମିଶ୍ର, 
‘ପ୍ରବୋଧ ଚନ୍ଦ୍ରୋଦୟ'ର ପ୍ରଣେତା କୃଷ୍ଣ ମିଶ୍ର ଗୀତାର ଟୀକାକାର ଶ୍ରୀଧର ସ୍ଵାମୀ, ବୈଷ୍ଣବ 
ଦର୍ଶନର ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାର ବଳଦେବ ବିଦ୍ୟାଭୂଷଣ-ସମସ୍ତେ ଓଡ଼ିଶାର ଭୂମିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ 
ନିଜର ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟି ଶକ୍ତିରେ ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟକୁ ରବ୍ଧିମନ୍ତ କରି କରିଥୂଲେ | ସେହିପରି ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଓ ସମୃଦି ପାଇଁ ଯେଉଁ ଅପୂର୍ବ ଯୁଗସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥୂଲେ, 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମହାକବି ସାରଚ୍ଚାଦାସ, ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଓ ରାଧାନାଥ ରାୟଙ୍କ ରାୟ 
ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 

ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତୀତରେ ନିଜର ଅପୂର୍ବ ସୃଢ୍ନୀଶ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ଭାରତ ବର୍ଷରେ ନିଜର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଓ ମହତ୍ସନ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଆସିଛି । 


—-ତନ- 


ନିଜର ସ୍ଥିତି ଓ ଅଭିବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ଯେପରି ତୀବ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗୀ ମନୋଭାବ 
ଆବଶ୍ୟକ, ଜାତି ପକ୍ଷରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଆବଶ୍ୟକ । ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଗୁଣ ସମନ୍ସୟ ଓ 
ସୃଢଜନୀଶଲ୍ତି ପରି ଏହି ଗୁଣଟି ମଧ୍ଯ ଏକ ଏକାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ ଗୁଣ । ଏହି ଗୁଣଟି ପାଇଁ 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତି କେବଳ ଭାରତରେ ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଅର୍ଜନ କରି ନାହିଁ, ପୃଥ୍ବୀରେ ଭାତର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବଢ଼ାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଚି । 

ଅତୀତ ଯୁଗରେ ଏହି ଗୁଣର ବିକାଶ ଘଟିଥୂଲା ନିଜକୁ ଏକ ସାମରିକ ଓ ନୈ-ଶଚ୍ରି 
ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଇବାରେ । ମହାଭାରତରେ କଳିଙ୍ଗରାଜ ଓ କଳିଙ୍ଗସେନାର ଅସୀମ 
ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଓ ବୀରତ୍ଵ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ଅଶୋକଙ୍କର ଦିଗ୍‌ବିଢୟବେଳେ ସବୁଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଯାହାର ସେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥୂଲେ, ସେ ଥୁଲା କଳିଙ୍ଗ । ଅଶୋକଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଗ୍ରୀକ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ୨୮୮ 


ପରିବ୍ରାଜକ ମେଘସ୍ଥିନିସ୍‌ କଳିଙ୍ଗସେନା ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଲେଖିଥଲେ- 
ଏଥୁରେ ଥୂଲେ ଷାଠିଏ ହଜାର ପଦାତିକ, ଏକହଢାର ଅଶ୍ଧାରୋହୀ ଓ ସାତଶହ ଗଜାରୋହୀ 
ସୈନ୍ୟ । ଅଶୋକ ନିଜେ ତାଙ୍କର ଶିଳାଲେଖରେ କଳିଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ 
ଯାଇ କହିଥ୍‌ଲେ- କଳିଙ୍ଗର ଲକ୍ଷେ ସୈନ୍ୟ ଗୁଳିରେ ନିହତ ହେଲେ, ଦେଡଢ଼ଲକ୍ଷ ସୈନ୍ଯ 
ବନ୍ଦୀ ଭାବରେ ନିଆଗଲେ । 

ଖାରବେଳଙ୍କ ସମୟରେ ( ଖ୍ୀ:ପୂ: ପ୍ରଥମ ଶତାହୀ) କଳିଙ୍ଗ ପୁଣି ଏକ ଦୁର୍ଟୟ ଶକ୍ତି 
ରୂପେ ଠିଆହେଲା । ଖାରବେଳ ଯେ ମଗଧକୁ ଅଧ୍ଵକାର କରି ଅଶୋକଙ୍କ କଳିଙ୍ଗ ବିଜୟର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଲେ, ସେତିକି ନୁହେଁ, ଉଭର-ପଶ୍ଚିମରେ ମଥୁରା, ପଶ୍ଚିମରେ ନାସିକ 
ଓ ଦକ୍ଷିଣରେ କେରଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କଳିଙ୍ଗ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ବିସ୍ତାର କରିଥୂଲେ । ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ନରସିଂହ ଓ କପି ଳେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଳିଙ୍ଗ ନିଜର ଏହି ସାମରିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ 
ବଜାୟ ରଖିଥ୍‌ଲା ଓ ସମଗ୍ର ଉଭତ୍ତରଭାରତ ମୁସଲମାନଙ୍କ କରକବଳିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା 
ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ବଜାୟ ରଖିଥୁଲା । 

ଗୁପ୍ତ ରାଜତ୍ଵ କାଳକୁ ( କାଳିଦାସଙ୍କ ସମୟ ) କଳିଙ୍ଗ ଏକ ନୌ-ଶକ୍ତ ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଅର୍ଜ୍ଚନ କରିଥୂଲା । କବି କାଳିଦାସ ରଘୁଙ୍କର ଦିଗ୍‌ବିଜୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କଳିଙ୍ଗ ରାଜ୍ୟର 
ରାଜାଙ୍କୁ ମହେନ୍ଦ୍ର ଓ ମହୋଦଧ୍‌ ଅଧୁପତି ରୂପେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁଲେ । ୭୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରେ 
କଳିଙ୍ଗର ନାବିକମାନେ ଜାଭା ଉପକୂଜରେ ଓହ୍ଲାଇଥ୍‌ଲେ ଓ ସେଠାରେ ବାଣିତ୍ଯ 
ଉପନିବେଶମାନ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସୁଦୃର ପ୍ରାଚ୍ଯକୁ ହିନ୍ଦ ସଭ୍ୟତା ଓ ଭାରତୀୟ 
ସଭ୍ୟତାର ଆଲୋକବର୍ଶିକା ଏହିମାନେ ପ୍ରଥମେ ନେଇଥୂଲେ । କେ. ଶ୍ରୀଧରନ ତାଙ୍କ A 
Maritime History of India ଲେଖିଛନ୍ତି, “ଭାରତୀୟ ନୌ-ସେନାର ଇତିହାସରେ 
କଳିଙ୍ଗର ସ୍ଥାନ ଗୌରବମଶ୍ତିତ... ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଚୋଳମାନେ ଓ ବୃହତ୍ତର ଭାରତରେ 
ଶ୍ରୀ ବିଜୟ ରାଜାମାନଙ୍କ ଆବିର୍ଭାବ ପୂର୍ବରୁ ସେହିମାନେ ଭାରତୀୟ ନୌ ବାଣିଚ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅଦ୍ଵିତୀୟ ଥୁଲେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ସଭ୍ୟତାର ଅକ୍ଷୟ ପାଦଚିହ୍ନ ରଖିଯାଇଥ୍‌ଲେ । 'ଢାଭା ସହିତ 
କଳିଙ୍ଗର ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବିନିମୟ ବହୁ କାଳ ଧରି ରହିଥୁଲା । ବ୍ରହ୍ମନଦେଶ, 
ଯାହାର କି ଅନ୍ୟ ନାମ ସୁବର୍ଣ୍ତଭୂମି ଥୁଲା, ଉନୁଳର ବଣିକମାନଙ୍କ ସହିତ ତାର ଦୀର୍ଘକାଳ 
ଧରି ସମ୍ପର୍କ ଥୁଲା । ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ସମକାଳୀନ ତାଙ୍କର ଦୁଇ ବଣିକ ଶିଷ୍ୟ ତପସ୍‌ସୁ ଓ ଭଲ୍ଲିକ 
ବୃଦ୍ଧଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତାଙ୍କର ପବିତ୍ର କେଶ ନେଇ ବ୍ରହ୍ନଦେଶ ଯାଇଥଲେ, ଯାହାକି ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ସ୍ବେଡାଗନ ମନ୍ଦିର ତଳେ ଗଳ୍ଥିତ ରହିଚି । ବ୍ରହ୍ନଦେଶର ସଭ୍ଯତା ଉପରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ସଭ୍ୟତାର ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରବାହ ପଡ଼ିଥୂଲା । ପେରୁର ନାମ ହେଉଚି ଉସ୍‌ସା ବା ଓଡ଼ିଶା । ପେରୁର 
ରାଜଧାନୀର ନାମ ଥୁଲା ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର । ଉଦୟଗିରିର ଅନନ୍ତ ଗୁମ୍ବା ଅନୁକରଣରେ ସେଠାରେ 
ଗଢ଼ା ହୋଇଥଲା ଆନନ୍ଦ ମଠ । 

ସିଂହଳ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ସେହିପରି ସେହିପରି ଥୁଲା ପ୍ରାଚୀନ ଓ ନିବିଡ଼ । ବିଧର୍ମୀମାନଙ୍କ 
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୨୮୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆକ୍ରମଣରୁ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପବିତ୍ର ଦନ୍ତକୁ ରକ୍ଷା କରିବାପାଇଁ କଳିଙ୍ଗର ରାଜା ମୂହଶିବଙ୍କ କନ୍ୟା 
ହେମମାଜୀ ସିଂହଜ ଚାଲିଯାଇଥୂଲେ । ମୁସଲମାନ ଆକ୍ରମଣ କାଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ପୁଣି 
ଶତାଧ୍ଵକ ପରିବାର ସିଂହଳ ଯାଇ ସେଠାରେ ଅବସ୍ଥାନ କଲେ। ବର୍ଭମାନ ସିଂହଳରେ ପ୍ରଚକିତ 
ବହୁ ଉପାଧ୍‌ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚଳିତ ଉପାଧ୍ୂମାନଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନୀୟ । ଶ୍ୟାମ ଦେଶରେ କାରରିକ 
ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ କଦଳୀ ଚୋଚଡ଼ାରେ ନାଆ ଛାଡ଼ିବା ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଅନୁରୂପ ଉତ୍ସବ ପାଳିତ 
ହେବା ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 

ଚୀନ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା ରାଜାଙ୍କର ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା | ଓଡ଼ିଶାର ରାଜା 
ଶୁଭକର କେଶରୀ ଚୀନ ରାଜାଙ୍କୁ ଏକ ବୌବଦ୍ଧଗ୍ରଛ ଉପହାରସ୍ଵରୂପ ପଠାଇଥୂ୍‌ବାର ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ଚୀନ - ପରିବ୍ରାଜକ ହୁଏନ୍ନସାଂ ହୁଏତ ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ଜାହାଜରେ ତାମ୍ରଲିପ୍ତ ବନ୍ଦରରୁ 
ସିଂହଜ ଓ ଜଭାବାଟେ ଚୀନ ଫେରି ଯାଇଥୁଲେ । 

ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରମାଣ କରୁଚି ଯେ ଭାରତରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସ୍ଥଳଶକ୍ତି ଓ ନୌ- ବାଣିଜ୍ୟରେ 
ଅଗ୍ରଜ ରୂପେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଏକ ପ୍ରବଳ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିଯୋଗୀ ମନୋଭାବର ପରିଚୟ 
ଦେଇଥୁଲା ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ନିଜର ଅସାମାନ୍ୟ ସାଫଲ୍ୟ ହାସଲ କରିଥୁଲା । 


-ଚାରି- 


ଓଡ଼ିଶାର ଏତିହ୍ୟ, ପରମ୍ପରା, ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତୀକ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ! 
ପୂର୍ବ -ବାରିଧ୍ବର କୂଳରେ ଅବସ୍ଥିତ ଏହି ଦାରୁଦେବତା ଯେପରିକି ଏ ଜାତିର ଚିରପ୍ରେରଣାଦାୟକ 
ଉତ୍ସରୂପେ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । 

ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଏହି ଦେବତା ପୁଣି ଭାରତୀୟ ମହାଜାତିର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେବତା । ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ବିଖ୍ୟାତ ପ୍ରବକ୍ତା ସନାତନ ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଂଗଠକ ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ ସମଗ୍ର 
ଭାରତର ସାଂସ୍କୃତିକ ଏକ୍ୟ ପାଇଁ ଯେଉଁ ବଦ୍ରିନାଥରେ ସେ ନାରାୟଣଙ୍କର ମୃର୍ି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଥୁଲେ, ସେଠାରେ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ହେଉଛି, ସତ୍ୟଯୁଗର ସେହି ନାରାୟଣ ରଖି, ତ୍ରେତାରେ 
ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦ୍ଵାପରରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଏ ଯୁଗରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ରୂପ ବିଦ୍ୟମାନ | ଅନ୍ୟ 
ତ୍ରିଧାମର ଅଧ୍ୂଷ୍ଠାତା ହେଲେ ଅତୀତର ଦେବତା । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହେଲେ ଚଳଚ୍ତି ଯୁଗର । 

ଏହି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅଧ୍ଵଷ୍ଠାନ ମଧ୍ୟରେ ଭେଦଭାବ ନାହିଁ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶବର 
(ନିଷାଦ), ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଦେବତା, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସମନ୍ସୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି 
ତଥା ଭାରତୀୟ ମହାଜଡିର ବିବର୍ରନ ଘଟିଚି । ସେ ପୁଣି ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, 
ବୈଷ୍ଣବ ଏପରିକି ଶିଖ ଓ ମୁସଲମାନଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆରାଧ ଦେବତା ରୂପେ ପୂଜିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଜଗନ୍ନାଥ, ବଳଭତଦ୍ର, ସୁଭଦ୍ରାଂ ଏହି ତ୍ରିମୂର୍ଭି ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମର ତ୍ରିମୟଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନୀୟ | 
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ଓଡ଼ିଆ ଜାତୀୟତା ୨୯୦ 


ବୁଦ୍ଧ, ଧର୍ମ, ସଂଘ | ଜଗନାଥ ବୁଧ ଓ ବଳଭଦ୍ର ସଂଘ। ସୁଭଦ୍ରା ଧର୍ମର ପ୍ରତୀକ, କାରଣ ବୌଦ୍ଧ 
ତତ୍ଵରେ ସୌଭଦ୍ର ହେଉଛି ଧର୍ମ, ଯାହାକୁ ନାରୀରୂପରେ କଳ୍ପନା କରାଯାଇଚି ¦ ଏ ତିନିହେଁ 
ନୁହନ୍ତି, ‘ଚତୁର୍ବା ମୂରତି' । ସୁଦର୍ଶନ ଚକ୍ର ପୁଣି ଅଛି । ଧର୍ମକୁ ଭତ୍ତୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମରେ 
ଚକ୍ର ସହିତ ତୂଜନା କରାଯାଇଚି । 

ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରେ ଭାରତର ସମସ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ପୁରୀ ଆସିଛନ୍ତି । 
ଶ୍ରୀରାମାନୂଜ, ମାଧବ, ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ, ଗୁରୁ ନାନକ ପୁରୀ ଆସିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ଅକ୍ଷତ 
ପାଦଚିହ୍ନ ରଖିଯାଇଛନ୍ତି । ମୁସଲିମ ସନ୍ଧ କବୀର ପୁରୀ ଆସି ତାଙ୍କର ଭଜନ ଠାକୁର 
ଭଲେ ବିରାଜ ହୋ” ରଚନା କରିଥୁଲେ । ମୁସଲମାନ କବି ସାଲବେଗଙ୍କର ଆହେ 
ନୀଳଶଇଳ ପ୍ରବଳ ମତ୍ତ ବାରଣ' ଓଡ଼ିଶାର ଘରେ ଘରେ ପରିଚିତ । ଗଜପତି ରାଜା 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦେବ ମୁସଲମାନ ହୋଇଯିବା ପରେ ଶ୍ରୀମନ୍ଦିରର ସିଂହଦ୍ଵାରଠାରେ ପତିତପାବନ 
ମୂର୍ଭି ସ୍ଥାପନ କରି ଆରାଧନା କରୁଥ୍‌ଲେ । ଏହିପରି ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ପ୍ରତୀକ ହୋଇ ରହି ଆସିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର ଏପରି କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ନାହିଁ, ଯେଉଁଠି 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ମନ୍ଦିର ନାହିଁ । ଓଡ଼ିଶାର ସମସ୍ତ ସହର, ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ, ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ 
ଗ୍ରାମରେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଯେପରି ଓଡ଼ିଆ 
ଜାତିକୁ ଗୋଟିଏ ଏକ୍ୟର ସୃତ୍ରରେ ବାଛି ରଖିଛନ୍ତି । 

ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଯାତ୍ରା ରଥଯାତ୍ରା । ତାଙ୍କର ଭୋଗ ମହାପ୍ରସାଦ ଏକ ଭେଦ- 
ବୈଷମ୍ୟହୀନ ସମାଜର ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ । 

ଏକ୍ୟ, ସାମ୍ୟ, ସମନ୍ଵୟ, ଉଦାରଡା- ଏହି ଯେଉଁସବୁ ଗୁଣକୁ ଘେନି ଏକ ଜାଡି ବଡ଼ 
ହୋଇପାରେ, ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହିଁ ସେହିସବୁ ଗୁଣ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି କୀର୍ଭିତ କରି ଆସିଛନ୍ତି 
ଏହିସବୁ ଗୁଣର ବିକାଶରେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ଅତୀତରେ ବଡ଼ ହୋଇଚି ଓ ଏହାର ବିକାଶରେ 
ହିଁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ବଡ଼ ହୋଇପାରିବ । 
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ମହାପାତ୍ର ନୀଜମଣି ସାହୁ 


ମୋର ସବୃକଥାକୁ ଭୟ । ପିଲାଦିନୁ ମୋର ସାପକୁ ଭୟ, ବେଙ୍ଗକୁ ବି ଭୟ । ଭୟ ମୋର 
ପିତାମାତାଙ୍କୁ, ଗୁରୁଜନଙ୍କୁ, ସାଧୁ ସନ୍ୟାସୀଙ୍କୁୱ ଆଲୁଅକୁ, ଅନ୍ଧାରକୁ, ଦୃଷ୍ଟଜ୍ନଙ୍କୁ । ମୋର 
ପାପକୁ ଭୟ- ପୁଣ୍ୟକୁ ବି ଭୟ । ଭୂତକୁ ଭୟ, ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବି ଭୟ । 

ମୋର ଏଇଭୟ ଭାବକୁ ଦେଖି ବିଞ୍ଚବନ ମାନେ କହିଲେ ଆରେ ମୃଡ଼ ! ତୁ ଯେଉଁ 
'ରଶୃର' ‘ଲଶୃର” ହେଉଛୁ, ଏ ବି ତୋର ଭୟର ଡାକ । ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ତୋର ଯେତିକି 
ପରିଚୟ ହୋଇଛି, ତାହା ତୋର ଭୟ- ଜନିତ । 

ବିଜ୍ଞଵନ ମାନେ ପ୍ରମାଣକରି ଦେଖାଇ ଦେଲେ ଯେ, ମୋର ସ୍ତେହ, ପ୍ରେମ, ଭକ୍ତି, 
କର୍ରବ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାନ, ବୁଦ୍ଧିଆଦି ଗୁଣ, ଯାହା ମୋର ବିକାଶ ପାଉଛି- ସେ ଗୁଡ଼ିକର ଉପରି 
ଏଇ ପ୍ରାଥମିକ ଭୟରୁ ହିଁ ହୋଇଛି । ଏକତା ନ କଲେ ଏ ଦଣ୍ଡ ଅଛି - ଅତଏବ ଏକଥା 
କର୍ଭବ୍ୟ- କରିବି । ତାଙ୍କୁ ନ ମାନିଲେ ମୋର ଖରାପ ହେବ । ଏକଥା ନ ଜାଣିଲେ ମୋତେ 
ପ୍ରମାଦ ପଡ଼ିବଂଟ ମୋର ଇଜତତ ଚାଲିଯିବ । ତାଙ୍କୁ ଭଲ ନପାଇଲେ ସେ ମୋର 
କ୍ଷତିକରିବେ । ଏଇ ସବୁ ଭୟ | ଏମିତି ବୁଝିଲେ, ମନୁଷ୍ୟର ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନ, କର୍ମଠତା 
ଓ ଆଧାମ୍ବିକତା ଆଦି ସବୁ ଏଇ ଭୟରୁ ବିକାଶ ପାଇଛି । ଅଗ୍ମିକୁ ଦେଖି ଆମେ ଡରିଲ୍ତୁ। 
ତେଣୁ ତାକୁ ଦେବତା ଭାବି ଭକ୍ତି ଗଦ୍ଗଦ୍ର ଚିତ୍ତରେ ତାର ସ୍ତୁତିକଲୁ । ପୁଣି ବିଜ୍ଞାନ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ତାକୁ ଆୟତ୍ତ କଲୁ- ବ୍ୟବହାରରେ ଲଗାଇଲୁ । ଏହି ପ୍ରକାରର ବିଚାରରେ - ଭୟଅଛି 
ଵୋଲି ଆମେ ଅଛୁ, ବିକାଶ ପାଉଛୁ । 

ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତରେ କ'ଣ କଥାଟା ଏଇଆ ? 

ଆଉ ଗୋଟିଏ ଦିଗରୁ ମଧ୍ଯ କଥାଟା ବିଚାର କରାଯାଇ ପାରେ । ଭୟଏକ ପାଶବିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି । ଆହାର, ନିଦ୍ରା ମୌଥୁନ ଭଳି ମଣିଷ ଭିତରେ ଏହା ଏକ ପାଶବିକ ସଂସ୍କାର 
ହୋଇପାରେ - ଆମର ପ୍ରାଣୀକ ଜୀବନର ସୁରକ୍ଷା ଓ ସମୃଦ୍ଧି ଲାଗି ଏଇ କେତୋଟି ପାଶବିକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଆମକୁ ସାହାଯ୍ୟକରୁଛି, ମାତ୍ର ଆମର ମାନବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ପ୍ରକୃତି ବିକାଶରେ ଏହାର 
ଅଣୁମାତ୍ର ସ୍ଥାନନାହିଁ । ଆମେ ଜନ୍ମ ସୂତ୍ରରେ କେବଳ ପଶୁସଂସ୍କାର ଗୁଡ଼ିଏ ନେଇ ଜନ୍ମ 
ହୋଇନାହୁଁ ! ପଶୁରୁ ଉଠିଉଠି ବହୁଲକ୍ଷ ବର୍ଷପରେ ମଣିଷ ଆସିଲା ଏବଂ ସେ ମଣିଷର 
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ବି ବହୁବିକାଶ ହେଲା । ତା” ଭିତରେ ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟବୋଧ, ଚିନ୍ତା, 
ଅଜାଣାପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଲାଗି ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ ବାସନା ବା ଅଭୀପ୍‌ସାମାନ ଥୁଲା, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ମଧ୍ଯ ସଂସ୍କାର ରୂପେ ନେଇ ଆମେ ଜାତ ହୋଇଛୁ । ତେଣୁ କେବଳ ପଶୁସଂସ୍କାର ଗୁଡ଼ିକ 
ଆମର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ଓ ଭାବମାନଙ୍କର ମୂଳଭିତ୍ତି ବୋଲି ମନେକରିବା ହାସ୍ୟାସ୍ତଦ 
ବ୍ୟାପାର ବର୍ଁମାନ ଭୟକଥାଟିକୁ ବିଶ୍ରେଷଣ କରି ଦେଖାଯାଉ । 

ଖୁବ୍ଧ ସଚେତନ ସାବଧାନତା ସହ ଦେଖୁଲେ, ଭୟରୁ ଘୃଣା ବୋଲି ଏକ ଜଟିଳ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପରେ ଗୋପନରେ ଆମଭିତରେ ଜନ୍ମପାଇ ବଡୁତାଏ । ସୁଯୋଗ 
ପାଇଲେ, ମୁଶ୍ଡଟେକି ଉଠେ । ଆମେ ଯାହାକୁ ଭୟରୁ ଭଚ୍ତି କରୁଛେ, ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ରୂପ 
ପ୍ରତି ବା କୌଣସି ସଦବଗୁଣ ପ୍ରତି ବା ତା'ର କ୍ଷମତା ପ୍ରଭାବାଦୀ ପ୍ରତି ଆମର ଅବଚେତନ 
ମନ ଭିତରେ ଏକରଗୃଣା ବା ବିଦ୍ଧେଷଭାବ ଗୋପନରେ ସଞ୍ଚରି ରହିଥାଏ । ସୁଯୋଗ ପାଇଲେ 
ଅର୍ଥାତ ସେହି ପ୍ରୀୟଚ୍ଚନ ଠାରୁ ପ୍ରତ୍ୟଶିତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବା ପ୍ରତିଦାନ ନ ପାଇଲେ ହଠାଡ଼ 
ସେହି ଗୋପନ ଘୃଣା ବା ବିଦ୍ଧେଷ ସାପ ପରି ଫଣାଟେକି ଉଠେ । ଭଗ୍ତି ଚାଲିଯାଏ । 
ମୋଟକଥା ଭୟପ୍ରସୂତା ଭଚ୍ତି ସର୍ବଦା ନିର୍ଭର କରିଥାଏ ଏକ ଅହଂକେହ୍ରିକ ପ୍ରତ୍ଯଶା 
ଉପରେ । ସେ ସ୍ଥଳରେ ଭକ୍ତିଭାଜ୍ନ ପ୍ରତି କୌଣସି ରହସ୍ୟାମ୍କ ଗଭତୀରମାୟା ଆମର 
ନଥାଏ । ଆମେତାକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚାହୁଁନା । ତା' ସଙ୍ଗେ ମିଶି ଏକ ହେବାକୁ ଚାହୁଁନା । 
ବ୍ୟବଧାନ ରଖି, ଏକ ହିସାବୀ ବୁଦ୍ଧିରେ ପରିଚାଳିତ ହୋଇ ଆମର ଅସଙ୍ଗତ ଉତ୍ତେଜନା 
ବା ଆବେଗ ତଡ଼ସଙଟ୍ଗେ ମିଶାଇ ଆମର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଯାୟୀ ଆମେ ତାକୁ ବୁଝୁ ବା 
ସ୍ତୁତିକରୁ ବା ତା'ର ଗୁଣକୀର୍ରନ କରୁ । ତେଣୁ ଭୟଜ୍ଜନିତ ଉକ୍ତି ଏକ ସତର୍କତା ମୂଳକ 
ମନୋଭାବରୁ ଜାତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହା ଏକ ବ୍ୟବହାରିକ ପ୍ରଭୃତିଗତ ବ୍ୟାପାର । ନିଜର 
କିଞଚଡୂସୁଖ ଓ ନିରାପତ୍ତା ବୁଦ୍ଧିମାନ ମନୁଷ୍ୟ ସଜ୍ଞାନେ ବା ଅଜ୍ଞାନରେ ଏହି ପାଶବିକ ଭୟ- 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ସଦ୍ଵବ୍ୟବହାର କରିଥାଏ ମାତ୍ର । 

ମାତ୍ର ଉନ୍ନତ ମଣିଷମାନେ, ଅର୍ଥାଡ଼ ଆତ୍ମଓସନ୍ଧାନୀ୍‌ ଆମ୍ଲଦର୍ଶୀ ଓ ଆମତ୍ମାରାମ 
ବ୍ୟଲନ୍ତିମାନେ ଏହି ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିରୁ ନିଜେ ମୁଲ୍ତି ପାଇଥାର୍ତି ଓ ଅନ୍ୟକୁ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧେ ସଚେତନ 
ହେବାକୁ ପ୍ରବତାଇ ଥାନ୍ତି । ସେମାନେ ଲୋଭଲାଗି ଆହାରକରରଚ୍ତି ନାହିଁ" ଆଜସ୍ଯଲାଗି 
ଶୁଅନ୍ତି ନାହିଁ - ମୈଥୁନଲାଗି ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଭୟଯୋଗୁଁ ଭକ୍ତି କରଚ୍ତି ନାହିଁ ! 

ଅଞଜ୍ଞାନକୁ ଭୟକରି, ମାନେ ଅଜ୍ଞାନ ଆମକୁ ବିପଦରେ ପକାଇ ଦେବ - ଆମର ସମ୍ମାନ 
ନଷ୍ଟ କରିଦେବ ଏହା ଭାବି ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି - ସେମାନେ ଜ୍ଞାନ- 
ପଥରେ ବେଶୀଦୂର ଯାଇ ପାରଚ୍ରିନାହିଁ । ସେମାନେ ଖୁବ୍ଧ ବେଶୀହେଲେ ବ୍ଯବହାରିକ 
ଜ୍ଞାନତକ ପାଇ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାନ୍ତି । ପୁଣି କୌଣସି ସୂତ୍ରରେ ଯଦି ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୨୯୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଯେ ଜ୍ଞାନହୀନ ବ୍ୟଗ୍ତି ସମାଜରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆସନ ପାଇ ଯାଉଛି ବା ଅଧକ ନିରାପଦ 
ହୋଇଯାଉଛି, ତେବେ ଜ୍ଞାନସୃହା ବି ତାଙ୍କର ଚାଲିଯାଏ । 

ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେ ଯେମିତି ଭାବେ ଦେଖ୍‌ବ ତାକୁ ସେ ସେହି ଭାବରେ ଦେଖାଦେବେ। 
ଭୟ ଭାବରେ, ପ୍ରେମ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇହେବ ତା”ମାନେ ସତ୍ଯକୁ ଆମେ 
ଯେଉଁଭାବରେ ଦେଖ୍ବା, ସତ୍ୟ ଆମକୁ ଦିଶିବ ତଦୁପ। ମାତ୍ର ସତ୍ୟ” ବା ‘ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମଭାବର୍ହ ତାଙ୍କୁ ପୂର୍ଣଭାବେ ପାଇବାର ବାଟ । ଭୟ ବା ଦ୍ଵେଷଜ୍ଚନିତ ଭକ୍ତି ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୁହେଁ 
- କି ସେଥୁରେ ସ୍ବାଦନାହିଁ। ତେବେ ଏହାମଧ୍ଯ ସମାନସତ୍ୟ ଯେ, ସ୍ଵାଦ ବହୁବିଧ - କିଏ ତିକ୍ର 
ସ୍ବାଦଭତଲ ପାଏତ ¬ କିଏ କଟୁ କିଏବା ଅମ୍ପ। କଂସକୁ ଦ୍ଵେଷଭାବ ସୁଆଦ ଲାଗୁଥୂଲା। ଚୋପୀଙ୍କୁ 


ପ୍ରେମଭାବ ସୁଆଦ । ତେବେ ଯୋଉ ସୁଆଦର ଯୋଉ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ 
କହିଥୂଲେ - ““ଯତମତ, ତତପଥ।”” ଶ୍ରୀ ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ କହିଲେ ¬ “କିଏବା ଅଛି 
କୋଉମତେ, ତାହା ମୁଁ ଜାଣିବି କେମନ୍ତେ।” ....““ ଦେଖ ଏ ଯେତେ ନଦନଦୀ, ସମସ୍ତେ 


ମିଳନ୍ତି ବଳଧ୍‌।” ' ଗୀତା କହିଲେ ¬ ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂ ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହଂ | 

କିନ୍ତୁ ଗୋଟାଏ କଥା ¬ ଭୟଜନିତ ଭକ୍ତି ଉନ୍ନତ ଚେତନାର ପରିଚାୟିକା ନୁହେଁ। ମଣିଷର 
ଚେତନା ଯେତିକି ବିକଶିତ ହେଉଛି - ଯେତିକି ବିସ୍ାରିତ ହେଉଛି - ସେତିକି ଗଭୀର ହେଉଛି 
- ତା'ର ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କୁ ପାଇବାର ପଥ ସମ୍ପର୍କରେ ଧାରଣା ଓ ଅନୁଭବମାନ 
ସେତିକି ବଦଳି ଯାଉଛି। ଭୟଜଚନିତ ଭନ୍ତି ଆଦିମ ଚେତନାର ବ୍ୟାପାର ¬ ଏହା ପ୍ରଣୀକ । 
ପୁଣି ଏହା ଜଟିଜ ଚେତନାର ବି ବ୍ୟାପାର ଏହା ନିମ୍ନସ୍ତରରେ ମାନସିକ। ଯେଉଁ ମାନସ 
ହିସାବୀ ବୁବ୍ରିରେ କାରବାର କରେ। 

ଆମର ଅବିଦ୍ୟାଗ୍ରସ୍ତ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ମାନସିକ ସଂସ୍କାର - ପୁଣି ଲୋକୟର ଧର୍ମଶାସ୍ତ ମାନ 
ଓ ଅତି ସୀମିତ ନଂତିଗ୍ରନ୍ତମାନ ଏବଂ ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାରାଜ୍ଥନ୍ତ ପରିବେଶ ସବୁ ଏଇ 
ଭୟଭାବ ଆମ ରକ୍ତରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି। ସେଥୁପାଇଁ ଆମେ ଭୂତପ୍ରେତକୁ ଭୟକରୁ ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ବି ଭୟକରୁ। 

ଆମ ଅଧ୍କାଂଶଙ୍କର ଧାରଣା ¬ ଭଗବାନ ବୋଲି ଜଣେ ଅତି ବଳଶାଳୀ କ୍ଷମତାପନ 
ବିରାଟଲୋକ ଆମ ମୁଣ୍ଡଉପପର ଆକାଶର କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଚୌକୀ ପକାଇ ବସିଛନ୍ତି ¬ 
ହାତରେ ତାଙ୍କର ବେତ। ଯେ ତାଙ୍କୁ ନ ମାନିଲା ବା କିଛି ଭୁଲକଲା - ଖାଇଲା ତାଙ୍କୁ ନିସ୍ତୁକ 
ମାଡ଼। 

ଏ ଅତି ହାସ୍ଯକାରୀ ଧାରଣା। ଭଗବାନ ଆମ ଭଜି ନୃଶଂସ ପ୍ରତିହିଂସା ପରାୟଣ, 
ବଦ୍ୂରାଗୀ, କ୍ଷମାହୀନ ଶିକ୍ଷକ, ଶାସକ ବା ପିତା ନୁହନ୍ତି ଯେ ଆମର ଟିକିଏ ଦୋଷପାଇଁ ସେ 
ହଠାଡ଼ ରାଗିଯାଇ ଆମକୁ ଅନ୍ଧାଧନିଆ ଛେଚି ଦେଇଯିବେ। ତାଙ୍କର ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟିରେ ଆମେ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭୟଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମଭସ୍ତି ୨୯୪ 


କେଡ଼େ ନଗଣ୍ୟ ଧୂବକିକଣା ପରି, କିଇବା ଦୋଷ କରିବୁ ଆମେ ? ଆଉ କେଡ଼େ ବଡ଼ବା ସେ 
ଦୋଷ ଆମର ? ଆମର ସାମାନ୍ୟ ଦୋଷରେ ତାଙ୍କ ଅନନ୍ତ ହ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର କଅଣ ବା କୋଉଠି 
ବିଗିଡି ଯିବ ? ପୁଣି କି କ୍ଷତି ଆମେ କରିଦେବୁ ଯେ ¬ ଯାହା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଅପୂରଣୀୟ | 

ଅବଶ୍ୟ ଏହା ବୋଲି ଆମେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଖୁରେ ଅତି ହେୟ, ନଗଣ୍ୟ ଓ 
ଅବହେଳାର ଢୀବ ତା’ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। କଥାଟା ବୋଧେ ଏଇପରି ମୋର ସାନପୁଅଟି 
ଦଶପଇସା ନେଇ ବଜାରକୁ ଗଲା, ଚକୋଲେଟ୍‌ କିଣିବ ବୋଲି । ପଇସାଟି ହଜାଇ ଦେଲା। 
ତା” ଦୋଷରୁ ପଇସାଟି ହଜାଇ ଚକୋଲେଟ୍‌ ସୁଆଦରୁ ବଞ୍ଚୃତ ହେଲା। କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖ ବି 
ପାଇଲା, ମାତ୍ର ମୁଁ କି ସେ ଲାଗି ତାକୁ ମାଡ଼ ମାରି ମାରି ପିଠିରୁ ଛାଲ ଉତରି ଦେବି ? 
ନା - ତାକୁ କୃତ୍ରିମ ରାଗରେ ସାବଧାନ କରି ଦେଇ ଆଉଗୋଟେ ପଇସା ଦେବି ? 

ଏ ଉଦାହରଣଟା ବି ଭଗବାନଙ୍କୁ ବଝିବା ଲାଗି ଅକୁଜାଣ ହେବ। ଭଗବାନ ଜି କୃପାକୁ, 
ଜି ପ୍ରେମିକ - ତାହା କେମିତି ଆମେ ମାପିବା ? ଆମ ଛାତିର ଏତେ ବହପ କାଇଁ। 
ସିନ୍ଧୁ ପରା ତାଙ୍କ କୃପାବିନ୍ଧୁ। 

ଆରେ ଭାଇ ଅସଲ କଥାଟା ହେଉଛି ଏଇଆ। ଆମେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବା, ସେ 
କର୍ମରଫଳ ଅତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଭୋଗିବା। ନାକଯାଏ ଗିଜିଗଲେ ଅତୀୀର୍ଣ୍ଣ ହେବ, ଆଖି ବୁଜି 
ଚାଲିଲେ ଖଣାରେ ପଡ଼ିବା। ଅବଶ୍ଯ ମଝିରେ ଯଦି ଚେତା ଫେରି ଆସି ଣଶ୍ଧର ମୁଖୀ 
ହୁଏ, ତେବେ ରକ୍ଷା ମିଳିଯିବ। ଅତୀୀର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ଓଷଧ ମିଳିଯିବ। ଖଣାରୁ ଉଠିବାକୁ ସିଡ଼ି 
ପାଇଯିବା। ଆମେ ଆଉ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବନ୍ଧନ ଭିତରେ ପଡ଼ିବା ନାହିଁ। ଆମର ଚେଷ୍ଟା ଚାଲିବ 
¬ ଅନ୍ଧବିପ୍ନବ ପ୍ରବୃତ୍ତିମାନଙ୍କ ଫାଶକୁ ଡେଇଁଯିବା ଲାଗି। 

କିଏ ଯଦି କହେ, ଯାହାର ରିପୁମାନଙ୍କ ଫାଶକୁ ଡେଇଁ ଚାଲିଯିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ସ୍ବାଭାବିକ 
ଭାବେ ଆସୁନାହିଁ, ସେ କ'ଣ କରିବ ? ସେ କ”ଣ ଏପରି ନିରାଶ୍ରୟ ଭାବେ କେବଳ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଦ୍ଵାରା ମାଡ଼ଖାଇ ଚାଲିଥ୍‌ବ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି, “ହଁ । ‘ମାଡ଼ ତା'ର ଦରକାର। 
ଆମର ଆମ୍ମା ହେଉଛି “ସୂନା' ଭଳି ଉନ୍ମଳ, ମାତ୍ର ଯେଉଁ ସୁନାରେ ଖାଦ ମିଶିଛି - ବଣିଆ 
ତାକୁ ନିଆଁରେ ଆଉଟି ଆଉଟି ପିଟି ପିଟି ଉନ୍ନଳ କରିବ। ‘ମାଡ଼' ଏଠି ପ୍ରଭୁଙ୍କର କୃପା। 
ପ୍ରେମର ନିଦର୍ଶନ । ଆମେତ ଫେର୍‌ ଆମ ପିଲାଙ୍କୁ ମାରୁ ? ତା'ର ଦୋଷଲାଗି ପ୍ରତିହିଂସା 
ପରାୟଣ ହୋଇ ଦଣ୍ଡ ଦେଉ ନାହୁଁ କ୍ରୋଧହୀନ ହୋଇ ପ୍ରେମରେ ଆମେ ତାଠୁ ଦୋଷ 
ଛଡ଼ାଇବାକୁ ବେଳେ ବେଳେ ପିଟୁ ଏବଂ ପିଲା କାନ୍ଦିଲେ ଆମ ଛାତି ଆଉଟି ହୋଇଯାଏ 
କରୁଣାରେ। ଭଗବାନ ପରା ପରମ୍‌ କାରୁଣିକ ! ଆମକୁ ବି ଯେତେବେଳେ ସେ ପିଟନ୍ତି, 
କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ପିଟତ୍ରି। ଆହା ! ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଆଖିରୁତ ସବୁବେଳେ ଲୁହ ବୋହୂଛି। ତାଙ୍କ ଆଖିରୁ 
ଲୁହ ପୋଛିବାକୁ ଭଲା କିଏ ଅଛି ? ନା, ନା, ସେ ଲୁହତ ଦୁଃଖାଶୁ ନୁହେଁ, ଆମଭଳି ସେ ଯେ 
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୨୯୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କରୁଣାଶୁ। ସେଥୁରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ନାହିଁ। ସେଇ କରୁଣାଶ୍ର ହେଉଛି ଅମୃତର ଧାରା। ଆମ ଉପରେ 
ସେଇ ଅଶ୍ରୁ ବର୍ଷିତ ହେଉଛି ନିତ୍ୟ । ସେଇ ଅଶ୍ରିତ ଏଇ ସମୁଦ୍ର ଏଇ ବର୍ଷାଧାରା, ଏଇ ନଦୀ 
ଓ ଝରଣା, ଏଇ ଶିଶିର ବିନ୍ଦମାନ, ଏଇ ମାତୃ ସ୍ତନ୍ୟ। ଆମର ଏଇ ପୃଥ୍ବୀ ଆଉ ଏଇ ବିଶ୍ବ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ତ ସେଇ ପରମ କାରୁଣିକଙ୍କ କରୁଣାଶ୍ରି ସାଗରରେ ଭାସୁଛି। ଆରେ ଭାଇ ମାଲିକ 
ଆମର ଦଣ୍ଡଦାତା ନୁହନ୍ତି - ପ୍ରାଣକର୍ଭା। ଆମରି କୃଶକୁ ବହନ କରି ସେ ଚାଲିଛନ୍ତି। ସେ 
ଆମରି ଗରଳକୁ ପାନ କରୁଛନ୍ତି। 

ତାଙ୍କୁ ତେବେ ଭୟ କାହିଁକି ? ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଦାସ ହୁଏ, ପୁଣି 
ସେହି ପ୍ରବୃରିର ସନ୍ତୋଷ ବିଧାନ ଲାଗି ଆପଣାର ବ୍ରଵ୍ଧି-ବୃତ୍ତିର ସାହାଯ୍ୟ ନିଏ, 
ସେତେବେଳେ ଏହି ଭୟଭାବ ତା” ପକ୍ଷରେ ଏକ ସୁଯୋଗରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ତେଣୁ 
ଭୟ ହେଉଛି ଆମର ପ୍ରାଣ ଓ ମନର ସୃଷ୍ଟି ! ତଫାତ୍ର ହେଉଛି, ପ୍ରାଣ ଅଜାଣତରେ ଭୟକରେ 
ଏବଂ ମନ ଏକ ପ୍ରକାର ଜାଣି ଜାଣି ଭୟ କରେ। ପଶୁର ଭୟ ଦେହଗତ, ଅସୁରର ଭୟ 
ପ୍ରାଣଗତ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ଭୟ ବୁବ୍ଧିଗତ ଦେବତାମାନେ ପଶୁକୁ ଭୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କର ଦୈହିକ ସମସ୍ଯା ନଥାଏ। ଦେବତାଙ୍କର ଯେତେ ଉୟ - ବିକ୍ଷୋଭରତ 
ଅସୁରଙ୍କୁ ଓ ତପସ୍ୟାରତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ। ଆଉ ଏହି ପ୍ରାଣଗତ ବିକ୍ଷୋଭ ଓ ମାନସିକ ତପସ୍ୟା 
ଉତ୍ତୟ ‘ଅହଂକାର”ରୁ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି। 

ଅସୁର ସର୍ବଦା ଅଶାନ୍ତ - ତାର ପ୍ରାଣ ସର୍ବଦା ଅସ୍ଥିର ସେ ପ୍ରାଣହାନିର ଆଶଂକାରେ 
ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ ଅମୃତ” ଲାଗି ଉନ୍ନତ ହୋଇଉଠେ। ସେ ‘ଅମୃତ”କୁ ପାଇବାକୁ ଚାହେଁ 
¬ ଗ୍ରାସ କରିବାକୁ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ। 

ଆଉ ମଣିଷ ଚାହେଁ, 'ଅମୃତ”'କୁ ବୁଝିବାକୁ। ତା'ର ମନ ସର୍ବଦା ଅସ୍ଥିର। ତା'ର ବୁଵି 
ସର୍ବଦା ବିବ୍ରତ। ସେ ଅମୃତର ରହସ୍ଯକୁ ତା'ର ବୁଦ୍ଧିଗତ ବିଶ୍ମେଷଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ବୁଝିବ 
- ଏଥୁଲାଗି ତା'ର ତପସ୍ଯା। ସେ ଅମୃତକୁ ଗିଳିବାକୁ ଚାହେଁ ମନରେ। 

ଶେଷକଥା ଉଭୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦାବୀଟି ଅହଂଟଗ୍ରସ୍ତ ତେଣୁ ଉଭୟେ ଅମୃତ”'ର 
ଅଧ୍ବକାରୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଆପଣାର ଅବଚେତନରେ ଭୟଭାବ ପୋଷଣ କରିଥାନ୍ତି ଏବଂ ଟିକିଏ 
ତଳେଇ କରି ଦେଖିଲେ। ଏହି ଭୟଭାବ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଘୃଣା ଓ ବିଦ୍ଧେଷଭକି ଜଟିଳ ଓ 
ପ୍ରକ୍ରିୟାମାନ ମଧ୍ୟ ଅମୃତର ଅଧ୍ଵକାରୀ ( ଭଗବାନ )ଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଖୁବ ଗୋପନରେ ବଢ଼ି 
ଚାଲିଥାଏ। 

ଶେଷଫଳ ହୁଏ, ଅସୁରଙ୍କ ପେଟରେ ଚିରଦିନ ˆ କ୍ଷୁଧାର ନ୍ମାଳା' ଓ ମଣିଷର ମନରେ 
ଚିରଦିନ ଅବୁଝାର ଅଶାନ୍ତ। gr 

ଅସୁର ଓ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତି ନୁହନ୍ତି, ପ୍ରାଣ ପ୍ରଧାନ ମଣିଷ, ଅସୁର, ମନ ପ୍ରଧାନ ମଣିଷ 
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ଭୟଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମଭକ୍ତି ୨୯୬ 


- ମଣିଷ ଶୁବ୍ଧ ମଣିଷ । 

କିନ୍ତୁ ଦେହ, ପ୍ରାଣ ଓ ମନର ଉର୍୍ରେ ମାନେ ଆମର ଅନ୍ତଃ ସ୍ଥଳରେ ରହିଛନ୍ତି ଚୈତ୍ୟ 
ପୁରୁଷ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଆମର ଆମ୍ମସଂସର୍ଗ ପୂରୁଷ । ତାଙ୍କଠାରେ ଦେହ, ପ୍ରାଣହ ମନର 
ଏ ବୃଥା ଅହଂଚ୍ଚାତ ଭିକ୍ଷୋଭ ଓ ଅଶାନ୍ତି ନାହିଁ। ଆମର ଅନ୍ତରର ନିଗୃଢ଼ ଦେଶ ହେଉଟି 
ଚୈତ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କ ରାଜ୍ୟ। ସେଠି ଚାଲିଛି ପ୍ରେମର ଲୀଳା ସତ୍ୟ ସଙ୍ଗେ, ତତ୍ଵ ସଙ୍ଗେ, 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ, ଅମୃତାଧୀଶଙ୍କ ସଟ୍ଗେ। ସେଠି ଚାଲିଛି ପ୍ରେମର ଧରାପରା, 
ପ୍ରେମର ନିତ୍ୟରାସ। ଜ୍ଞାନ ସେଠି ପ୍ରେମମୟ, କର୍ମମଧ୍ୟ ପ୍ରେମମୟ ଓ ଶେଷରେ ଭକ୍ତି 
ସେଠି ପ୍ରେମ ଉଭଚ୍ତି। 

ଆରେ ଭାଇ ! ‘ପ୍ରେମ ହିଁ ଅସଲ। ପ୍ରେମହିଁ ଅସଲ। ବିନା କାରଣରେ ପ୍ରେମ। ବିନା 
କାରଣରେ ମାନେ ସବୁ କାରଣ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଦିଓଟି କାରଣ ଯୋଗୁ ନୁହେଁ। ଅରୂପମାନେ 
ରୂପହୀନ ନୁହେଁ। ଅନନ୍ତରୂପ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ଓ ସମ୍ଭାବନାରେ, ନିର୍ଗୁଣମାନେ ଗୁଣହୀନ ନୁହେଁ! 
ଅନନ୍ତ ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ଓ ସମ୍ଭାବନାରେ। ସେମିତି ଆକାରଣ ମାନେ ଅନନ୍ତ କାରଣ 
¬ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ଓ ସମ୍ଭାବନାରେ । କାହିଁକି ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଭଲପାଏ ? ଗୋଟେ କିଛି ନିର୍ବିଷ୍ଟ କାରଣ 
ନାହିଁ ତା'ଲାଗି। ଯଦିଓ ସବୁ କାରଣ ରହିଛି, ତା'ରି ଭିତରେ। ତାଙ୍କୁ ପାଇବା ଲାଗି ବା 
ଜାଣିବା ଲାଗି ଏକ ଅହଂଗତ ପ୍ରେରଣାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ମୁଁ ତ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉ ନାହିଁ। 
ମୁଁ ଜାଣେନା ତା'ର କାରଣ, ତାଙ୍କୁ ଭୟ କରି ନୁହେଁ | ଦେଖୁ ଦେଖୁ ତାଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ିଲି। 
ତାଙ୍କ ନାମ ଶୁଣୁ ଶୁଣୁ ଆତ୍ମା ଟାଣି ହୋଇଗଲା ଆପଣାଛାଏଁ ତାଙ୍କର ଆଡ଼କୁ ସେତିକି 
ମୋ ଭିତରେ ଥାଇ ସେ ମୋ ନାଁ ଧରି ଦିନେ ଡାକିଲେ। ମୁଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଦଉଡ଼ିଛି 
ତାଙ୍କ ପଛରେ ସେଇଦିନୁ। ଅସଲ କଥା ମୁଁ କଣ ବୁଝି ବିଚାରି ତାଙ୍କୁ ଖୋଜୁଥ୍‌ଲି ? ତାଙ୍କ 
ପିଛା ଧରିଥୂଲି ? ସେଇ ପରମ ପ୍ରେମିକ ମୋତେ ତାଙ୍କ ପ୍ରେମିକା ରୂପେ ବରଣ କରିଛନ୍ତି। 

ତୁମେ କ'ଣ ଭାବିଛ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଦେଖିକରି ତାଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ିଛି। ଏ ଆକ୍ଷିର ଏତେ 
ଭାଗ୍ୟ କାହିଁ ? ଏତେ ତପସ୍ୟା କାହିଁ ? ତାଙ୍କ ଡାକ ବି କଣ ଶୁଣିଛି ? ଏ କାନର ବି ଏତେ 
ଭାଗ୍ୟ, ଏତେ ତପସ୍ୟା କାହୁଁ ଅଇଲା। ତେବେ ? କେମିତି ମୁଁ ତାକୁ ଭଲପାଇଲି ପଚାରୁଛ। 
ଶୁଣ ତେବେ। ଜଗନ୍ନାଥ ସଡ଼କ କଡ଼ରେ ମୋର ଘର। ପୁରସ୍ତମରୁ ବହୁତ ବାଟ। 
ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ ଠିଆ ହୋଇଥାଏ। ଶହଶହ ସାଧୁ, ସଛ ଫେରିଆଚ୍ତି ହୃଷ୍ଟ ମନରେ 
ପୁରସ୍ତମରୁ। ମୁଁ କିନ୍ଧ ପୁରସ୍ତମ ଯାଇନାହିଁ। ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଦେଖିନାହିଁ। ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ 
ଠିଆହୋଇ ଦେଖୁଥାଏ ଢ୍ରଣଜଣ କରି ଯାତ୍ରୀଙ୍କୁ। ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ମୋର ପ୍ରାଣ କେମିତି 
ଉଲ୍ଲାସ ହୋଇଯାଏ। ସେମାନେ ସତେକି ଆଉ ଏକ ଜଗତର ମଣିଷ । ସେମାନେ ସତେକି 
ଆନନ୍ଦ ଲୋକର ଅଧ୍ଵବାସୀ। ଅମୃତ ବିଳାସୀ । ସେମାନେ ସତେକି ପ୍ରେମ କଣ ଜାଣିଛନ୍ି। 
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୨୯୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେମାନଙ୍କୁ ସତେକି କିଏ ପ୍ରେମ କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କୁ ସବୁ ଦେଖିବାମାତ୍ରେ କାହିଁକି କେଜାଣି 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୁଁ ଟାଣି ହୋଇଯାଏ। ହାତଯୋଡ଼ି ଡାକେ - 

‘ମହାଜନ ମାନେ ଟିକିଏ ଶୁଣିବେ କି!’ 

ସେମାନେ ମୋ ଡାକଶୁଣି ମୋତେ ଚାହାନ୍ତି। ଆହା ! ସେମାନଙ୍କ ଆକ୍ଷିରେ ସେ 
ସୁଆଦ ଚାହାଣି। ସେ ଆଖି ସତେକି ସୁନ୍ଦରତମକୁ ଦେଖିଛି। କେଉଁ ଦିବ୍ୟଭୂମିର ଜ୍ୟୋ 
ତାଙ୍କ ଆକ୍ଷି ଭିତରେ। 

ସେମାନଙ୍କୁ ପାଣିମୁନ୍ଦିଏ ଦିଏ, ପଣା ଟିକିଏ ଦିଏ । ପଥଶ୍ରମରେ ପାଦକୁ ବାଧୁଥ୍‌ବ ବୋଲି 
ସେମାନଙ୍କର ପାଦସେବା କରେ। ପଚାରେ, ମହାଜନମାନେ କେଉଁଠିକି ଯାଇଥୁଲ।| କାହାକୁ 
ଦେଖିବାକୁ ? କ'ଣ ଦେଖିଲ ? ସେମାନେ କହନ୍ତି - ସେ ଧାମର ମହିମା ଯେଉଁ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ସେମାନେ ଦେଖିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କର ମହିମା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କୃପାଆଦି ବୟାନ କରୁ 
କରୁ ସେମାନଙ୍କର କଣ୍ଠରୁ ମଧୂରଭଜଜନ ଝରିପଡ଼େ। ସେମାନଙ୍କର ଆକ୍ଷିରୁ ଧାର ଧାର 
ଲୁହ ବୋହିଯାଏ। ସେମାନେ ଗଡ଼ନ୍ତି ମୋତେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ସେଇ 
ଆନନ୍ଦ କାରଣ୍ୟାଶୁ ମୋର ସାରା ଦେହକୁ ଓଦା କରିଦିଏ। ଆଉ ଦେଖୁ ଦେଖୁ ¬ ମୁଁ ବି 
କାନ୍ଦେ। କାନ୍ଦୁଥାଏ, ଅଜି କରୁଥାଏ। ମହାଜନ ମାନେ ଆଉଟିକିଏ କୁହନା ସେ ଧାମର 
ଗୁଣ । ଆଉ ଥରେ କୁହନା ତୁମର ସେଇ ପ୍ରେମିକ ପୁରୁଷୋରମଙ୍କ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆଉ ମହିମା ! 

ସେଇମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଶୁଣିଶୁଣି ମୁଁ ସେଇଠି ଠିଆ ହୋଇଥାଏ। ମୋତେ ଲାଗେ - ମୁଁ 
ତ ¬ କଂଣ ତାଙ୍କୁ ଭଲପାଇ ଗଲିଣି ! ! ସେ କିଏ ଜାଣିନି - ତାଙ୍କୁ ପାଇବି କି ନାହିଁ ବି 
ଜାଣିନି ! କିନୁ ତାଙ୍କୁ ଭଲପାଇ ଗଲିଣି, ତାଙ୍କ ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ିସାରିଲିଣି! ଯାହା ହେବାର 
ହେଉ ଏଣିକି। 

ଏ ପ୍ରେମ ଏମିତି । ଏଇ ପ୍ରେମରୁ ଯେଉଁ ଭଳ୍ତି ଜାତ ହୁଏ - ସେ ହେଉଛି ପ୍ରେମ ଭଚ୍ତି। 
ଚାରି ଭକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରେମ ଭକ୍ତି ଇତସାର। 

ବଶିଷ୍ଠ, ବିଶ୍ଧାମିତ୍ରର ବ୍ୟାସ, ବାଲ୍ପୀକି, ଚରକ, ସୁଶୁତାଦିଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି, ନିଉଟନ, 
ସଜ୍ରେଟିସ୍‌, ପ୍ରେଟୋ କାର୍ଲମାର୍କସ୍‌ ବା ଆଇନ୍ଷ୍ଟାଇନ୍ନଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତମାନେ ସତ୍ୟକୁ 
ଭୟ କରି ତା'ର ଅନୁଶୀଳନ କରି ନଥୁଲେ। ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଭଲପାଇ ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗରେ 
ଯାଇଥୂଲେ। ସେମାନେ ଜଗତକୁ ଭଲ ପାଇଥୂଲେ। ଜଗତର ମଙ୍ଗଳଲାଗି ସେମାନଙ୍କର 
ପ୍ରାଣ କାନ୍ଦୁଥୁଲା। ଏଇ କାରୁଣିକଡାପୂର୍ଣ୍ଣ ଚିତ୍ତରେ ଆସି ବାଜିଗଲା ଅଜଣାକୁ ଜାଣିବା ଲାଗି 
ଏକ ଡାକ ¬ ଆହାନ | ଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ଏମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ। 

ଗାଛି, ଲେଲିନ୍ନ, ୱାଶିଂଟନ୍୍‌ ଆଦିଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି - ଗୋପବନ୍ଧୁ, ବିନୋବା, 
ନେହେରୁ, ଶାସ୍ତୀଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମୀମାନେ ଭୟ ଯୋଗୁଁ କର୍ମରତ ନ ଥୂ୍‌ଲେ। ଜଗତକୁ ଭଲପାଇ, 


କି 
ତି 
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ଭୟଭସ୍ତି ଓ ପ୍ରେମଭସ୍ତି ୨୯୮ 


ତା'ର ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ କରୁ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲେ। 

ପ୍ରେମୀ ଜ୍ଞାନୀ ଓ ପ୍ରେମୀ କର୍ମୀମାନେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରେମଭକ୍ତ। ଶରଣାପରି ହେଲା 
ପ୍ରେମଭକ୍ତିର ମୂଳ କଥା, ମାତ୍ର ଭୟରେ ଶରଣ ପଶିଯିବା ନୁହେଁ। ଏ ଶରଣ ହେଉଛି, 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ ସର୍ବଶ୍ଵ ସମର୍ପଣ। 

ପ୍ରେମୀ ଜ୍ଞାନୀ ସତ୍ୟ” ପାଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରେ। ପ୍ରେମୀ କର୍ମୀ “ଶିବ 
(ମଙ୍ଗଳ) ପାଖେ ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରେ। ଆଉ ପ୍ରୈମୀ ଭକ୍ତ “ସୁନ୍ଦର ପାଖେ ନିଜ୍କକୁ 
ସମର୍ପି ଦିଏ। ଏ କେବଳ ବିଶ୍ମେଷଣରେ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ| ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନୀ, କର୍ମୀ, ଓ ଭକ୍ତ 
ଯଦି ପ୍ରେମରୁ' ଆରମ୍ଭ କରିଥାନ୍ତି - ତେବେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ “ସତ୍ୟ ଶିବ ସୁନ୍ଦର'କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଭୟରୁ ଢାତ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, ଓ ଭର୍ପିରୁ ବରାଭୟ ମିଳେ, ମାତ୍ର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଙ୍କ 
ସଙ୍ଗେ ମିଳନ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରେମ ହିଁ ଘଟାଏ ଏଇ ମିଳନ। 

ପ୍ରେମିକ ପାଖରେ ଜୀବନ ମୂ୍ତା ସମର୍ପଣ ନ ଆସିଲେ, ପ୍ରେମ ହୁଏନା। ପ୍ରେମ ନ 
ହେଲେ କିଏ ଜୀବନ ସମର୍ପି ଦେଇପାରିବ ? ଭୟଭକ୍ତି ତ ଢ୍ରୀବନକୁ ସ୍ବେଚ୍ଛାରେ ଦାନ 
କରିପାରେନା। ତା'ର ତ ଜୀବନ ଯିବାର ଭୟରୁ ଭକ୍ତି ଜନ୍ମିଛି। ଯିଏ ଦେଶପାଇଁ ଜୀବନ 
“ଦେଇଛି ¬ । ବିଶ୍ମପାଇଁ ଜୀବନ ଦେଇଛି - ଜୀବନ ଦେଇଛି ସତ୍ଯପାଇଁ - ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଇଁ - ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ। 

ଗୋପୀମାନଙ୍କ ରୂପକ ଦେଇ ମହାଜନମାନେ ଏ ପ୍ରେମର ସ୍ଵରୂପ ଓ ଲକ୍ଷଣ 
ବୁଝାଇଛତ୍ି। ଗୋପୀମାନେ ଏଇ ପ୍ରେମଭଭ୍ତିର ସାଧ୍‌କା ଓ ଅଧୁକାରିଣୀ। ଆମ ଭିତରେ 
ଏଇ ଗୋପୀଭାବ ଆସିଲେ ଯାଇ ଆମେ ପ୍ରେମ ଭକ୍ତିର ସୁଆଦ ପାଇବା। ଗୋପୀମାନେ 
ଯୋଉ ରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିଥୂଲେ - ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସବୁ ରୂପ ଓ ସବୁ ରସର 
ଆକାର । 

ଆମର ଜାଗତିକ ତୃଷ୍ଣାସବୁ ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ ଶବ୍ଦ ଓ ସ୍ପର୍ଶ ଆଦି ତନ୍ମାତ୍ରା ଗୁଡ଼ିକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି ନତୁବା ତତ୍ସକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଜାତ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଏ ଦୃଷ୍ଣାକୁ ଜଗତର କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ବା ଜ୍ଞାନ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିପାରେନା। ସେଥୁପାଇଁ ଏ ତୃଷ୍ଠାକୁ ଭଗବତ ମୁଖୀ କରିବାକୁ 
ହେବ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଖେ ନିବେଦନ କରିବାକୁ ହେବ ଆମର ସମସ୍ତ ତୃଷ୍ଠା। କାରଣ ସେ 
ହିଁ ସମସ୍ତ ରୂପ, ରସ ଓ ତତ୍ସାଦିର ଆଧାର - ଆକାର! ପୁଣି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଓ ଜ୍ଞାନର 
ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ସେହି। ତୃଷ୍ଣା ଭଗବତମୁଖୀ ହେଲେ “ଗଡ଼ତୃଷ୍ଣା/ରେ ପରିଣତ ହୁଏ। 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁରି ଭିତରେ ପାଇବାକୁ ¬ ସବୁରି ଭିତରେ ତାଙ୍କର ସ୍ର୍ଶ ପାଇବାକୁ - 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା ଭିତର ଦେଇ ତାଙ୍କରି ସେବା କରିବାକୁ ମନ ପ୍ରାଣ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଉଠନ୍ତି। 
ସେଥୁରେ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ। ପରମାନନ୍ଦ ମିଳନ୍ତି। ଦେହ, ପ୍ରାଣ, ମନରୁ ସମସ୍ତ ଅହଂଗତ 
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୨୯୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିକ୍ଷୋଭ ଦୂର ହୋଇ ¬ ତହିଁରେ ଆସେ ଏକ ଉଲ୍ଲାସମୟ ଅଶ୍ରୁ ¬ ମଧୁର ପରମ ବ୍ୟାକୁଳତା । 

ଚୈତ୍ର ସମୁଦ୍ରରେ ଉଠେ ଆଲୋଡ଼ନ, ମହାକଲ୍ଲୋଳ । ନିଜକୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସମର୍ପି ଦିଏ । 
କହେ ତୁମର ଇନ୍ଜାଇ ମୋର ଇଚ୍ଛା ¬ ତୁମର ସୁଖଇ ମୋର ସୁଖ। ଯାହା କିଛି ଶ୍ରେୟ ମୋଲାଗି 
ତାହାହିଁ ବିଧାନ କର । ମୋତେ ଭଲ ଲାଗିବ ବୋଲି ନୁହଁ ତୁମକୁ ଯାହା ଭଲ ଲାଗିଛି, ମୋତେ 
ସେହିପରି କର। ମୁଁ ତୁମର ଶିଷ୍ୟ ମୁଁ ତୁମର ସନ୍ତାନ, ମୁଁ ତୁମର ଦାସ, ତୁମର ସଖା, ତୁମର 
ପ୍ରିୟା। ହେ ହଦୟ-ବଲ୍ୁଭ ! ହେ ମୋର ଆତ୍ମାର ପରମ ? ତୁମେ ମୋର ପତି ! ତୁମେ ମୋର 
ନାଥ ! ତୁମେ ନହେଲେ ମୋର ଚଳେନା। ତୁମକୁ ଛାଡ଼ି ମୋର କାହିଁରେ ହେଲେ ତୃପ୍ତି ନାହିଁ। 
ତୁମକୁ ନ ଦେଖିଲେ, ମୋର ଦଶଦିଗ ଅନ୍ଧାର। ତୁମକୁ ନ ଧରିଲେ ମୋର କୋଳ ଶୂନ୍ୟ । 
ତୁମ ନାମ ତୃଣ୍ଡରେ ନ ଆସିଲେ ମୁଁ ମୁକ। ତୁମ ସ୍ବର କାନରେ ନ ବାଜିଲେ ମୁଁ ବଧୂର। ତୁମେ 
ମୋର ଆକ୍ଷିର ଆକ୍ଷି - କାନର କାନ - ମନର ମନ - ପ୍ରାଣର ପ୍ରାଣ - ଆତ୍ମାର ଆମ୍ମା । 

ଏହି ଭାବନା ହେଉଛି ¬ ‹ ପ୍ରେମଭଚ୍ତି” 

କେହି ଯଦି ପଚାରେ - ଏ ପ୍ରେମତ ମୋର ଆସୁନାହିଁ ¬ ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ? ତା'ର 
ଉତ୍ତର ହେଉଛି, ଅପେକ୍ଷା କର। ସେ ପ୍ରେମିକ ଦିନେ ତୁମ ପାଖକୁ ଆସିବେ । ଆଉ ସେ 
ଯେତେବେଳେ ଆସିବେ, ପ୍ରେମ' ନେଇ ଆସିବେ। ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ ନ କରି 
ତୁମର ଆଉ ଚାରା କାହିଁଥୁବ ? ପ୍ରେମିକ-ଶିରୋମଣି ନିଜେ ତୁମଠାରୁ ତାଙ୍କ ପ୍ରେମ ଆଦାୟ 
କରି ନେବେ। ମଳୟ ଆସି ଲାଗିଲେ, ନିମ୍ବ ଗଛରୁ ଚନ୍ଦନର ସୌରଭ ବାହାରେ। ଆଉ 
ସେହି ମଳୟ ବି ସେଇ ସୌରଭକୁ ବହନ କରି ଚାଲେ। 

ତେଣୁ ମା ଭୈଃ!1! 
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କବିର ମୁଚ୍ତି * 


ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା 


ମହାରାଜ ସୌମୂର୍ଭିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ହୋଇଥଲା ଦୁଇଟି ମନ୍ଦିରଂଗୋଟିଏ ସୁର ମନ୍ଦିର 
ଦେବାଳୟ-ଅନ୍ୟଟି ସୁରା-ମନ୍ଦିର ମଦିରାଳୟ। ସୁର-ମନ୍ଦିର ମଣିଷକୁ ଦେଉଥୁଲା 
ଅମୃତସନ୍ଧାନର ଆଶ୍ମାସନା, ସୁରାମନ୍ଦିର ଦେଉଥୂଲା ମଣିଷକୁ ପାତାଳ ପତନର ପ୍ରଲୋଭନ। 
ପୁରୋହିତଙ୍କର ବିଧୂ ନିଷେଧ ସତ୍ଭେ ସହସ୍ର ମଣିଷ ମଧ୍ଯରୁ ଏକମାତ୍ର ପୁରୁଷ କବି ଶ୍ରତିଧର 
ବିଶ୍ନଭାବ ଗୁରୁବାକ୍ୟ ଲଘଂନ କରି, ସହସ୍ର ବିଦୁପ ଭର୍ସନାକୁ ଭୁକ୍ଷେପ ନକରି ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ 
ଯାଇ ସୁରାପାନ କରିଥୂଲା। ଏଥୁରେ ସେ କଳୁଷିତ ଓ କଳଙ୍କିତ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁବରଣ 
କରିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ଅଶରୀର ଆତ୍ମାର ବାଣୀ ସହସ୍ର ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ପାତାଳ ପତନ ପ୍ରଲୋଭନର 
ପିଚ୍ମଳ ମରୀଚି ପଥରୁ କ୍ଷାନ୍ତ କରିଥୂଲା। ମୃତ୍ୟୁ ଦେବତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଏଇ କବିର ବିଚାର 
ହୋଇ ସହସ୍ର ବର୍ଷ ଯାବତ କୁମ୍ଭୀପାକ ନର୍କ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଯେତେବେଳେ ଦଣ୍ଡାଦେଶ 
ହୋଇଥୁୂଲା, ସେତେବେଳେ ସହସ୍ର ଆତ୍ମାର ପ୍ରତିନିଥ୍‌ ମୃତ୍ୟୁ ଦେବତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଦୃଢ଼ 
ଦାବୀଜାଣାଇ କହିଥୂଲେ ଯେ ସେଇ ମହଡ଼ ଆତ୍ମାର ସୁକୃତି ସୁରଚନା ଏକୋନ ସହସ୍ର 
ଆତ୍ମାକୁ ସହସ୍ର ବର୍ଷାବଧୂ କୁମ୍ଭୀପାକ ନର୍କ ଭୋଗରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା କାରଣରୁ ସେ ମୁକ୍ତିଳାଭ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଓ ତାର ନ୍ୟାଯ୍ୟବାଦୀ ମଧ୍ଯ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତାର୍ଥେ ସେ ନିଜେ କଳଙ୍କ 
ଓ କଳୁଷିତ ହୋଇ ସୁରାମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରେ ଚେତାବନୀ ବାଣୀ ସଂଚାର କରି ଦୁର୍ବଳ ଲୋଲୁପୀ 
ହୃଦୟକୁ ଅସୀମ ବଳ ଦେଇ ମଦ୍ୟପସମ୍ଭବ ସମସ୍ତ ଦୁଷ୍କର୍ମ କବଳରୁ ରକ୍ଷାକରି ପାରିଛି। 
ମୃତ୍ୟୁଖଦେବତା ଜନତାର ଦାବୀରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ କବିର ମହଡ଼ ଆତ୍ମାକୁ ମୁକ୍ତ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ବିରାଟ ସୁରମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରେ ତାର ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ପୂଜାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ କରିଦେଲେ। 
ଶେଷରେ କବିଙ୍କ ଅନୁରୋଧରେ ସାରସ୍ଵତ ବାଣୀର ସ୍ପର୍ଶ ଲାଭ କରି ସୁରା-ମନ୍ଦିରତସ୍ଥ ସୁରାର 
ମଧ୍ଯ ସଦ୍ରଗତି ଓ ଶିବତ୍ଵ ଲାଭ ହୋଇଥୁଲା। 


୫ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵନାମଧନ୍ଯ ସାହିତ୍ଯକ ' ଡ଼ଗର” ସମ୍ପାଦକ ନିତ୍ୟାନନ୍ଦଙ୍କ ‘କବିର ମୁକ୍ତି' ଶୀର୍ଷକ ଗଳ୍ପଟି 
ଗତସଂଖ୍ୟା ( ଅପ୍ରେଇ, ୧୯୫ ୫ ) ‘ଡଗର ରୁ ପଢ଼ି ସାରିବା ପରେ ମୋର ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରବନ୍ଧଟିର 

< ଅବତାରଣା | ଏହି ଗଛ୍ପଟି ରୂପକଧର୍ମୀ ଏବଂ ଗଛ ଶୈଳୀ ଓ ଶିଛକଳା ଦୃଦ୍ଧିରୁ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ଗଛ 
ଜଗତରେ ଏକ ଅପୂର୍ବ ଓ ଅଭିନବ କଥାସୃଷ୍ଟି। କବିର ଧର୍ମ, କବିତଵର ବୀଜସୂତ୍ର ଓ କବିର ମୁଳ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବହୁ ପ୍ରଶ୍ଧର ସମାଧାନ ଏହି ଗଳ୍ପ ପ୍ରତୀକ ମଧ୍ଯରେ କଥାଶିଛୀ କରିଛନ୍ତି। 
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qo୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗଳଛଟିର ଏଇ କଥାବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ମଗୋପନ କରି ରହିଥ୍‌ବା କେତୋଟି ସାଧାରଣ 
ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଏଇ, କବି ଚିରଦିନ ପାତାଳ-ପଥର ପଥୁୂକ, ତାର ଲଲାଟରେ କଳଙ୍କର 
ମୁଦ୍ରା ଅ୍ଗିତ। ତଥାପି କବି ଜୀବନରେ ପତିତ ଓ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ ଅନ୍ୟକୁ ପାତାଳ ପତନରୁ 
ରକ୍ଷା କରେ। ତାର ସାରସ୍ଵତ ବାଣୀର ସ୍ପର୍ଶ ମାନବକୁ ଶିବଡ୍ଧ ଦାନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସୁରାକୁ 
ମଧ୍ଯ ସଦଗତି ଦାନ କରିଥାଏ କବି ଚିରମୁକ୍ତ ଓ ଅମର । ତାର ବନ୍ଧନ ଓ କଷଣରେ ସହସ୍ର 
ଜନତା ଦୃଢ଼ ଦାବୀ ଜଣାଇ ତାର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ। କବିର ଏଇ ପାତାକ- 
ପତନ ମଧ୍ଯରେ ତାର କବିତ୍ଧର ବୀଜ ଯେପରି ନିହିତ ତାର ସାଧନାର ବାଣୀ ମଧ୍ଯରେ 
ମୁକ୍ତି ଓ ଅମରତ୍ର ବୀଜ ସେହିପରି ନିହିତ। ପ୍ରତୀକଧର୍ମୀ ଗଳ୍ପଟି ମଧ୍ୟରେ ଏହି ସମସ୍ତ 
ସତ୍ୟ ରୂପାୟିତ ହୋଇଉଠିଛି। 

କବି ପାତାଳ ପଥର ପଥୂକ-ଏ କଥାରୁ କେହି ଯେପରି ନବୁଝନ୍ତି ଯେ, କବି ଜଣେ 
ଚରିତ୍ରହୀନ ନୈତିକତାହୀନ ସୃଷ୍ଟିଛଡ଼ା ଜୀବମାତ୍ର। ଏ ଧାରଣା ଅନେକଙ୍କ ମନରେ ବଦ୍ଧମୂଳ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ତାର ମୂଳୋପ୍ଲାଟନ ହେବା ବି ଅସମ୍ଭବ। କାରଣ ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚଚଣଙ୍କ 
ପରି କବିର ହୃଦୟ ଦୁର୍ବଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଦୁର୍ବଳତାକୁ କବି ଭୁକ୍ଷେପ ନକରି ତାର 
ଜୟଗାନ ସେ ନିଜେ କରିଥାଏ। କବିର ହୃଦୟ ଦୁର୍ବଳତାର କାହାଣୀକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି, ତାକୁ 
କିଣାବିକା କରି ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚଜଣ ତୃପ୍ତିଲାଭ ମଧ୍ଯ ଜରିଥାନ୍ତି। କବି ନିଜ ଜୀବନରେ ଯେତେ 
ବାଧାବିଘ୍ରର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଥାଏ, ଜୀବନର ସହସ୍ର ଝଡ଼ଝଞ୍ଜାପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୁର୍ଗମ ପଥକୁ ସହାସ୍ୟ 
ବଦନରେ ନିଜର ବଜ୍ରପାଦରେ ଯେତେ ଅତିକ୍ରମ ଜରି ଚାଲିଥାଏ, ବା ଆଶାନିରାଶା, ରାନି 
ସଂଶୟ ପ୍ରଭୃତି ହୃଦୟର ଯେତେ ବିଚିତ୍ର ଅନୁଭୂତିର ସ୍ତର ଦେଇ ଗତି କରିଥାଏ, ସେହି 
ସମସ୍ତ ବର୍ଣ୍ାଡ଼୍ୟ ଅନୁଭୂତିର କଂକ୍ରିଟ ଉପରେ ନିଜ କବିତାର ମନ୍ଦିର ସେ ନିର୍ମାଣ କରିଥାଏ। 
କବି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପରି ସାଧାରଣ- ଅସାଧାରଣ ହେଉଛି ତାର କବିଡ୍ଧ ଭାବ ପ୍ରକାଶର 
ଵିନ୍ଦ୍ରକାଲିକ ଶକ୍ତିମତ୍ତା। ଦେଶ, କାଳ ଓ ଜଢନସାଧାରଣର ସେ ମୁଖପାତ୍ର। ସେ ନିଜର 
ସ୍ବଦେଶ ଓ ସମାଜର ଚକ୍ଷୁ, କର୍ଣ୍ଧ ହଦୟ। କବିର ବାଣୀ ଯୁଗର ପ୍ରତିଧ୍ଵନି। ଆଗାମୀ ଯୁଗର 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଚେତାବନୀ । ତେବେ ଉପନିଷଦର ବ୍ରାହ୍ମୀ ଚେତନା ଓ କବିର ଚେତନା ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି ଯଥେଷ୍ଟ ; କିନୁ ପ୍ରଥାମତଃ ‘କବି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥହଁ ଥୂଲା ତାହା ‘କବି କହିଲେ 
ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଟା ରଷିକୁ ହିଁ ବୁଝାଉଥୂଲା। କବି ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ଥୁଲା ତଦନୁପୁର ; କିନ୍ତୁ ଏ ଯୁଗରେ 
କବିର ସଂଜ୍ଞା ଅନେକ ପରିମାଣରେ ଲୌକିକ ଓ ଲୋକାୟତ ହୋଇଯାଇଛି। ଅନ୍ଯ 
କଥାରେ, କବି ଆଜି ତାର ବ୍ରାହ୍ମୀସ୍ଥିତରୁ ଅନେକ ତଳକୁ ଅବତରଣ କରି ଆସିଛି ; କିନ୍ତୁ 
ତଥାପି ବଜାୟ ରଖ୍ଚି ତାର କଳ୍ପନାର ରହସ୍ୟମୟ ଇନ୍ଦ୍ରଚାଲ ଶ୍ତିଟି। କବିର କଥା ତେଣୁ 
କେବଳ ଧ୍ଵନି ବା ଶବ୍ଦତରଙ୍ଗ ନୁହେ, ସେଥ୍‌ରେ ଅଛି ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ ଓ ସ୍ର୍ଶ। ତେଣୁ 
ତାର ବାଣୀ ପ୍ରାଣହୀନ, ଜଡ଼ ବର୍ଣ୍ଣସମାହାର ନୁହେଁ - ତାରା ଜୀବନ୍ତ, ରକ୍ତମାଂସର ଗଢ଼ା 
ଶରୀର। 
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କବିର ମୁତ ୩୦୨ 


କେହି ଏଠାରେ ହୁଏତ ପ୍ରଶ୍ନକରି ପାରନ୍ତି କବି ହେବାପାଇଁ ହେଲେ ପ୍ରକୃତରେ କଅଣ 
ମହାନ ଆତ୍ମା ବା ମହାପୁରୁଷ ନ ହେଲେ ଚଳେନା ? ଅଡି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ କଥାଟି 
କିନ୍ତୁ ଅତି ସତ୍ୟଥୂଲା। ବ୍ୟାସ, ବାଲ୍ପୀକି, ବା ଖୁବ ବେଶୀ ହୋମରଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପ୍ରଶ୍ରର 
ନାସ୍ତିବାଚକ ଉତ୍ତର ସମ୍ଭବ ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ଲାଟିନ କବି କାତୃଲ୍ୁ (Catullus) 
ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ଯୁଗର ଫରାସୀ କବି ଭିଲନ, ରୋମାଣ୍ଟିକ ଯୁଗର ‘ଶୟତାନୀ” କବିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅଧ୍ବକାଂଶ ଇଦାନୀନ୍ତନ ଯୁଗର ଆସ୍କାର ଓ୍ୟାଇଲ୍‌ଜ, ଭେରଲେନ, ର୍ୟାମ୍ବୋ ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଵଭାବ 
ଚରିତ୍ରରେ କେହି ମହାପୁରୁଷ କିଛି ନୁହନ୍ତି। ତା ବୋଲି ସେମାନଙ୍କର କବିପ୍ରତିରା କେହି 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରେନା। ବରଂ ଏକଥା ସତ୍ୟ ଯେ Ethics and Aesthetics ନୀତିବା 
ନନ୍ଦନ ତତ୍ତଟ ସଦାଚରଣ ଓ ରସଞ୍ଚତା ଦୁଇଟି ପୂରାପୁରି ପୃଥକ ବସ୍ତୁ । ଦୁଇଟି କେତେବେଳେ 
ହୁଏତ ଏକ ହୋଇପାରନ୍ତି ରସାନୁଭବତା ମହାନୁଭବତାକୁ ଆଶ୍ରୟକରି ଫ୍ରଟିଉଠିପାରେ- 
କିନ୍ତୁ ଦୁହଁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଅଳେଦ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ କିଛି ନାହିଁ। (ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ‘କବି ଓ 
କବିଡ୍ଧ' ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଅଛି)! 

ଶିଛକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁମାନେ ମହାମ୍ବା ଚାହାନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନେ ମାହାମ୍ମ ନଚାହିଁ ଚାହାନ୍ତି 
ରସବା, ଏଇ ଦୁଇଦଳ ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ପ୍ରମାଦ ଆସି ଦେଖାଦିଏ। ମାହାମ୍ବା 
ହେଉଛି ମହାନ୍‌ ଆତ୍ମାର ଧର୍ମ । ଏଇ ଅର୍ଥରେ ଉଭୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି "ସାଧାରଣ ନୈତିକତା, 
ଆଦର୍ଶ ପରାୟଣତା ବା ବାହ୍ୟ ଜୀବନର ସୁଶୁ ଆଚାରାନୁସରଣ। ଆତ୍ମାର ଧର୍ମ, 
ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଗୁଣ। ସେ ଅର୍ଥରେ କିନ୍ତୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ଅନୁଚିତ। ଏହା ଆଚାର, 
ନୈତିକତା ଅପେକ୍ଷା ଗଭୀର ଓ ବୃହତ୍ତର ବସ୍ତୁ। ଆଚାର ନୈତିକତା ନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ମାହାମ୍ବ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ଧ ରହିପାରେ । ଅନ୍ତଃପୁରୁଷର ମହତ୍ସ ଚରିତ୍ରର ସତ୍ବ ଗୁଣାବଜୀ 
ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୁହେଁ ଏହା ବ୍ୟଗ୍ତିସରାର ନିଭୃତ ଚେତନାର ସ୍ଵରୂପ। ବାହ୍ୟ ଜୀବନର 
ଆଚାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଭିତରେ ଏହା ଧରା ନପଡ଼ି ଧରାପଡ଼େ ଭାବର ଗୋଟିଏ ଗଡିଭଙ୍ଗା 
ବା ଜୀବନଧାରାର ଗୋଟିଏ ନିଭୂତ ଛନ୍ଦର ମାଧ୍ଯମରେ। ବାୟରନଙ୍କର ବାହ୍ଯ ଜୀବନ 
କେତେ କଜ୍ରେଦ, କେତେ କୁରତା, କେତେ ନିରାଶୟତାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ କିନ୍ତୁ ସେଇ ବାୟରନ୍ନ 
ହିଁ ପ୍ରାଣ ଦେଇଥୁଲେ ନିପୀଡ଼ିତମାନଙ୍କର ମୁର୍ତି ନିମିର। ବାୟରନ୍ଧ ଅର୍ଥ ଏଇ ଉଦାର ମୁକ୍ତ 
ପ୍ରାଣ ଏଇଠିହିଁ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରାମ୍ପା - ଏଇ ଅନ୍ତଃପୁରୁଷର ପ୍ରବେଶ ସ୍ଥୁରିତ ହୋଇଛି ତାଙ୍କ 
ଜବିବାଣୀ ମଧ୍ଯରେ - 

Jehova's vessles hold the godless heathen's wine ! 

କବିର କବିତାରେ ତାର ଏଇ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଗୌରବ ଧରାପଡ଼େ-ତେଣୁ କୁହାଯାଏ 
ରଚନାରୀତି ବା ରଚନାର ଭଙ୍ଗୀ ହେଉଛି ମଣିଷର ଅନ୍ତଃପୁରର ଏଇ ମଣିଷଟି। ସେ 
ଏକାକୀ, ସେ ସ୍ଵୟଂରୁ, ସ୍ବୟଂପ୍ରତିଷ୍ଠ ଓ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ। ଏହାର ପ୍ରକାଶ ବହୁରୂପ, ବିଚିତ୍ର ଓ 
ବିବିଧ। ସେକ୍ରସପିଅରଙ୍କର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଅର୍ଥ ଏଇ ବିଶାଳତା, ଉଦାରତା ଓ ସାବଲୀଳତା। 
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୩୦୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେଥୁରେ ନିହିତ ଜଳର ଧର୍ମ, ଯେଉଁ ପାତ୍ରରେ ତାହା ଢ଼ଳାଯାଏ ସେହି ପାତ୍ରର ଆକାର ତାହା 
ଧାରଣ କରେ, ଆଧାରର ରଙ୍ଗରେ ହେଇଉଠେ ତାହା ରଞ୍ଜିତ ଓ ରମ୍ୟ। ମିଲଟନଙ୍କର 
ଅନ୍ତଃୟପୂୁରୂଷ ସେହିପରି ସମୁଇତା, ଗାଡ଼ତା, ଗୁରୁତୃ ଓ ଗାମ୍ଭୀର୍ଯ୍ୟଯ ଦାନ୍ତେଙ୍କର ହେଉଚି 
ତୀବ୍ରତା, ତୀକ୍ଷଣତା, ତପସ୍ଯୟାର ତେଜୋମୟ ତନିମା। କାଳିଦାସଙ୍କର ସୁଷମାମୟ 
ଉପନିଷଦର ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ। 

ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ସତ୍ୟ ସଚଚରିତ୍ରତା ବା ନୈତିକତା ମଧ୍ୟରେ ଦେଖାଦିଏନା ବରଂ ଶାଳୀନତା 
(manners) ମଧ୍ଯରେ ତାହା ଦେଖାଦିଏ। ଏହି ଶାଳୀନତାହିଁ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ନିଜସ୍ଵ ଧର୍ମ । 
ଶାଳୀନତାର ଅଭାବ ବା ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଅଭାବ ହେଉଚି ଗ୍ରାମ୍ୟତା (u!ଥarity) ମନୁଷ୍ୟର 
ସମସ୍ତ ଦୋଷ କ୍ଷମଣୀୟ, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟବହାରର ଗ୍ରାମ୍ୟତା ମନୁଷ୍ୟକୁ ମନୁଷ୍ୟପଦବୀ ବାହାରକୁ 
ନେଇଯାଏ। ସେହିପରି ଶିଳ୍ପସୃଷ୍ଟିରେ ଯଦି ରହେ ସାଳୀନତା, ଅଲଛରାମତ୍ମାର ପ୍ରଭାବ - ତେବେ 
ବହୁ ତୁଟି ସର୍ଧେ ସେ ଶିଳ୍ଛହୁଏ ସୁନ୍ଦର, ମହତ୍ବ, ମୂଲ୍ୟବାନ ; କିନ୍ତୁ ଶିଛ୍ତର ଗ୍ରାମ୍ଯତା 
ଗୁଣରାଶିନାଶୀ-ତାର ଅର୍ଥ ଶିଛର ଅଭାବ। ପ୍ରକୃତ ଶିଳ୍ପସୃଷ୍ି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତେଣୁ ଗ୍ରାମ୍ୟତାର 
ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ବୋଦେଳେୟାର, ଭେରଲେନ୍‌, ଅସାର ଓ୍ୟଇଲଡ ଯେଉଁମାନେ କି ପ୍ରାକୃତିକ 
ଅଭିଜ୍ଞତାର ଅତଜ ଗହ୍ଧରକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ତଥାପି ସେମାନେ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଶାଳୀନତା 
ହରାଇ ନାହାନ୍ତି। ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଚେତନାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ଅଗଭୀରତା ଅତିକ୍ରମ କରି 
କବି ଚେତନା ପାଇଟି ଗୋଟିଏ ବିସ୍ତୀର୍ୃତା ଓ ଅତଳତା। ସାଧାରଣ ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ଯ 
ଯେତେବେଳ ସେ ଦେଖେ, ସେ ଦେଖେ ଏଇ ଅତଳତା ଓ ବିସ୍ତୀର୍ଣୃତାର ଭିତର ଦେଇ। 

ପୁଣି କଥା ଅଛି, ସମାଲୋଚକଙ-ଅନ୍ତତଃପକ୍ଷେ ସଫଳ ସମାଲୋଚକ ହେଉଛନ୍ତି ବିଫଳ 
କବି। ପୁଣି ନିଜେ କବିମଧ୍ଯ ସେହିପରି ହେଉଛନି ବିଫଳ ଯୋଗୀ ଅର୍ଥାଡ଼ ଭଲ ଯଥାର୍ଥ 
କବି ହେବାପାଇଁ ହେଲେ ଯୋଗୀ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ; କିନୁୁ ସେ ଯୋଗୀ ଅସିଦ୍ଧ ଓ ବ୍ୟର୍ଥ! 
ଫରାସୀ ପାଦ୍ରୀ ପଣ୍ଡିତ ମଶିୟବ୍ତେମୌ ୟାକୁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଯାଇ କହି ବହି ଖଣ୍ତିଏ 
ମଧ୍ଯ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି । ‘ଯୋଗୀ? ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର ନକରି ସେ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି 'ମିସ୍‌ଟିକ” 
ଶବ୍ଦଟିର ଏବଂ ମିସ୍‌ଟିକର ଧର୍ମଗତ ଧର୍ମହେଲା ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଭଗବତ ଆରାଧନା। ମୋଟ 
ଉପରେ ଯୋଗୀ ଆଧ୍ଯାତ୍ମଂସାଧକ ବା କେବଳ ସାଧକ, ସବୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାୟ ଏକାର୍ଥବୋଧକ 
ଶଦ୍ଦ। ବ୍ରେର୍ମୋ କବିକୁ ଯେ ଭ୍ରଷ୍ଟ ପତିତ ସାଧକ କହିଛନ୍ତି ତାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ହେଉଛି ଏହି- 

କବିର ଯେ ଆଦିପ୍ରେରଣା, ଯେ ନିଭୃତ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଅନୁଭବତା'ର ସୃଷ୍ଟି ଅନ୍ତରାଳରେ 
ରହିଛି ତା' ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାତ୍ମ ଅନୁଭୂତି ବା ଅଧ୍ଯାତ୍ମମୁଖୀ ଅନୁଭୂତି ; କିନୁ ମୂଳର 
ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯଆଡ଼କୁ ସେ ସିଧା ଭାବରେ ଯାଇ ନାହାନ୍ତି ବା ତାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁଇଁ ବା ଅଧ୍‌ଗତ 
କରିବାରଚେଷ୍ଟା କରିନାହାନ୍ତି, ଗୋଟିଏ ମଧ୍ୟମ ପଥ ବା ଶାଖା ପଥରେ ସେ ଓହ୍ଲାଇ ଯାଇଛନ୍ତି। 
ଯେ ନିତୂତ ଅନୁଭୂତି ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରାତ୍ପାର ସେ ପାଇଛନ୍ତି ତାକୁ ବାକ୍ୟର ପୋଷାକ ଅଳଙ୍କାରରେ 
ସୁସଜିତ କରି- ଅର୍ଥାତ ଅନେକଟା ଆବୃତ ଓ ବିକୃତ କରି, ପ୍ରକାଶ କରି ଦେବାରେ ହିଁ ସେ 
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କବିର ମୁକ୍ତି ୩୦୪ 


ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ତୃପ୍ତିଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ଅନୁଭୂତିକୁ ଉପଲବ୍ଧୂ ନକରି, ସଭାର ଚେତନା ଦ୍ଵାରା 
ଜୀବନକୁ ଜାଗ୍ରତ ସକ୍ରିୟ ନକରି, ତାକୁ କେବଳ କଳ୍ପନା ଗତ ସ୍ଵପ୍ନଗତ କରି କେବଳ 
ମସ୍ତିଷ୍ଗତ ବିଜାସର ବସ୍ତୁ କରି ରଖ୍ଛନ୍ତି। ଶେଷରେ ଅବସ୍ଥା ଆସି ଏପରି ହୋଇଛି ଯେ, 
ଯେଉଁ ଅନୁପାତରେ କବି ସାଧକର ଧାରାରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି, ସେହି ଅନୁପାତରେ 
ସେ ହୋଇଉଠିଛନ୍ତି କବି ; କାରଣ ସାଧନାର ସିଧାପଥରେ ଚାଲିବା ଅର୍ଥ କବିତ୍ଵର ଚୋରା 
ଗଳିକୁ ଏଡିଦେବା, ତାର ଅର୍ଥ କାବ୍ୟ ପ୍ରେରଣାର, କବିତୃଵର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବିଲୋପ ସାଧନ। 
ତେଣୁ କବି ସାଧନା ପଥରୁ ସ୍ତଳିତ ହୋଇଥୂଲେ ବି ତାର ଆକୃତି ସର୍ବଦା ଏକ ଲୋକୋତତର 
ଜଗତ ଆଡ଼କୁ, ଗୋଟିଏ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦୋଶ ସତ୍ୟର, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର, ମଙ୍ଗଳର ଦିଗକୁ। ଏ 
ବିଚାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମିଲଟନ ବା ଓ୍ୟାର୍ଡସଓ୍ୟାର୍ଥ ବା ଦାନ୍ତେଙ୍କର କଥା ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଉ-କାରଣ 
ସେମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅଧାତ୍ମପନ୍ଞୀ ; କିନୁ ସେକ୍ୃସ୍‌ପିଅର ଯେ ମାନବପ୍ରକୃତିର ଏକାନ୍ତ ଏହିକ, 
ନିତାନ୍ତ ପାର୍ଥିବ ଜୀବନ ଯାତ୍ରାର ଘାତ -ପ୍ରତିଘାତର ଚିତ୍ର ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ଯେତେବେଳେ 
କହନ୍ତି - 

So Shines a good deed in this naughty world ଅଥ2ବା there's a 
Divinity that shapes our ends, Rough hew them how we will- 

ସେତେବେଳେ କି ମନେ ହୁଏନା ସେକ୍ସପିଅରଙ୍କ ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଅତି ନିଭୂତ ଭାବରେ 
ସଂଯୁକ୍ତ ରହିଛି ଆଉ ଗୋଟିଏ ଲୋକୋତ୍ତର ଚେତନା ସହିତ ଏବଂ ତାର ଦଷ୍ଟି ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଚ୍ଛନ୍ନ ଜ୍ୟୋତିଦ୍ଧାରା ଉଦ୍ଧରାସିତ ? ଏପରିକି ଯେଉଁ ସମସ୍ତ କବିଙ୍କୁ କୁହାଯାଏ ଘୋର 
ବସ୍ତୁତାନ୍ତିକ ଯେଉଁମାନେ ଆଦର୍ଶବିମୁଖ ଭଗବତ୍ଵଦ୍ରୋହୀ ସେମାନଙ୍କର ବାହ୍ଯ ବକ୍ତବ୍ଯ 
ଯାହା ହେଉନା କାହିକି ସେମାନେ ଅନ୍ତତଃପକ୍ଷେ Lucifier ବା Prometheusର 
ସଗୋଡତ୍ର। 

ବିଶ୍ବନାଥ କବିରାଜ ମଧ୍ଯ ଠିକ ଏହି କଥାହିଁ କହିଛନ୍ତି । କାବ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ବା ଆତ୍ମା ହେଲା 
ରସ ଏବଂ ସେ ରସ ବବ୍ରହ୍ମସ୍ବାଦ ସହୋଦର -ବ୍ରହ୍ମୋପଲବ୍ଧଧୂରେ ଯେ ଆନନ୍ଦ, ବ୍ରହ୍ମ ଯେ 
ଆନନ୍ଦରେ ଗଠିତ ତାର ସ୍ଵଜାତୀୟ ବସ୍ତୁ କାବ୍ୟସୃଷ୍ଟିର ବା କାବ୍ୟସ୍ବାଦନର ଆନନ୍ଦ ଉଭୟେ 
ଗୋଟିଏ ଉତ୍ସରୁ ନିଃସୃତ। ବିଶ୍ଵନାଥ କବିରାଚଙ୍କ ସହ ବ୍ରେମୋଙ୍କର ମୂଳତଃ ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ। 
ପାର୍ଥକ୍ୟ କାବ୍ୟର ଉତ୍ଉବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନୁହେଁ, ପରିଣତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ କବି ଅନ୍ତରର ପ୍ରେରଣା 
କବିତ୍ଵର ଉତ୍ସ ଯେ ଗୋଟିଏ ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ଅନୁଭୂତି-ବ୍ରେମୌ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି, କେବଳ ସେଥୂରେ 
ଯେ ଯୋଗ କରିଛନ୍ତି ଯେ କବି ସୃଷ୍ଟିକାଜୀନ ନିଭୃତ ଅନୁଭୂତିକୁ ଭାଷା ଛାଞ୍ଚରେ ଢ଼ାଳି 
ତାକୁ ଛନ୍ଦୋବଦ୍ଧକରି ତାର ନୈସର୍ଗିକ ଯୋଗୀ ପ୍ରକୃତିର ଧାରାରୁ ଏକ ନିମ୍ନତର କୃତିର 
ଧାରାକୁ ଖସି ଆସିଛଚ୍ତି ; ତେଣୁ ସେ ହୋଇପଡ଼ିଛତ୍ରି ମିଥ୍ୟାଚାରୀ, ଅସତ୍ଯପରାୟଣ, 
ବିଶ୍ଵାସଘାତକ। ଜୀବନର ଶିଳ୍ଥୀ (ଲୋକୋରର ଚେତନାର) ନ ହୋଇ ସେ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଅଳୀକ କଥାର ଶିଛ୍ଥୀ। ସତ୍ଯର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉପଲବ୍‌ ପରିବର୍ଗେ ଗୋଟିଏ ମଧ୍ଯବର୍ଭୀ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୦୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବଚର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆପାତରମଣୀୟ ଲୋକରେ ହୁଏତ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକରେ- ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି କଳ୍ପନାର 
ବାଡ଼ୟମାୟିକ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟରେ ସେ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛତ୍ି। ଅପ୍‌ସରାମାନଙ୍କର ନୃତ୍ୟ (ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ଗଳ୍ରେ ସୁରାର ପ୍ରଲୋଭନ ) ସାଧକକୁ ଯେପରି ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଦେଇଛି। ଜୀବନର କଳଙ୍କ 
ଓ କଳୁଷରେ ସେ ହୋଇଚି କଳଙ୍କିତ ଓ ଅଭିଶପ୍ତ। ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ, ସର୍ଶର ଆକର୍ଷଣରେ 
ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିଥୂଲେ ବି ସେ ଗାଇଚି ଆତ୍ମାର ସଙ୍ଗୀତ, ମୁକ୍ତିର ସ୍ତବ । କବି ରହିଛି ତାର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଚିତ୍ର କଳ୍ତଲୋକରେ। ସେଠାରେ ସେ ସମସ୍ତ ହତାଶା, ନୈରାଶ୍ୟ, ଗ୍ନାନି, କ୍ଷୋତ୍ତ, 
ବିଷାଦ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରଶ୍ଧରସମାଧାନ କରି ନିଜ ରାଜ୍ୟର ସମ୍ରାଟ ରୂପେ ସମ୍ଭାନିତ। 
ସେଠାରେ ସେ ସମସ୍ତ ପାପ, ପାର୍ଥବତାକୁ ଆତ୍ମସାତକରି ପାପାଚାରୀ ଓ କପଟାଚାରୀ 
ହୋଇ ଗାଉଛି ସରଳ ସତ୍ଯର ସଙ୍ଗୀତ। ଏଲିଜାବେଥ୍‌ ବାଓ୍ଯେନଙ୍କ ଭାଷାରେ “The 


disloyalities of the writer evidently, are not a Privilege, they are 
a tast and a tax. If he plays false, it is in order to speak more 


truely’ ତେଣୁ ସମସ୍ତ ବିଧ୍ବ ନିଷେଧ ସତ୍ତେ କବି ଶୁତିଧର ବିଶ୍ଵଭାବ ସୁରାମନ୍ଦିର ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରବେଶ କଲାପରି କବି ସର୍ବଦା ସଂସାରର ମାୟିକ ପ୍ରଲୋଭନରେ ପଡ଼ି ଜୀବନର ଦାହ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ବରଣ କରିନିଏ। ପୁଣି ସମସ୍ତ ଅଶାନ୍ତି, ବ୍ୟାଥା, ନୈରାଶ୍ଯକୁ ନିଜ ପ୍ରତିଭାର 
ଯାଦୁ ସ୍ପର୍ଶରେ ଏପରି କମନୀୟ ଓ କଳାପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଦିଏ ଯେ ପାର୍ଥିବ ଜଗତର ପୀଡ଼ାକୁ 
ଅନାୟାସରେ ସେ ଭୁଲିଯାଏ। କବିର ଶିଳ୍ପଦୃଷ୍ଠି ନୀତି ଓ ନନ୍ଦନତତ୍ସ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖେନି କିମ୍ବା ଦେଖେନି ଭଲ ମନ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ । ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ, 
ଉତ୍ୟେ ତା ନିକଟରେ ଶିଛ ଆରାଧନାର ସାମଗ୍ରୀ । କବି ଶୁତିଧର ତେଣୁ ହୁଏ ସୁରାପାୟୀ- 
ନିଜେ ବିପନ୍ନ ଓ ବିକଳ ହୋଇ ସୃଷ୍ଟି କରେ କଳା। ଏ ଯୁଗର ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠଶିନ୍ପୀ ସମରସେଟ 
ମମ୍‌ ନିଜ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ତେଣୁ କହିଛନ୍ତି, ‘My observation has led me to 


believe that, all in all, there is not so much difference between 
the good and the bad as the moralists world have us believe.” 


ଏହାହିଁ ପ୍ରକୃତ ଶିଳ୍ପଦୃଷ୍ଠି। ମର୍ଭ୍ୟ ଜୀବନର ଅଭିଶାପ ବଳରେ ଶିଳ୍ପୀ ଶରୀରରେ କାମନାର 
ଯେଉଁ ସହସ୍ର ଯୋନିର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ସୃଷ୍ଟି ଲୋକରେ ସେଇ ସହସ୍ର ଯୋନିହିଁ ଶିଳ୍ପୀକୁ 
ସହସ୍ରାକ୍ଷରେ ପରିଣତ କରେ। ସହସ୍ର ଚକ୍ଷୁରେ ଶିଳ୍ପୀ ଦେଖେ ଏଇ ମର୍ର୍ୟର ଜୀବନ ପ୍ରବାହର 
ଅର୍ଥ, ଜୀବନର ଗତି, ସଙ୍ଗୀତ ଓ ମନ୍ତ୍ର । ସେ ହୁଏ ମନ୍ତ୍ରଦ୍ରଷ୍ଠା ଓ କବି। ସାଧାରଣ ଚକ୍ଷୁ 
ଶିଛୀଶରୀରର ଏଇ ସହସ୍ର ଯୋନିକୁ ଦେଖେ-ତାର ସହସ୍ରାକ୍ଷ ରୂପ ଦର୍ଶନର ସୌଭାଗ୍ୟ 
ସେ ପାଏନି। କବିର ମୁକ୍ତି ତେଣୁ ଏଇ ମାୟିକ ମନୋହର ଓ ମିଥ୍ୟାର ଜଗତ ମଧ୍ଯରେ 
ରହିଛି ( ଗଛ ବର୍ଣ୍ଣତ ସୁରାମନ୍ଦିର ମଧ୍ୟରେ) । ନିଜେ ପତିତ ଓ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇମଧ୍ଯ ସେ ମୁକ୍ତ। 
ପୁଣି ଅନ୍ୟର ଆତ୍ମାକୁ ମୁକ୍ତ ହେବାରେହିଁ ତାର ସାରସ୍ଵତ ବାଣୀର ସାର୍ଥକତା (ଗଳ୍ପ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
କବି ଶ୍ରତିଧରଙ୍କ ପରି) ତେବେ ଏକଥାରୁ ପ୍ରମାଣ ହୁଏନା ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କରାଯାଏ ନା ପେ, 
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କବିର ମୁକ୍ତି ୩୦୬ 


କବି ମାତ୍ରେଇ ଭ୍ରଷ୍ଟ ବା ପତିତ ଯୋଗୀ। ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ଵରୁପ ଉପନିଷଦର କବି ପୂର୍ଣ୍ଣ ମାତ୍ରାରେ 
ଯୋଗୀ ଓ ରଷି ଥୂଲେ। ଉପନିଷଦ କବିତା ହିସାବରେ ଯେତିକି ଉଜ୍କୃଷ୍ଟ ସାଧନାର 
ମନ୍ତ୍ରହିସାବରେ ସେତିକି ମହନୀୟ। କବି ଓ ଯୋଗୀ ଏଠାରେ ଏକା ; ଉଭୟ ଉଭୟର 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ପ୍ରମୃୂର୍ଭ। ପୁଣି ଅନ୍ଯଦିଗରେ ଅତ୍ର୍ୁନକ୍ତି ମଧ୍ୟ କରି ହୁଏନା ଯେ କବି ଓ 
ଯୋଗୀ ଏକ ଅଭିନ୍ନ। କାବ୍ୟ ରଚନା ଓ ଯୋଗସାଧନାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ। କବିର ହେଲା 
ବାଡ଼ୟ ଜଗତ ଓ ତାହା ମାନସଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଦଧକ୍ତ। କବିର ଯେ ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ଜ୍ୟୋତି ତାହା 
ଏହି ବାଦ୍ୟ ମାନସଲୋକକୁ ଭାସ୍ବର ଓ ଆଧ୍ାମ୍ମପ୍ରବଣ କରି ଡତୋଳେ। କାବ୍ଯପୁରୁଷ 
ବ୍ରହ୍ମସଭାର ଯଦିଓ ସହୋଦର, ତଥାପି ସେ ସ୍ଵୟଂ ବ୍ରହ୍ମସରା ନୁହେଁ। 

କବି ସୃଷ୍ଟି କରେ ନିଜ ଆତ୍ମାର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଅନ୍ୟର ଆତ୍ମାକୁ ମଧ୍ୟ ଉଦାଭ ଓ ମହନୀୟ 
କରି ତୋଲିବା ପାଇଁ -ନିଜେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଅନ୍ୟକୁ ଦିଏ ମୁକ୍ତିର ଆସ୍ଵାଦଓ ନିଜେ ପଡିତ 
ହୋଇ ଯେ ହୁଏ ପତିତପାବନ - ନିଜକୁ ଜାଜି ସେ ଜଳାଏ ମୁକ୍ତିର ଆଲୋକ-ନିଜେ ମରି 
ଅନ୍ୟକୁ ବୁଝାଇଦିଏ ଯେ ଜୀବନର ଅd- He must accept the contrary 
experience and drink with Socrates the deadly cup—-ସେ ମରି ମଧ୍ଯ 
ମରଣତେୟୀ-ଅନ୍ୟର ବିଷ ହରଣ କରି ସେ ମହାକାଳ -ସେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହରିହର ମୂର୍ଭିର 
ପ୍ରତୀକ ସେ ମୁକ୍ତ ଓ ଅମର। 
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ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଏ ଯୁଗରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତାର ଅଧୀନ। ଏଠାରେ ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତା କହିଲେ 
ଯନ୍ତ୍ର ସଭ୍ୟତାକୁ ହିଁ ସାଧାରଣତଃ ବୁଝାଯାଇଥାଏ। ଇଉରୋପରେ ବହୁକାଳରୁ ଶିଲ୍ପ ବିପ୍ପବ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଇଛି । ଆମ ଦେଶରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଶିଲ୍ପବିମ୍ନବର ସୂତ୍ରପାତ ହୋଇଅଛି 
ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ। ଶିଲ୍ମୋନ୍ନତ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାରେ, ଚଜଣି ଓ ଜୀବନର ମାନଦଣ୍ଡରେ, ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନରେ ଅଚିନ୍ତନୀୟ ପରିବର୍ଭନ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଉଛି। ଏହି ପରିବର୍ତନର 
ସ୍ରୋତରେ ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜର ଧ୍ୟାନ ଓ ଧାରଣା ଅନେକ ସମୟରେ ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବାର 
ଦେଖାଯାଉଛି। ଜୀବନର ଛନ୍ଦ ପତନରେ ଯେଉଁ ନୂତନ ପଦଧ୍ବନି ଶୁଣିବାକୁ ମିଳିଲା, ତାହାର 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀମାନସରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୀବ୍ରଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ। 
ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟ, କଳା, ରାଜନୀତି ଏବଂ ଜୀବନର ଧର୍ମଧାରଣାରେ ଶିଳ୍ପବିପ୍ନବ ଅଭାବନୀୟ 
ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ଦେଖାଯାଇଥାଏ। 

ଶିଳବିପ୍ନବର ଆବିର୍ଭାବ ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ଆବିଷ୍କାର ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ । 
ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜପଣ କରି ଆସିଥୁବା କୃଷିଭିରିକ ସମାଜରେ ଶିଳ୍ପବିପ୍ସବ ଯେଉଁ 
ବୈପ୍ପବିକ ପରିବର୍ଭନର ନିୟାମକ ହେଲା, ତାହାରି ଫଳରେ ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ରାଜ୍ୟର 
ପରିବର୍ଗନ କେବଳ ରୂପଗତ ହେଲାନାହିଁ, ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରସଗତ ହୋଇପଡ଼ିଲା। 

ସାମାଜିକ ପଟ୍ଟପରିବର୍ଭନ ସାହିତ୍ୟରେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରେ। ସାହିତ୍ୟ ହେଉଛି ସାମାଜିକ 
ଜୀବନର ପ୍ରତିଛବି ଓ ପ୍ରତିଫଳନ । ସମାଜ ସହିତ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ସାହିତ୍ଯ ବର୍ଭମାନ 
ରହିଆସିଛି। ସମାନ ଓ ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଆନ୍ତରିକ କୁଟୁମ୍ଭିତା ଚିରକାଳ ବିଦ୍ୟମାନ। ଏହି 
କୁଟୁମ୍ବିତାର ଅଭାବରେ ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ହୋଇ ପଡ଼ିବ ପ୍ରାଣହୀନ ଏବଂ ଆବେଗହୀନ। 
ସାହିତ୍ୟ ଚିରକାଳ ଜୀବନଧର୍ମୀ ଓ ଗତିଶୀଳ । ପ୍ରାକ ଶିଳ୍ନବିପ୍ପବ ଯୁଗରେ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନ 
ସଂଗ୍ରାମ ଆଦୌ ଜଟିଳ ନଥୁଲା। ସମାଜ ଜୀବନ ଗ୍ରାମୀଣ ସଭ୍ୟତାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ବିକଶିତ 
ହେଉଥୂଲା। ପଲ୍ଲୀର ନିରଳସ ତଚୀବନର ଧାରା ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରି 
ଚାଲିଥୁଲା। ମନୁଷ୍ୟ ଓତଃପ୍ରୋତ ଭାବରେ ଥୁଲା ସହଜସୁଖରେ ଅଧୀନ । ଅବସର ଜୀବନର 
ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ନିରଜସ ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରଣାଳୀ ମଧ୍ଯରେ ମାନବ ଜୀବନ କନଳ୍ପଲୋକରେ 
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ଘୁରି ବୁଲିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସେ ଅନୁଭବ କରୁଥୂଲା ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରଦେବତାଙ୍କର ଅନୁକମ୍ପା ନ ମିଳିଲେ 
ତାର କୃଷିଭିରିକ ଜୀବନ ଛାରଖାର ହୋଇଯାଉଛି। ଗ୍ରାମଦେବୀଙ୍କର ଆଶ୍ରାନ ପାଇଲେ ସେ 
ଆପଦ ବିପଦରେ ଭରସା ପାଉନାହିଁ। ରହସ୍ଯଘେରା ପ୍ରକୃତିକୋଳରେ ସେ ସତ୍ଯର 
ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ବ୍ୟାକୁଳ ନହୋଇ ସରଳ ଭାବନାରେ କେତେ ଭାକ୍ତିକ ମିଥ୍ୟା ଏବଂ 
କୁସଂସ୍କାରକୁ ନିର୍ଭର କରି ସାନ୍ଗ୍ନା ପାଉଛି। ମୋଟ ଉପରେ ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇଛି ସଂପୂର୍ଣ 
ଦୈବାଧୀନ । ଦେବତାର ପ୍ରଭାବରେ ତାର ଜୀବନର ଯାତ୍ରାପଥ କଳଙ୍କିତ ହୋଇ ଉଠୁଛି। 
ଅଦୃଶ୍ୟ ଦୈବଶନ୍ତିକୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ମନୁଷ୍ୟର ଅବିରାମ ସାଧନା। 
ତେଣୁ କୃଷିଭିଭିକ ସମାଜରେ ସାହିତ୍ୟ ହେଲା ଭକ୍ତିମୂଳକ। ସାହିତ୍ୟରେ ସମ୍ଭୋଗ ବିଳାସିତା, 
ଅଲୌକିକଡା ଏବଂ କଳ୍ପନା ପ୍ରବଣତା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କଲା। ସମାଜର ସବୁ ସୁଖଦୁଃଖର 
କାରଣ ହେଲେ ଦେବତା ଏବଂ ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ଦେବତାଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧୂ ସାମନ୍ତଗୋଷ୍ଠୀ। 
ସାହିତ୍ୟରେ ଦେବତା ଅସୁର ଏବଂ ସାମନ୍ତଗୋଷ୍ଠୀର ଏକାଧୂପତ୍ୟ ରାଜପଣ କଲା। ସେଠାରେ 
ସ୍ବର୍ଗ ନକର ଲୀଳାବିଳାସ ସହିତ ମର୍ଭ୍ୟଭୂମିର ସାମନ୍ତବାଦୀ ବିନାସ ହିଁ ରୂପାୟିତ ହେଲେ। 
ସାହିତ୍ୟର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲା ମନୋରଞ୍ଜନ। ଜୀବନର ଅସରନ୍ତି ଯାତ୍ରାପଥରେ 
ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜର କେବଳ ସୌଖୀନ ବିକାସର କାହାଣୀ କାବ୍ୟ- କବିତାରେ ପ୍ରାଣଧର୍ମ 
ହୋଇ ଉଠିଲା। ଲେଖକ ଆଦୌ ସମାଜ ସଚେତନ ନଥୂଲେ। ମଣିଷର ଲେଖନୀରେ ସୃଷ୍ଟ 
ଦୀର୍ଘକାଳର କୃଷି-ଭିଭିକ ସାହିତ୍ୟରେ ମଣିଷର କଥା ଖୁବ୍ଧ କମ୍‌ କୁହା ଯାଇଥୁଲା। 
ସାହିତ୍ୟରେ ଦେବତାର ଜୟଗାନ କରାଯାଉଥୁୂଲ୍ଲା କେବଳ ମୋକ୍ଷଲାଭ ପାଇଁ । ଚିଭବିନୋଦନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲେହେଁ ଭକ୍ତିଭାବନା ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଟୋତକୁ ଆୟତ୍ତ କରି ଚାଲିଥୂଲା। ଅବଶ୍ୟ 
ଭୋଗାବଳୀ ସାହିତ୍ୟ ଥୁଲା ସଙ୍ଗୀତ ପ୍ରାଣ। ଏହି ସଂଗୀତିକତା ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରୟାସରେ ସାହିତ୍ଯ 
ରାଜ୍ୟରେ ନାନା ଛନ୍ଦଂବିଜାସର ପରୀକ୍ଷା ଓ ପ୍ରସାର ସମ୍ଭବ ହୋଇଥୁଲା। 

ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ ଯୋଗୁଁ ସମାଜ ଜୀବନରେ ଯନ୍ତ୍ରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା। 
ବେଳେବେଳେ ମନେ ହେଲା, ସମଗ୍ର ଜୀବନର ଧାରାଟା ଯନ୍ତ୍ରର ଅଧୀନ ହୋଇପଡ଼ିଛି। 
ଜୀବନର ପ୍ରାଣପ୍ରବାହରେ ଯନ୍ତ୍ର କେବଳ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିନାହିଁ, ସତେ 
ଯେପରି ଯନ୍ତ୍ର ଆଜି ମଣିଷକୁ କବଳିତ କରିବାରେ ଲାଗିଛି। ଶିଛ୍ପପ୍ରଧାନ ଜୀବନରେ ଯନ୍ତ୍ରର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ । କୌଣସି ଦୁର୍ଘଟଣାରେ ଶ୍ରମିକର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ତାହା ଏକ ମାମୁଲି 
ବିସମ୍ବାଦ ହୁଏ, ମାତ୍ର ଯାନ୍ତିକ ଦୁର୍ଘଟଣା ହେଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ଚଳଚଞ୍ଚଳତା ପ୍ରକାଶ 
ପାଏ। ସତେ ଯେପରି ସବୁକିଛି ଓଲଟପାଲଟ ହୋଇଯାଉଛି। ମଣିଷର ଏପରି ଦୟନୀୟ 
ଅବସ୍ଥା ଲକ୍ଷ୍ଯ କଲେ ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଉପଲବଧଧ୍‌ କରାଯାଇପାରିବ। 

ତେବେ ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତା ସମାଜ ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ପୁରୁଷକାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା। ମଣିଷ 
ହେଲା ଆମ୍ମ୍‌ ସଚେତନ ଏବଂ ଆତ୍ମାଭିମାନୀ। ଅନନ୍ତକାଳର ଶୋଷଣ ଏବଂ ଅନାଦର 
କବଳରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରି ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ସେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା। ସେ 
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q୩o୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କେବଜ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେ ନିଜର ଯୁଦ୍ଧ ଘୋଷଣା କଲା ନାହିଁ, ସାମନ୍ତବାଦୀ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ମୁକ୍ତିଲାଭ କରି ଗଣତାନ୍ତିକ ଆଭିମୁଖ୍ୟର ହେଲା ପଟ୍ଟପୁରୋଧା। ଶିଳ୍ପଭିତ୍ତିକ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଦୈବ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କଲା। ଦୈବାଧୀନ ମନୁଷ୍ଯ ଅନୁଭବ କରାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହେଲା, “ଏ ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟ ଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଏବଂ ସମ୍ମାନିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଆଉ କେହି 
ନାହିଁ।”” ସମାଜଜୀବନ ପରି ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷକାର ଏବଂ ଆତ୍ମଶକ୍ତିର ଢଜୟଜୟକାର 
ଘୋଷଣା କରାଗଲା। ସମାଜ ଜୀବନରେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଏକ ନୂତନ ବୁନିଆଦି 
ଭାବନା ଜନ୍ଗ୍ରହଣ କଲା। ଏଠାରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଥୁଲା ଓ ନଥୁଲାର ସଂଘର୍ଷ। ଶ୍ରମିକ ଓ 
ମାଲିକ, ଅଭିଢାତ ଓ ସାଧାରଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଲା। ତେଣୁ 
ସାଂପ୍ରତିକ କାଳର ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ଶ୍ରେଣୀସଂଘର୍ଷର କାହାଣୀ ନୃତନ ରୂପରେ ରୂପାୟିତ 
ହେଲା। କାବ୍ୟ, ଗଛ ଓ ଉପନ୍ୟାସରେ ସାଧାରଣ ତଳିଆ ଅବହେଳିତ ଢୀବନ ସ୍ଵୀକୃତ 
ହେଲେ। ସେମାନଙ୍କର ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ଅଭାବ, ଅସୁବିଧା, ପ୍ରେମ, ବିରହ, ସାହିତ୍ୟ ସଂସାରର 
ଆଖ୍ୟାନ ହୋଇ ଉଠିଲା। ସାହିତ୍ୟ ହେଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ। ସଂଗ୍ରାମୀ ଜୀବନ ନିର୍ମମ 
ଏବଂ କଠୋର ହୋଇ ପଡ଼ିବା ଫଳରେ ଜୀବନର ନାନା ଘାତ ପ୍ରତିଘାତ ସାହିତ୍ୟର ପରିସର 
ମଧ୍ଯରେ ଶୋଭାଯୁକ୍ତ ହେଲା। ସାହିତ୍ୟ ହେଲା ମୋଟାମୋଟି ଚରିତ୍ର ପ୍ରଧାନ। ସ୍ଵପ୍ନାତୁର 
ବର୍ଣ୍ଣନାବିଜାସ ଆଉ ଏଣିକି ପାଠକର ପ୍ରାଣରେ ଇନ୍ଦ୍ରକାଲ ସୃଷ୍ଟି କଲାନାହିଁ । ସାହିତ୍ୟର କେବଳ 
ଜୀବନର ସବୁଚିମା ରୁପାୟିତ ହେଲା ନାହିଁ, ଜୀବନର ପୋଡ଼ାଭୂଇଁ ମଧ୍ଯ ନୂତନ ବର୍ଣ୍ଣବିଭବ 
ନେଇ ସ୍ରଷ୍ଟାମାନସରେ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୃଷ୍ଟି କଲା। 

ଅତୀତର କୃଷିଭିରିକ ସମାଜ ଗ୍ରାମ “ଜୀବନ ଏବଂ ଏକାନବର୍ଭୀ ପାରିବାରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ। ଶିଳ୍ଷୋନତ ଫଳରେ ନୂତନ ନଗର ଜୀବନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେଲା। 
ଏକାନ୍ନବର୍ଭୀ ପରିବାରର ସଂହଡି ଚହଲି ଉଠିଲା। ପ୍ରାଚୀନ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଚଳଣି ମୂଳରେ 
କୁଠାରଘାଡ କରି ଏକ ନୂତନ ଜୀବନାଦର୍ଶ ବ୍ୟକ୍ତ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀଜୀବନକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କଲା । 
ପରିବାର ଢ୍ୀବନ କ୍ରମଶଃ ଶିଥୂଳ ଏବଂ ଖାପଛଡ଼ା ହୋଇ ଉଠିଲା। ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟ ସଂସାରରେ 
ସମାଜଚଜ୍ୀବନକୁ ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଧ କଲାଭଳି ଚରିତ୍ର ଆଉ ସମ୍ଭବ ହେଲା ନାହିଁ। ଏଣିକି ଏକକଧର୍ମୀ 
ଚରିତ୍ର ଚିତ୍ରଣ ପାଇଁ ଅଧୁକ ବ୍ୟଗ୍ରତା ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା। 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମାର୍କସବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଏବଂ 
ଫ୍ରୟେଡ଼ୀୟ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ସ୍ରଷ୍ଟାମାନସରେ ନୁତନ ସମ୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କଲେ। ବିନା 
ପ୍ରଶ୍ନ ଏବଂ ପ୍ରମାଣରେ କୌଣସି ଭାବନା ଆଜି ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ। ଫଳରେ ଚିନ୍ତା ଓ 
ଚେତନାରେ ବୈମ୍ପବିକ ପରିବର୍ଗନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ଜୀବନରେ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଭାବଧାରାର 
ପ୍ରଭାବ ଆଜି ଅବହେଳିତ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ରାଜନ୍ଵୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରଭାବ ଓ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସାହିତ୍ୟର ମାନଦଣ୍ଡକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇପଡ଼ିଲା । ନାନା ଆବିଷ୍କାର 
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ଶିଳ୍ପ ଓ ସାହିତ୍ୟ ୩୧୦ 


ଓ ଉଦ୍ଭାବନର କ୍ରମବିସ୍ତାରିତ ରୂପ ମାନବ ପ୍ରାଣରେ ଅହେତୁକ ଆଲୋଡ଼ନ ଜାଗ୍ରତ କଲା। 

ଶିଳ୍ପବିପ୍ନବ ଫଳରେ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଭୂତପୂର୍ବ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହେଲା । ଦେଶ ଦେଶ 
ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା। ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଗତି ଯୋଗୁ 
ଦେଶ ମହାଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଆଉ ଦୂରଭ୍ତର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହିଲା ନାହିଁ। ଯୋଗାଯୋଗ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହି ନିକଟ ସମ୍ପର୍କ ସମ୍ଭବ ହେବା ଫଳରେ ମାନବସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ବିଭିନ୍ନ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବୁଝାମଣା ଓ ନିବିଡ଼ ସହଯୋଗ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଗଲା। 
ଏହି ସହଯୋଗରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ବିଶ୍ବମୈତ୍ରୀ ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରେମ ଏବଂ ଅପୂର୍ବ ମାନବଧର୍ମୀ 
ଆନ୍ଦୋଜନ। ଜାତ ଓ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମ ଓ ମୈତ୍ରୀ ପାଇଁ ଚରମ ବ୍ୟାକୁଳତା ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା। ଆରମ୍ଭ ହେଲା ବହୁଲୋକଙ୍କର କଲ୍ୟାଣପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ଅଳ୍ପ ଲୋକଙ୍କର 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ବଳିଦେବାର ଧାରଣା। ଏ ଯୁଗରେ ସମଗ୍ର ମାନବସମାଜର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାପାଇଁ 
ସମସ୍ତେ ଅଳେ ବହୁତେବ୍ୟାକୁଳତା ପ୍ରକାଶ କରିଥାଆନ୍ତି। ଶିଳ୍ପଯୁଗର ସାହିତ୍ୟରେ ମାନବସମାଜର 
ଏହି ପ୍ରଗତିର ରୂପ ନାନା ଭାବରେ ଅଜି ପ୍ରତିଫଳିତ। 

ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁଶୀଳନ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ ଆଜି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟରୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ପର୍କ 
ନିର୍ବାରଣ କରିବାପାଇଁ ବ୍ଯାକୁଳ। ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟ ସଂସାରରେ ଚଚିତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଆଉ 
ଭାଗ୍ୟବାଦୀ ନୁହନ୍ତି ଅଥବା ଅଦୃଶ୍ୟ ଶଚ୍ତିର କ୍ରୀଡ଼ନକ ହେବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସେମାନେ ନିଜର ସୁଖଦୁଃଖ ପାଇଁ ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ କାରଣ ଖୋଜି ବସନ୍ତି। 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନସର ବିଶ୍ମେଷଣ ଫଳରେ ମାନବ ଜୀବନର ବହୁ ସତ୍ଯ ଆଜି ସାହିତ୍ୟରେ 
ଉଦ୍ଘାଟିତ ହୋଇଅଛି। ପୁରୁଣା ଧାରଣା ଓ ସମାଜ ଆଜି ତାସର ଘର ପରି ଅବିଳମ୍ବେ 
ଭୁଷୁଡ଼ି ପଡ଼ିଛି। ସେଠାରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏକ ନୂତନ ମାନବ। ସେ ଆଜି ଯାବତୀୟ 
ସୁଖଦୁଃଖ ପାଇଁ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ କାରଣ ଖୋଜି ବସନ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତିମାନସର ବିଶ୍ଳେଷଣ 
ଫଳରେ ମାନବ ଜୀବନର ବହୁ ସତ୍ୟ ଆଜି ସାହିତ୍ୟରେ ଉଦ୍ଧଘାଟିତ ହୋଇଅଛି। ସେଠାରେ 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏକ ନୂତନ ମାନବ। ସେ ଆଜି ଯାବତୀୟ ବୈଷମ୍ଯ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଦଣ୍ଡାୟମାନ। ମଣିଷର ଅଧ୍ଵକାର ଆଜି ସର୍ବତ୍ର ଅବିସମ୍ବାଦିତ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତ। 

ତେବେ ଏ ଯୁଗର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ମଧ୍ଯ ସୀମା ନାହିଁ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଗତି 
ସହିତ ସମଗ୍ର ସଂସାର ଧନପାଇଁ ପାଗଳ ହୋଇଉଠିଛି। ଧନର ମୋହ ଓ ଭୋଗଲିପ୍‌ସା 
ପାଇଁ ଏ ଯୁଗର ସଭ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁପରି ଆଚରଣ କରିବାକୁ ଆଦୌ କୁଣ୍ଠିତ ନୁହେଁ! 
ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଧନର ଆହରଣ ପାଇଁ ଅତୀତର ରାଜନୈତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଓ ଉପନିବେଶ ବୃଦ୍ଧି 
ଲାଭ କରିବାରେ ଲାଗିଛି। ଏଥୁପାଇଁ ବୃହତ୍ଵ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶୀତଳଯୁଦ୍ଧର ଅବିରାମ 
ସଂଘର୍ଷ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ! ଏହି ଅର୍ଥନୈତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାପାଇଁ, ଦେଶ 
ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ମାରଣାସ୍ତ୍ର ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଲାଗିରହିଛି। ଧନର 
ମୋହ, ସମ୍ଭୋଗର ମୋହ ମଣିଷର ମନକୁ ଅତିଶୟ ବ୍ଯାଧ୍ଗ୍ରସ୍ତ କରି ପକାଇଛି। 
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୩୧୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଚତୁ୍ଦିଗରେ ଅବିଶ୍ବାସ ଏବଂ ଅଶାନ୍ତି। ପରମାଣୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ମନୁଷ୍ୟର ସମସ୍ତ ସଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ସାଧନା ଯେ ବିଡ଼ମ୍ଭିତ ହୋଇ ପଡ଼ିବ, ଏହି ଆଶଙ୍କାରେ ସମସ୍ତ ପୃଥୁବୀ ଆଜି ତ୍ରସ୍ତ ଓ 
ବ୍ୟାକୁଳ। ମଣିଷ ମନର ଉଦ୍‌ଘାଟନ କାଳରେ ଆଧୁନିକ ଲେଖକର ସାହିତ୍ୟରେ ତାର 
ବ୍ୟାଧ୍ବଗ୍ରସ୍ତ ମନକୁ ଅଧ୍ଵକ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବାରେ ଲାଗିଛି। ସାହିତ୍ୟ ଉତ୍କଟ ଯୌନଭାବରେ 
ପୀଡ଼ିତ ହେଇ ବିଭତ୍ସ ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି। ଅସୁମାରୀ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ସନ୍ଗେ ମଣିଷର ବ୍ୟାଧୂତ 
ମନ ଗଭୀର ଅସନ୍ତୋଷର ସମ୍ମୁଖୀନ। ମନୁଷ୍ୟ ନିକଟରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ଆଜି ଏକ 
କିମ୍ଲୁତକିମାକାର ବ୍ୟକ୍ତିର୍ଵ। ନିଜ ନିକଟରେ ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅବୁଝାମଣା, ସେ 
ଦୁର୍ବୋଧ୍ୟ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ଭରେ ସତେ ଯେପରି ଜୀବନର ଉଚ୍ଚ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅବହେଳା 
କରି ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ମାନବଧର୍ମକୁ ଅବହେଳା କରି ଚାଲିଛି। ସେଥୁପାଇଁ ସାଂପ୍ରତିକାଳର 
ସାହିତ୍ୟ ଅନେକ ସମୟରେ ନେଡୃତ୍ସହୀନ, ଅବସାଦଗ୍ରସ୍ତ ନୈରାଶ୍ୟ ଜର୍ଜରିତ, ଯୌନବ୍ୟାଧ୍‌ 
ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ପୋଷାକୀ ଅଭିଜାତ୍ୟର ଅଭ୍ତିମାନରେ ବିଚଳିତ। ସେଠାରେ ଶ୍ରେୟ ପରିବରୈ 
କେବଳ ପ୍ରେୟର ପୂଜା ଅର୍ଚ୍ଚନା ଚାଲିଅଛି। 

ଏହି ଅବସରରେ ସାହିତ୍ୟ ପାଇଁ ଏକ ନୂତନ ଆହ୍ବାନ ଦେଖା ଦେଇଛି। ସାହିତ୍ଯ 
ସଂସାରକୁ ବୌଦ୍ଧିକତାର ସତରଞ୍ଜ-ଖେଳା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। 
ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ହୃଦୟାବେଗର ଅନନ୍ୟ ସାଧାରଣ ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଲେ ତାହା ଚିରନ୍ତର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ଆଧାରିତ ହୁଏ। ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ଯୁଗୋପଯୋଗୀ ହୁଏନାହିଁ ତାହା 
ସର୍ବଯୁଗମୟୀ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରେ ରସାଣିତ ହୁଏ। ସାହିତ୍ଯ ସଂସାରରେ ତାଜ୍ାଳିକ ରୂପାୟନ 
ସମାଜଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କଲେହେ ଯୁଗଧର୍ମ ବଦଳିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ଚୈତନ୍ୟର ଧର୍ମ 
ମଧ୍ଯ ବଦଳିଯାଏ। ତାହା ହୁଏ ଇତିହାସରେ ପରିଣତି। ମାତ୍ର ସାହିତ୍ୟର ଚିରନ୍ତନ ସମ୍ପଦ 
ହେଉଛି ଜୀବନ ଚେତନା। ସେ ଜୀବନକୁ ଭଲ ପାଉ ମଣିଷର ସ୍ପାଭିମାନକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରୁ, 
ମଣିଷକୁ ପ୍ରେମାଲିଙ୍ଗନ କରି ନୂତନ ଆହ୍ବାନର ସମ୍ମୁଖନ ହେବାପାଇ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚାର କରୁ। 
ବୌଦ୍ଧିକତାର ଅହଂକାରରେ ସେ ମଣିଷଠାରୁ ଦୂରେଇ ନ ଯାଉ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବିଶ୍ନେଷଣର ଅନୁରୋଧରେ ମଣିଷ ମନର ନାଳନର୍ଦମାର ଉଦ୍ଘାଟନ ନ କରୁ। ବହୁ ଯୁଗର 
ସାଧନା ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ହୋଇଛି ସଭ୍ୟ, ସମ୍ଭାନ୍ତ ଏବଂ ଅଭିଜାତ। ଆଜି ନୁତନ ପୋଷାକି 
ସତ୍ତ୍ୟତାର ଆହ୍ବାନରେ ସେ ପୂନର୍ବାର ପଶୁରେ ପରିଣତ ନ ହେଉ। ଏହାହି ବୋଧହୁଏ 
ଶିଳ୍ଥଯୁଗର ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରତି ଚରମ ଆହ୍ନାନ। 
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ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀଏଏକ ଅଭୁତ କାଳ 


ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥ 


ନୂଆ ଶତାବ୍ଦୀଟାଏ ଆମର ଏତେ ପାଖରେ ଆସି ଠିଆ ହୋଇଗଲାଣି। ତା”ର ନିଃଶ୍ଵାସ 
ଆମ ମୁହଁରେ ବାଜୁଛି। ମନେ ହେଉଛି ଏଇଠି ଥାଇ ହାତ ବଢ଼େଇ ଦେଲେତାକୁ ଛୁଇଁ 
ଦେଇହେବ। କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଅନାଗତ ମୁହୂର୍ଭର ବ୍ୟବଧାନକୁ ଲଂଘି ପାରୁ ନଥ୍‌ବା 
ଆମର ଅକ୍ଷମତାକୁ ନେଇ କେମିତି ଏ ବିଶାଳ କାଳଖଣ୍ଡକୁ ଛୁଇଁ ହେବ କିମ୍ବା ତା'ର 
ବାସ୍ତବତାକୁ ଅନୁଭବ କରି ହେବ ? ରହସ୍ୟମୟ ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଆମର ସମସ୍ତ ଗଣିତ 
ହିସାବକୁ ଭୁଲ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ କରି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ବିସ୍ମୟ ପରେ ବିସ୍ମୟଦେଇ ଆମକୁ 
ହୁଏତ ଚକିତ କରିଦେଇପାରେ। କାରଣ ଆମ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଯାହା ଦିଶିଲା ତାକୁ ହିସାବ କରି 
ଆମେ ଅନାଗତକୁ ଆକଳନ କରୁ। ବୁଝି ପାରୁ ନା ଯେ ପ୍ରକଟ ଅପେକ୍ଷା ଅପ୍ରକଟର ମତ୍ରା 
ସବୁକାଳେ ସର୍ବତ୍ର ଅଧକ ଏବଂ ପ୍ରକଟର ବ୍ୟାପ୍ରିକୁ ମଧ୍ଯ ଧାରଣ କରିବାକୁ ଆମେ ଅକ୍ଷମ। 
ଏଣୁ ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ବିଷୟରେ ଯାହା ସବୁ ଆନୁମାନିକ ଚିତ୍ର ଆମକୁ ଦିଆଯାଉଛି 
ସେଥୁରେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟତା କେତେ କେହି କହି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

ଉପସ୍ଥିତ କାଳରେ ଯଦି ଯାବତୀୟ ଘଟଣା ଓ ସୂଚନା ସମୁହକୁ ଆଧାର କରି ଆଗାମୀ 
ଦଶ, କୋଡ଼ିଏ ବା ପଚାଶ ବର୍ଷକୁ ଆମେ ଓହଟି ଦେଖୁବାକୁ ଚାହୁଁ, ବିଶେଷ କିଛି 
ଉତ୍ସାହଜନକ ଦୃଶ୍ୟ ଦିଶିବ ନାହିଁ। କାରଣ ଏଇ ଯେଉଁମାନେ ତୁଣ୍ଡରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଗୁଣଗାନ 
କରନ୍ତି, ମୁଂଡରେ ବୋହି ଚାଲିଥାନ୍ତି ନିଚ଼ଚର ଅସରନ୍ତି ତୃଷ୍ଣାର ବୋଝ, ସବୁବେଳେ ରାଣ 
ଖାଇ ସତ କହିବାକୁ ପଣ କରିଥାନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵାର୍ଥ କହିଲେ ସ୍ଵାର୍ଥ ହିଁ ବୁଝାଏ ଦେଶ 
ବା ଦେଶବାସୀଙ୍ଗ ସ୍ଵାର୍ଥ କେବଳ କଥା ପାଇଁ ଆଢୁଆଳ । କର୍ମ ପାଇଁ ଆଳ ହୋଇଯାଏ, 
ସେଇମାନେ ତ ରହିଵେ। ତାଙ୍କର ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ସବୁ ଦି' କଡ଼ରେ ବିକ୍ରି ହେବାପାଇଁ 
ପଣ୍ୟରୂପେ ବଜାରରେ ଥୁଆ ହୋଇଗଲେ ସେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ନ ହୋଇ ଗଣିକା ତନ୍ତ୍ର ହୋଇଯିବ। 
ମାଲିକ ଗରାକ ଭଳି, ଯେ ମନ ସିଏ ପଇସା ଦେଇ ଯାହାକୁ ମନ ତାକୁ କିଣି ନେଇ 
ପାରିବ, ଉପଯୋଗ କରି ପାରିବ। ଦୋରୁଅ ଚିପୁଡ଼ା ହେଲାପରେ ଆମ୍ଭ ଟାକୁଆ ଆଉ 
ଟୋପାକୁ ଖତଗଦାରେ ଫିଙ୍ଗିଦେଲା ପରି ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଅନୁଷ୍ଠାନଟାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରି 
ଦେଇହେବ। ମୂଲ୍ଯ କେବଳ ଭାଉ, ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ଦାମ୍‌ ବା ହାଙ୍କ, କେବଳ 
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୩୧୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଉପଯୋଗୀତା ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ। ସବୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପଣ୍ୟ, ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତି ପଣ୍ୟ, ସବୁ 
ଯୋଗ୍ୟତା କ୍ଷମତା, ପଦୋନତି, ଘୁଷୁରି ଠାରୁ ବ୍ୟୋମଯାନ ଯାଏ ପଣ୍ଯ। ଏଣୁ ଯେତେ 
ଯେଉଁଠି ଅଛି ଦିଲ୍ଲୀ ଦରବାରଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଶୁକ୍କଭୋଗୀ, ଚତୁର, ସିଆଣା, ଠାପୁଆ, 
ଅମାନିଆ, ବେତନକୁ ବକ୍ରସିସ୍‌ଟ ବକ୍ରସିସ୍‌କୁ ବେତନ ବିଚାର କରୁଥ୍‌ବା ଅସଂଖ୍ୟ 
ରାଜସେବକ ଏବେ ଗୋଡ଼ ଟେକି ରହିଛନ୍ତି ଏରୁଶ୍ରିବନ୍ଧ ଡେଇଁ ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ନୂଆ 
ବଖରାରେ ଆଗ ପଶିଯିବେ। ଖୁଣ୍ଟି ମାରିବେ, ଜାଲ ବିଛାଇବେ। ନୂଆ କୌଶଳମାନ 
ଖଞ୍ଜିବେ। ବିଶ୍ଵାସର ପତିଆରା ସଜେଇବେ, ବୁଢ଼ିଆଣୀ ଜାଲରେ ଶିଶିର ବିନ୍ଦୁପରି। ମଶା 
ମାଛି ସେଥୂରେ ପଡ଼ିବେ, ଲାଖବେ, ଶୋଷି ହୋଇ ମରିବେ। ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏହିପରି। ଏଣୁ 
ଯାହା ଦିଶୁଛି ଏଠି ସେଠି, ତାହା ସର୍ବାଙ୍ଗରେ ବ୍ୟାପିଯିବ। ଆଗାମୀ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମଣିଷର 
ଅମଣିଷପଣିଆ ପାଞ୍ଚ ପା ବଢ଼ିଯିବ ହୁଏତ। ଯେଉଁଠି ଆଣ୍ଡଏ କାଦୁଅ ଥୁଲା, ସେଇଠି 
ଅଂଟାଏ, ଆଉ ଅଂଟାଏ ଢାଗାରେ ବୁକେ କାଦୁଅ ହୋଇଯିବ। ତେଣିକି ସେଥୁରୁ ଉଠିବା 
ପ୍ରଶ୍ନ ଆଉ କାହାକୁ ଘାରିବ ନାହିଁ। ବରଂ ସେଇଠି ବୁଡ଼ିଯିବା ଅଧୁକ ଯୁଲ୍ତିସଙ୍ଗତ ଓ ହୁଏତ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ମନେ ହେବ। ଏଠି କାଦୁଅର ଅର୍ଥ କେବଳ ମ୍ୟୁନିସିପାଲିଟି ପଙ୍କ ନର୍ଦମାକୁ 
ବୁଝାଉ ନାହିଁ। ତା'ଠୁ ଆହୁରି ବିଷାକ୍ତ ଆହୁରି ଆଦିମ କଦର୍ମ ମଣିଷ ଭିତରେ ଅନ୍ଦି ସନ୍ଧିରେ 
ଭର୍ତିହୋଇ ରହିଛି। ସେ ସବୁ ଉଛୁଳି ଆସିବ। ମଣିଷ ନଗ୍ନ ପଶୁଟିଏ ବା ତା'ଠାରୁ ଆହୁରି 
ଉଣା ଜନ୍ତୁଟିଏ ହୋଇଯିବ ତା” ଆଚରଣରେ ଚିନ୍ତାରେ, ବ୍ୟବହାରରେ, ସଂପର୍କରେ। ଏ 
ସ୍ତରରେ ପହଞ୍ବୁଗଲେ ତେଣିକି ପରସ୍ପରକୁ ବାଟ ଓଗାଜିବା ଛକାଛକି ହେବା, ହଣାହଣି 
ହେବା, ମାରିବା ଓ ମରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ତଥା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯିବ। ସମସ୍ତ ବିଜ୍ଞାନ 
କୌଶଳକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦକ୍ଷତାର ସହିତ ମାନବ ଢାତି ନିଜକୁ ନିଢେ ଧ୍ଵଂସ 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ ଏବଂ ଆହୁରି ଅଧୁକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ପୃଥ୍‌ବୀକୁ 
ପ୍ରାଣୀଶୂନ୍ଯ କରିଦେବ। ଶେଷରେ ହୁଏତ ଏ ପୃଥୁବୀ ପିଣ୍ଡଟିକୁ ଆଣବିକ ବିସ୍ଫୋରଣରେ 
ସୌର ମଣ୍ଡଳରେ ବିକୀର୍ଣ୍ଣ କରିଦେବ । ବାଃ, ମଣିଷର ପାରିଲା ପଣିଆର ୟା ଠାରୁ ବଳି 
ଆଉ କଂଣ ଚୂଡ଼ାନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ ଥାଇପାରେ। 

ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପ୍ରିୟ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏଇଟା ଯେ ଅନ୍ଧାର ଘର ଭୂତ ପରି ଏକ ଦୂରସ୍ତ ସମ୍ଭାବନା 
ଏକଥା ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସବୁ ଉପାଦନକୁ ନେଇ ମଣିଷର ଏପରି 
ଏକ ଭବିଷ୍ଯତ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଇଟା କ'ଣ ତା'ର ଏକମାତ୍ର ପରିଚୟ ? ତାଂ 
ଭିତରେ କ'ଣ କେବଜ ଜନ୍ମୁଟିଏ ଅଛି ; ଜ୍ଲେଦ କଦର୍ମରେ ଘାଣ୍ଟି ହେଉଛି, ହିଂସା ହତ୍ୟାରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି, ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ? ସେ ଆଂଠୁଏ କାଦୁଅରେ ଠିଆ ହୋଇଛି ସତ, 
ସେଇଟା ତା'ର ଜାନ୍ତବ ପରଂପରା। ସେଇଠି ଅଂଟାଯାଏ ବୁଡ଼ିଯିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି 
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ଏକବିଂଶ ଶତାଦୀ - ଏକ ଅଭୁତ କାଳ ୩୧୪ 


ନିଶ୍ଚୟ। କିନ୍ତ ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପଶୁପଣରୁ ଏଯାଏଁ ମୁକୁଳି ଆସିଛି, ସେ ଏକ ଭଦ୍ବବର୍ଭିତ ପ୍ରାଣୀ । 
ସେ ଉପରକୁ ଉଠି ଆସୁଛି। ଏଣୁ କାଦୁଅରୁ ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ହିଁ ତା'ର ପ୍ରଗତିର 
କ୍ରମବିକାଶ ; ତଳକୁ ବୁଡ଼ିଯିବା ନୁହେଁ। ତା” ଭିତରେ ଅନ୍ଧାର ଅଛି ସତ, କିନ୍ତୁ ଆଲୋକ 
ପ୍ରତି ଉନ୍‌ ଖତାହିଁ ତା'ର ମଣିଷ ପଣିଆ। କାଦୁଅରୁ ପଦ୍ମନାଡ ସବୁ ଆସ୍ତ୍ତରଣ ଭେଦ କରି 
ପାଖୁଡ଼ା ମେଲିଯିବା ହଁ ସୂର୍ଯ୍ୟାଭିଳାଷ ଓ ତାହାହିଁ ତା'ର ପରିଚୟ। ଏଣୁ ଯେଉଁ କେତେଜଣ 
ବିଲୟ ଓ ବିନାଶର ପ୍ରବକ୍ତା ସେମାନଙ୍କୁ ଏପରି ଏକ ଭୟାବହ ଭବିଡବ୍ୟରେ ବିଳାସ 
କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଆଯାଉ । ମଣିଷ ଜାତି ଧ୍ଵଂସ ପାଇବ ନାହିଁ, କାରଣ ଏଯାଏଁ ବହୁ ରକ୍ତପାତ 
ପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଧ୍ଵଂସ ପାଇ ନାହିଁ। ମୃତ୍ୟୁର କଟାହରେ ପ୍ରାଣ ପୁନର୍ଚୀବିତ ହେଉଥାଏ। 
ତା'ର ପରାଜୟ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସବୁ ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ପ୍ରବଣତା ସର୍ଭେ ମଣିଷ ନିଜକୁ ନିଢେ 
ସଂହାର କରିବାର ନିର୍ବୋଧତା କରିବ ନାହିଁ। ଆଉ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ। ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ବଂଚି 
ରହି ପାରିବ ନାହିଁ ; ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯିବ। ଏ ନିଷ୍ପରି ନିଆସରିଛି, କାରଣ ଏହାର ବିକଳ୍ପ 
ନାହିଁ। ଏହି ନିଷ୍ପରି ଉପରେ ହିଁ ମଣିଷ ପାଇଁ ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମୂଲ୍ୟ ଓ ସମ୍ଭାବନା 
ନିର୍ଭର କରେ। 

ବିଞ୍ଚାପନ ପ୍ରୟୋଗ ବିଦ୍ୟା ଯେତେ ସବୁ ଚମକ୍ରାର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି, ତା' ଭିତରେ 
ଏବେ ସର୍ବାଗ୍ରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ଏପରି ଏକ କୌଶଳ ଯଦ୍ଧାରା ଦୂରତା ବୋଲି ଆଉ କିଛି 
ରହୁନାହିଁ। ଇଂବାଜୀରେ ଏହାକୁ Death of Distance ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ପୃଥୂ୍‌ବୀର 
କୌଣସି ଏକ ପ୍ରାନ୍ତରୁ ଅନ୍ୟ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରାନ୍ତ ସହିତ କୌଶଳର ବିସ୍ଫୋରଣ ଘଟୁଛି। 
ଆଜିକଥା କାଲିକୁ ପୁରୁଣା ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ ନିକଟତର ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି ମହାଦେଶ 
ସକଳ । ଗୋଳାର୍ଧର ସୀମାରେଖା ଲଫ୍ଘିଯିବା ଏକ ସାଧାରଣ ବ୍ୟାପାର ହୋଇଗଲାଣି। 
ଏହାର ପରିଣାମ ମଧ୍ଯ କ୍ରମଶଃ ସ୍ଷଷ୍ଟ ହୋଇଗଲାଣି। ଅଷ୍ଟ୍ରେଲିଆ ସହିତ ଆଲାସ୍କାର ଓ 
ଫିନ୍ଧଲାଣ୍ଡ ସହିତ ମାତାଗାସ୍କର୍‌ର ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପିତ ହେବା ଦ୍ଵାରା ଏଵିତିହାସିକ ଓ ଭୌଗଳିକ 
ବ୍ୟବଧାନ ସନ୍ଗେ ସେଠାକାର ଅଧ୍ଵବାସୀମାନେ ପରସ୍ରକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲେଣି। କ୍ରମଶଃ ଏକ ନୂଆ ମାନସିକତାର ଉଦୟ ହେଲାଣି, ଯଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ବିଭାଚକ 
ରେଖାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ବିଭିନ୍ନ ମାନବ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏକ ବିପୁଳ ପ୍ରବାହରେ ପରସ୍ପରକୁ ସହାୟକ 
ଓ ପରିପୂରକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେଣି। ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ଆମେରିକାର ଅର୍ଥନୀତି ନିର୍ଧାରଣ 
କଲାବେଳେ ପୃଥ୍ବୀର ନ୍ୟୁନତମ ଓ ଦରିଦ୍ରତମ ପ୍ରଦେଶକୁ ମଧ୍ଯ ବିଚାରକୁ ନେବା ଅନିବାର୍ଯ 
ହୋଇଗଲାଣି। କିନ୍ତୁ ପୁରୁଣା ଅଭ୍ୟାସରେ ନିଜ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କାହାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉ ନଥୁବା 
ଲୋକେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଏ ନୃତନ ଖୋଲାପଣକୁ ବିରୋଧ କରୁଛନ୍ତି। କିନ୍ତ ଯାହା ଘଟୁଛି, 
ତାହା ସାରା ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ପାପୁଲି ଉପରେ ଧରି ରଖ୍ଥ୍ବା ଏକ ବିଶାଳ ଜାଗତିକ ମହାନିୟମରେ 
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୩୧୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହିଁ ଘଟୂଛି। ତାକୁ ନିବାରଣ କରିବାକୁ କେହି ସମର୍ଥ ନୃହବ୍ତି। 

ଏ ନୂଆ ମନସ୍ତାର୍ସିକ ପରିବର୍ଗନ ସହିତ କେବଳ ଅର୍ଥନୀତି ନୁହେଁ। ଆନ୍ତର୍ଚାତିକ 
ଜୂଟନୀତି, ବାଣିଜ୍ୟ, ବ୍ୟବସାୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ଅପେକ୍ଷା କଂପ୍ୟୁଟରର ନିଷ୍ପରି ହିଁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଗଲାଣି। ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ସଂଗୋଷ୍ଠୀ ଏକ ନବଯୁଗର 
ରାଜନୈତିକ ବିନ୍ୟାସର ସୂଚନା ଦେଉଛି। ସମରମୁକ୍ତ ପୃଥ୍‌ବୀରେ କୌଣସି ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଜାହିର କରିପାରିବ ନାହିଁ। ହାରିବା ଜିତିବା ଉପରେ ଯେପରି 
ଭୂମି ବଣ୍ଟନ ହେଉଥୁଲା, ତାହା ଆଉ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତାହା ଏବେ ଏକ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ଏତିହାସିକ 
ପୃଷ୍ଠା ରୂପେ ପଛରେ ପଡ଼ି ରହିବ। ଛୋଟ ବଡ଼ ସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଏବଂ ସେହି ପରିମାଣରେ 
କୋଟି କୋଟି ରାଷ୍ଟ୍ରବାସୀ କ୍ରମଶଃ ଛୋଟ ହୋଇ ଯାଉଥୁବା ପୃଥ୍ବୀରେ ପାଖେଇ ଆସିଛନ୍ତି। 
ସ୍ବ୍ନ୍ଦ ସ୍ବାର୍ଥରେ ବିଚରଣ କରୁଥୁବା ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ନିଶ୍ଚୟ ଅସ୍ଵସ୍ତିକର। କିନ୍ତୁ ଏହି 
ଏକତ୍ରତା ଯେ ଏଣିକି ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଏଇଟା ଅନେକ ଲୋକ ବୁଝି ପାରି ନାହାନ୍ତି। 

ଏକତ୍ରତାରେ ଅଲଗା ଅଲଗା ରହିବାର ମାନସିକତା ସହିତ କିଛି ବଂଚିବାର ନିୟମ 
ପରଂପରା ମଧ୍ଯ ଖସିଯାଏ। ଏଣୁ ଚଳଣି, ବେଶପୋଷାକ, ଖାଇବା ରୁଚି, କଥା କହିବାର 
ଢଙ୍ଗ ଓ ଭାଷା ସବୁ କେମିତି ଫେଣ୍ଟା ଫେଣ୍ଟି ହୋଇ ଇଏ ତା'ର ସିଏ ୟାର କିଛି ଜିଛି 
ଶିଖ୍‌ ଶିଖ ହୋଇଯାନ୍ତି। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, କିଏ ସେ ମହାପୁରଷ ପ୍ୟାଣ୍ଟ ଓ ହାୱାଇ ସାର୍ଟ 
ଉତ୍ତାବନ କଲା କେଜାଣି ଏବେ ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀର ଶହେରେ ଅଶି ଭାଗ ଲୋକ, ଉଭୟ 
ନାରୀ ପୁରୁଷ, ସେଇ ପୋଷାକରେ ମଣ୍ଡିତ ହେବାର ଦେଖାଯାଉଛି। ସେହିପରି ଖାଇବା 
ରୁଚିରେ ମଧ୍ୟ ମୋଟା ମୋଟି ଗୋଟିଏ ମାଧ୍ଯମ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇଲାଣି। ଏ ସବୁ ଏକ ପ୍ରକାର 
ବାହ୍ୟ ପରିଣାମ। 

କିନ୍ତୁ ଭିତରେ ବାଡ଼ ଭାର୍ଗିବାର ଅନୁଭବ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂଆ। ଜଣେ ଆଉ ଜଣକ ଠାରୁ 
ଭିନ୍ନହେବା ତ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ତ ଶତୁତା, ମିତ୍ରତା, ସଂଘର୍ଷ ଓ ପ୍ରଣୟ ସମ୍ଭବ। 
କିନ୍ତୁ ଭିନ୍ନତା ଅସମଂଜତା ନୁହେଁ। ପୃଥକ ହେବା ବିରୋଧ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ କରେ ନାହିଁ। 
କଂଠ ସଂଲଗ୍ନ ପ୍ରେମୀଯୁଗକ ପରସ୍ପରଠାରୁ ପୃଥକ ନ ହେଲେ ଏ ମଧୁର ସଂପର୍କ ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ। ଏଣୁ ଏହି ଭିନ୍ନତା ସାରା ବିଶ୍ବରେ ବିପୁଜତା, ବିବିଧତା ଓ ବୈଚିତ୍ୟୁ ପାଇଁ ଦାୟୀ । 
ଏବେ ମଣିଷ ଚେତନାରେ କ'ଣ ଗୋଟାଏ ନୂତନ ସଂଘାତ ତା'ର ମାନସିକତାକୁ ବଦଳାଇ 
ଦେଉଛି। ମଧ୍ଯ ଆଫ୍ରିକୀୟ ଅନାହାରରେ ମରିଯାଉଥ୍‌ବା ଶିଶୁ ପାଇଁ ପୃଥ୍‌ବୀର ନିଶ୍ଚିନ୍ତ 
ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟରେ ବଂଚିଥ୍‌ବା ମଣିଷକୁ ତାହା ଅସ୍ଥିର କରୁଛି। ଏପରି ସଂପର୍କର ନିବିଡ଼ତା, 
ସଂବେଦନାର ଏମିତି ବିସ୍ତାର ଓ ଚାଳିଶ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଦେଖା ଦେଉନଥୁଲା। 
ସାଇବେରିଆର ଯାଯାବର ପକ୍ଷୀ ଭାରତର କୌଣସି ଜଳାଶୟରେ ନିରାପଦ ରହିପାରିବ କି 
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ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ - ଏକ ଅଭୁତ କାଳ ୩୧୬ 


ନାହିଁ ସେଥୂପାଇଁ ସମଗ୍ର ସଭ୍ଯ ଜଗତବ ଚିନ୍ତିତ ହେବା ଏକ ନୂତନ ଲକ୍ଷଣ! ଗଛଟିଏ 
ହାଣିଦେବା, ହତ୍ୟାପରାଧ ପରି ଏକ ଭୟାବହ ଅପରାଧ ବୋଲି କେହି କେବେ ଅନୁଭବ 
କରୁ ନଥୂୁଲେ। ମନେ ହେଉଛି ସତେ ବା ମଣିଷ ଭିତରର ଉପାଦାନ ସକଳ କୌଣସି 
ଅଜ୍ଞାତ ରାସାୟନିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପରିବର୍ରିତ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି। ଏହା ଆସନ୍ତା ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଆହୁରି ବିକଶିତ ହେବାର ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି। ମୁଁ ଭାବ ଓ ସେ ଭାବର ବିତ୍ତାଜକ 
ରେଖା କ୍ରମଶଃ କ୍ଷୀଣ ହୋଇ ଯାଉଥୁ୍‌ବାର ଲକ୍ଷଣ ଦେଖା ଦେଉଛି। 

ଏକତ୍ରତା ଭିନ୍ନତା ନ ଦେଖ୍‌ ବିବିଧତା ଦେଖେ, ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଦେଖେ, ବିରୋଧ କରି 
ବିସ୍ତୃତ ହୋଇଯାଏ। ଏହା ଭୂଗୋଳ ଇତିହାସକୁ ମଧ୍ଯ ବାଣ୍ଟି ଦିଏ। ଏ ପୃଥୁବୀ ଶାକମ୍ବରୀ। 
ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଳନ କରେ, ପରିପୁଷ୍ଟ କରେ । ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର । ଏହାର ଶସ୍ୟ ସମ୍ଭାର 
ସମସ୍ତଙ୍କର। ଏ ସମୁଦ୍ର ସମସ୍ତଙ୍କର ଏ ବିପୁଳ ଜଳରାଶି, ଏହାର ଅକଳନୀୟ ଜୀବ, ସମ୍ପଦ 
ସମସ୍ତଙ୍କର। ମିଶର, ବେବିଲୋନ୍, ଗ୍ରୀସ୍‌ ଭାରତ, ଚୀନର ସଂସ୍ତୃତି। ମାନବର ସଂସ୍ତୁତି, 
ଫରାସୀ ବିପ୍ନବ ମାନବ ଜାତିର ଇତିହାସ । ଉପନିଷଦୀୟ ଜ୍ଞାନରଣ୍ଡାର ସାରା ପୃଥୁ୍‌ବୀର 
ସମସ୍ତ ଚିଜ୍ଞାସୁମାନସ ପାଇଁ ଅବାରିତ ସମ୍ପଦ। କଂପ୍ୟୁଟର ଓ ଆନୁସଙ୍ଗିକ ପ୍ରୟୋଗ ବିଦ୍ୟା 
ପାଇଁ ମାନବ ମାତ୍ରେ ଅଧଵକାରୀ। ଆଲୋକ ପରି, ଆକାଶ ପରି, ପ୍ରେମ ପରି, ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ 
ସାର୍ବଜନୀନ । ପୃଥ୍‌ବୀର ସହସ୍ରାଧଵକ ଗ୍ରନ୍ଧାଗାରରେ ଅଗଣିତ ମନୀଷୀଙ୍କର ଅକଳନୀୟ 
ଅବଦାନ ଏବେ ଭାଷା ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପଲବ୍ୟ | 

ଏ ବିପୁଳ ବିସ୍ତାର, ଏପରି ଏକତ୍ରତା, ଉନ୍ମକ୍ତତା, ଆପଣାପଣର ନୃତନ ଶତାଦ୍ଦୀ ସମସ୍ତ 
ଆଶୀର୍ବାଦ ନେଇ ଆଗରେ ଆସି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଦେବତା ପରି ଠିଆ ହୋଇଛି। ତା'ର ସାନିଧ୍ୟରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପୂର୍ବରାଗ ପରି ଅନେକ ବିଚିତ୍ର ଲକ୍ଷଣ ଦେଖା ଦେଲାଣି। ଏ ସମସ୍ତକୁ ଆଖ୍‌ବୁଜି 
ବସି ରହିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଆମର ଉପରେ ବାହାରେ ବିପୁଳ ଆଲୋକର ତରଙ୍ଗ ଆମକୁ ତୋଳି 
ନେଇଯିବ ତା' ଜୁଆରରେ। ମଣିଷ ଏକ ନୂତନ ଚେତନାର ଅଧ୍ବକାରୀ ହୋଇ ଏହି 
ପୃଥ୍ବୀରେ ବିଚରଣ କରିବ । ବିପୁଳ ଶର୍ତି, ଅସୀମ ସାମର୍ଥ୍ୟ ସନ୍ଗେ ସେ ତା'ର ଦୀର୍ଘ ଜାନ୍ତବ 
ପରଂପରାକୁ ଆଉ ଉପଯୋଗ କରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ସେ ତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ସାରିଥୂବ। 

ମୁଁ -ଭାବରେ, ସେ-ଭାବ ଅନୁପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେବ। ବିଦ୍ୟୁତ ବେଗରେ ପୂଥ୍ବୀର ସର୍ବତ୍ର ଯାଇ 
ପାରୁଥୁବା, ଆଲୋକ ସାମାନ୍ୟ ଉପାଦାନରେ ଉତ୍ତଭାସିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଏ ନୂତନ ଯୁଗର ସମର୍ଥ 
ପୁରୁଷମାନେ, ହୁଏତ ଚାହିଁଲେ କରିପାରିବେ, ‘ଆସ ହାତ ମିଳାଅ। ଏ ପୃଥ୍ବୀକୁ ଆମେ 
ତୋଳି ନେଇଯିବା ଧୁବଲୋକ ଯାଏ। ଏ ପୃଥ୍‌ବୀର କାଳିମା ଧୋଇଦେବା। ଚ୍ରୀବନ 
ଯାତନାର ଅନ୍ତ ହେବ, ଭିତରୁ ଓ ବାହାରୁ ଅନ୍ଧାର ବିଲୁପ୍ତ ହେବ, ରୂପାରରିତ ହେବ। 

ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାମୟ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆଗାମୀ ଶତାହ୍ଦୀ ଭବିଷ୍ୟତ କାଳର ନିକଟତମ 
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କାଳଖଣ୍ଡ । ଏକବିଂଶ ଶତାହଦୀ ମଣିଷକୁ ସୁଯୋଗ ଦେବ ନିଜକୁ ନିଜେ ଆବିଷ୍ଠାର କରିବାକୁ । 
ଚେତନା କ”ଣ ବୋଲି ବସ୍ତୁ ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ପଚାରିଲେଣି। ସେମାନେ ତା'ର ଉତ୍ତର ନିଶ୍ଚୟ 
ପାଇଯିବେ। ଜ୍ଞାନର ବିସ୍ଫୋରଣ ହେବ, ନୂତନ ଚେତନାର ଅଭ୍ୟୁଦୟ ହେବ । ଯେଉଁମାନେ 
ମାନବ ଜାତିର ବିପର୍ଯୟକୁ ନେଇ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି ତା'ର ହିଂସ୍ରତା, ତା'ର କୁରତା, 
ପାଶବିକତାକୁ ଦେଖ୍‌ ଘୋର ନିରାଶ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଦୁଅନ୍ତୁୁ କାରଣ 
ଯେ ପହଦୃଙ୍ରଲକୁ ଫୁଟାଏ ସେ ଜାଣେ ତାଂ ମୂଳରେ ଥୁବା କଦର୍ମକୁ କେତେ ମାତ୍ରାରେ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ କେତେ ମାତ୍ରାରେ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ। ଫ୍ଲର ପାଖୁଡ଼ାରେ 
କଦର୍ମ ନ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ଥାଏ ସୃକ୍ଷୁ ଉପାଦାନ ରୂପରେ ! କିନ୍ତୁ ଫୁଟିଲା ପହ୍ମର ଗନ୍ଧରେ କଦର୍ମର 
ଲେଶ ସୁଦ୍ଧା ନ ଥାଏ। ବିକଶିତ ହେଉଥୁବା ମାନବ ଚେତନା ଏପରି ଏକ ନୂତନ ପ୍ରସ୍ଥକୁ 
ଲଂଫ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇସାରିଛି। ନୂତନ ଯୁଗ ଆମକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ରହିଛି। ଆମେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିଲେ ହେଲା। ସେଥୁପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟତାର ପ୍ରୟୋଜନ 
ନାହିଁ। ଜୁଆରରେ ପହଁରାଜିର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଜୁଆରକୁ ସ୍ଵୀକାରି ପାରିଲେ ସେ ତୋଜି 
ନେଇଯିବ ଅନାୟାସରେ। ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ସେହିପରି ଏକ ଚୁଆର। ତା'ର ପ୍ରବାହ 
ରନୁଦୀପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନେଇଯିବ। ସେଥୂରେ ନିଜକୁ ଖଞ୍ଜି ଜାଣିଲେ ହେଲା। ସ୍ଵାଗତ କରନ୍ତୁ 
ନୂତନ ସମ୍ଭାବନାକୁ, ନୂତନ ଚେତନାକୁ। 
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ଆଧୁନିକତାର ଭବିଷ୍ୟତ 


ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ମିଶ୍ର 


ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟର ଆପେକ୍ଷିକ ଦୃଷ୍ଟି ବ୍ଯାପକ। କାଳ ସହିତ ସ୍ଥାନର, ସ୍ବଦେଶ ସହିତ 
ପୃଥୁ୍‌ବୀର, ସ୍ଵକାଳ ସହିତ ଅତୀତ ଓ ଭବିଷ୍ୟତର ଆପେକ୍ଷିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସେ ବିଶ୍ନଷଣ କରେ। 
ଏହି ବିଶ୍ମେଷଣ ଭିଭିରେ ସେ ନିଜର ପଥ ଖୋଜେ। ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗରେ ମନୁଷ୍ୟର ଏପରି 
ବ୍ୟାପକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ- ବିଶ୍ଣେଷଣ ଶକ୍ତି ନଥୁଲା। ତା'ର ପୂରୋଦୃଷ୍ଠି ନ ଥୁଲା, ଥୁଲା 
ପଶ୍ଚତଵଦୃଷ୍ଠି ! ନିଜଠାରୁ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ସେତେବେଳେ ଆମେ ବିଜ୍ଞ ମଣିଥୂଲୁ। କାବ୍ୟ ଯୁଗର 
ପୁରାଣ ଉପରେ, ପୁରାଣର ବେଦ ଉପରେ ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଧାସ। ମଧ୍ଯ ଯୁଗୀୟ ଇଉରୋପର 
ପ୍ରାଚୀନ ଲାଟିନ୍ସ ପୁରାଣର ଶାସ୍ତ୍ର ଉପରେ, ଲାଟିନ ଲେଖକଙ୍କର ଗ୍ରୀକ୍ର ଦାର୍ଶନିକ ଓ 
ପୁରାଣକାବ୍ୟଙ୍କ ଉପରେ ଏଇପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆସ୍ଥା ଥୁଲା। ଅବିଶ୍ବାସ ଓ ସଂଶୟ ଦୃଷ୍ଟି ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ମୂଳ ମନ୍ତ୍ର। କିନ୍ତୁ ଅତୀତ ଥୁଲା ବିଶ୍ଵାସର ଯୁଗ । ଆର୍ଷବଚନ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀୟ ଜନରବ, 
କାବ୍ୟକଳ୍ପଥନା, ପୁରାଣ ବର୍ଣ୍ଣନା, ଶ୍ଧାସ୍ତବାଣୀ, କାପାଳିକ, ଭଣ୍ଡ ସନ୍ୟାସୀ ଓ କାଳିସୀଙ୍କ 
ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ, କାହାରି ଉପରେ ଅବିଶ୍ବାସ ନ ଥୂଲା। ସର୍ବୋପରି ପତିଷ୍ଠିତ ଥୁଲା ଇଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ । ସବୁଥ୍‌ରେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତା ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥୂଲା। ସମସ୍ତ ବିଶ୍ନ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ଥୁଲା ଏହି ଅବିନାଶୀ ଶାଶୃତ ସର୍ବମୟ ଅଦୃଶ୍ୟ ସତ୍ତାର ବାସ୍ତବ ଅଧ୍ବକାରୀ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ ଓ ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଦେଖୁଥ୍‌ଲା। ଏପରିକି ପ୍ରେମ, ଜନ୍ମ, 
ମୃତ୍ୟୁ ବାସଗୃହ, ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଥୁଲା ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଦେବତା। 
ଗୃହପାଳିତ ଓ ପରିଚିତ ପକ୍ଷୀ ସବୁ ଥୁଲେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଦେବ ଦେବୀଙ୍କର ବାହନ। 
ଶିଶୁ ଯେପରି ପିତୁଳାରେ ଜୀବନୀ ଶକ୍ତି ଅନୁଭବ କରେ, କବି ଯେପରି କଳ୍ପନାକୁ ସତ୍ୟ 
ମଣି ଭାବାବିଷ୍ଠ ହଅନ୍ତି, ଦୃଶ୍ୟମାନ ରୁପରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆରୋପ କରଚ୍ତି, ପ୍ରାଚୀନ 
ଓ ମଧ୍ଯ ଯୁଗର ମନୁଷ୍ଯ ସେହିପରି କଳ୍ପନା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତକୁ ଦେଖୁଥୁଲା। 

ମୌଖୁକ କଥାର ପରମ୍ପରା ଏହି କଳ୍ପନା ଦୃଷ୍ଟିକୁ ପୃଷ୍ଟ କରୁଥୂଲା। ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ଭଳି 
ବିଶ୍ଣେଷଣାତ୍ମକ ଗ୍ରନ୍ଧର ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ନ ଥୁଲା। ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରକୃତରେ ବହି 
ହେଉଛି-ଏକ Thinking machine ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନନର ସାଧନ। ମାତ୍ର ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ସମସ୍ତେ ଥୁଲେ ପ୍ରାୟ ଶ୍ରୋତା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମଗ୍ରଛ୍ଞ, ଶାସ୍ତ୍ର ଗୁରୁ ମୁଖରେ ପ୍ରଚାରିତ 
ହେଉଥୂଲା। ପୁରାଣପଣ୍ଡା ପୁରାଣ ବୋଲି ଶୁଣାଉଥୂଲେ। ବିଦଗ୍ଧ ଗାୟକ କାବ୍ୟ ଗାନ 
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କରି ଜନ ମନୋରଞ୍ଜନ କରୁଥଲେ। ମୂଳଗ୍ରନ୍ଧ ସହିତ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରୀ, ବୋଲିବାବ୍ୟକ୍ତି ବା 
ଗାୟକଙ୍କ କନ୍ନା ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୂଲା। ଗୋଟିଏ ଘଟଣାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦୁଇଜଣ 
ବକ୍ତାଙ୍କଠାରୁ ଶୁଣିଲାବେଳେ ଯେପରି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ, ସେଇପରି ଗୋଟିଏ 
ଗ୍ରନ୍ଥ ବିଭିନ୍ନ ସମୟ ଓ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରତିଥର ନୂଆଭାବରେ ପ୍ରଚାରିତ ହେଉଥଲା, 
ଲୋକଙ୍କ ମନ ବିଶ୍ନାସ ପ୍ରବଳ ଥିବାରୁ ସେମାନେ ଏଥରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ କରି, ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁଲେ। ଏମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ନାସ ସର୍ବସ୍ବ -ହୃଦୟରେ ଅନୁଭବ ଶକ୍ତି ଥୂଲା 
ତୀବ୍ର। କ୍ରୋଧର ଅଗ୍ମିଶିଖା, ପ୍ରେମର ତ୍ୟୋସ୍ଥା ବୈରାଗ୍ୟର ଘନକୃଷ୍ଣ ଅନ୍ଧକାର ପ୍ରାଚୀନ 
ମନୁଷ୍ୟର ହୃଦୟରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପକାଉଥୁଲା। ଏହି ପ୍ରଭାବ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରୁ ଥଲା। ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ଏକ ଛଳନା, ତାହାର ଅନ୍ତର ବାହାର ଭିନ୍ନ। ସେ 
ରାଗିଲେ ସାଦା ହସ ହସେ, ପ୍ରେମରେ ପଡ଼ିଲେ ସବୁଜ ସ୍ପପ୍ନ ଦେଖେ ନା, ଦୁଃଖରେ ଲୁହ 
ଝରାଏ ନାହିଁ। ତାହାର ହୃଦୟରେ ଖୁବ୍ର ବେଶି ହେଲେ ଆମ୍ଭିକ ଅନୁଭବର ଏକ ପର ବର୍ଭମାନ 
ଅଲୋକ ଛାୟା ବା ଟ୍ରାନୁଜିସନାଲଶେଡ଼ ଦେଖା ଦେଇପାରେ ବିରୋଧମାନ ତୀବ୍ର ରଙ୍ଗର 
ସମ୍ପାତ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 

ଯନ୍ତ୍ର ସଭ୍ୟତାର ଦାନରେ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନ ନିରାପଦ। ଆମେ ନିରାପଦ 
ଗୃହରେ ବାସ କରୁଁ ନିରାପଦ ପଥରେ ଭ୍ରମଣ କରୁ ଦେଶର ଶାସନ ଆମର ଜନ ଜୀବନର 
ନିରାପତ୍ତା ରକ୍ଷା କରେ। ଯନ୍ତ୍ର ଶକ୍ତି ବଳରେ ଗହନ ଅରଣ୍ୟରେ, ଅଥଜ ସମୁଦ୍ରରେ ବା 
ଅସୀମ ଆକାଶ କୋଳରେ ଆମେ କଦାପି ନିଜକୁ ଅସହାୟ ମନେକରୁ ନା। ମାତ୍ର ପ୍ରାଚୀନ 
କାଳରେ ଜୀବନ ଥୁଲା ଏକ ଏଡ଼ଭାନଚାର। ପ୍ରକୃତି ଥୂଲା ପ୍ରକୃତରେ ବନ୍ୟ। କୌଣସିଠାରେ 
ଆଧୁନିକ ଅର୍ଥରେ ଜୀବନର ନିରାପତ୍ତା ନ ଥୂଲା। ପଦେ ପଦେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବିପଦ, ଦସ୍ୟୁଭୟ, 
ଜନ୍ତୁରୟ, ମହାମାରୀ ଓ ଦୃରାରୋଗ୍ଯ ବ୍ଯଧଵବଭୟ ଲୁଚି ରହିଥ୍‌ଲା। ଏକ ସଙ୍କଟାପନ 
ଅସ୍ତ୍ରୋପଚାର ହୋଇଥୁବା ଏକ ରୋଗୀର ଜୀବନ ଭଳି ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ବଞ୍ଚ 
ରହିବା ଥୁଲା ଏକ ଚାନ୍ସ । ଭାଗ୍ୟବାଦୀ ଓ ଭଗବାନ ବିଶ୍ବାସୀ ହେବା ଛଡ଼ା ମନୁଷ୍ୟର ଗତି 
ନ ଥୁଲା। 

ନଗରର ଜନ୍ମ ସହିତ ଆଧୁନିକ ଜୀବନର ବିକାଶ ଘଟିଅଛି। ନିରାପଦ ଓ ସ୍ବଚ୍ଛଳ 
ଜୀବନ ଯାତ୍ରାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଲାଗି ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ମନୁଷ୍ୟ ନଗର କଳ୍ପନା 
କରି ଅଛି । ନଗର ହୋଇଛି ସଭ୍ୟଯତାସମୃଦ୍ଧିର ପୋଷାକ, ଆର୍ଥିକ ଢୀବନର ପ୍ରାଣ କେନ୍ଦ୍ର। 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନଗରକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଜାତିର-ଇତିହାସ ଗଢ଼ା 
ହୋଇଅଛି । ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନଗରର ପତନ ଓ ପରାଜୟ ଫଳରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଓ ସମୃଦ୍ଧ ଶାସନର ପତନ ଘଟିଅଛି। ଗୋଟିଏ ଦିଗରୁ ଦେଖଲଲେ ନଗର ସଭ୍ୟତାର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସମ୍ପଦ । ଏହା ବହିଃଶତୁ, ଆକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷା କରେ, ଆର୍ଥକ ଜୀବନକୁ ସଙ୍ଗଠିତ କରେ, 
ନଗରବାସୀସକଳ ପ୍ରକାର ସୁଖ ସ୍ଵଳ୍ଥନ୍ଦ୍ଯୟ ଭୋଗ କରନ୍ତି। ମାତ୍ର ଅନ୍ୟ ଦିଗରୁ ଦେଖୁଲେ, 
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ଆଧୁନିକତାର ଭବିଷ୍ୟତ ୩୨୦ 


ନଗର ସଭ୍ୟତାର ଏକ ଅଭିଶାପ । ମୁକ୍ତ ଜୀବନର ଅଭାବ, କୃତ୍ରିମତା, ଅତୃପ୍ତିୟ ପାଶବିକ 
ନିଶୁରତା ନଗରବାସୀର ଜୀବନକୁ ସବୁଠାରୁ ବେଶି କରୁଣ କରିଦିଏ। ନଗର ଜୀବନ 
ଯେପରି ନିପାପଦ, ସେଇପରି ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ। 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ବିକାଶ ତିନୋଟି ଇନ୍ଦ୍ରକାଲ ଶବ୍ତି ବାରୁଦ, ମୁଦ୍ଵାଖାନା ଓ ରସାୟନ 
ବିଜ୍ଞାନ ବଳରେ ସାଧୂତ ହୋଇଅଛି। ବାରୁଦ ଓ ଆଗ୍ନେୟାସ୍ତ୍ ବ୍ଯବହାର ଫଳରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ସାମନ୍ତ ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ ସାଧାରଣ ସୈନିକ ଦେଖା ଦେଲେ। ମୃଦ୍ରାଯନ୍ତ୍ର ଫଳରେ 
ସାଧାରଣ ଗ୍ରନ୍ତର ପ୍ରଚାର ସୁଲଭ ହେବାରୁ ପୌରହିତ୍ୟ ଧର୍ମର କ୍ଷେତ୍ର ସଂକୁଚିତ ହେଲା। 
କେବଳ ଚର୍ଟ ବା ମଠ ମନ୍ଦିରରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ରଖି ସାଧାରଣ ଶିକ୍ଷାର କ୍ଷେତ୍ର ବିସ୍ତୃତ 
ହେଲା। ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଫଳରେ ଗୁଣି ଗାରୁଡ଼ି ଅନ୍ଧ ବିଶ୍ଵାସ ଓ କୁସଂସ୍କାରର 
କ୍ଷେତ୍ର ସଂକୁଚିତ ହେଲା। ପ୍ରାଚୀନ କାଳରେ ସମାଜରେ ଯୋଦ୍ଧା, ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ, ବୈଦ୍ୟ, 
ଦାସ ସମସ୍ତଙ୍କ ସ୍ଥାନ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା। କୌଳିନ ଶୃଙ୍ଖଳା ଦୃଢ଼ ଥୁଲା। ଯିଏ ଯେଉଁ କୁଳରେ 
ଜନ୍ମ ହେଉଥୂଲା, ସେ କୁଳର କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନ ସାରା କରୁଥଲା। ସାଧାରଣଙ୍କ ପକ୍ଷରେ 
ସମାଜରେ ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ରନ ସମ୍ଭବ ନ ଥୂଲା। ସମାଜରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସ୍ଥାନ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥ୍ବାରୁ, 
ସମାଜ ଜୀବନ ଥୁଲା ସ୍ଥିର, ନିସ୍ତରଙ୍ଗଟ, ଭାରସାମ୍ୟ ହାନିର କୌଣସି ଆଶଙ୍କା ନଥୁଲା। 

ମାତ୍ର ଆଧୁନିକ ସମାଜର ଏକ ସ୍ଥିର ରୂପ କଳ୍ପନା କରିବା ଅସମ୍ଭବ। ଏହାର ତରଜ 
ଜୀବନଧାରା ସଦା ବିକ୍ଷୁବୁଧ। ଛପାଖାନାର ଅକ୍ଷର ଭଲି ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ୟଗ୍ତି ଆଧୁନିକ 
ସମାଜରେ ନିଜର ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ରନ କରିଥାନ୍ତି। ଛାପାଖାନାର ଚଳନଶୀଳ ଅକ୍ଷର 
(Movable type) ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟର ଏକ ଯଥାର୍ଥ ପ୍ରତୀକ। ଗୋଟିଏ ଦରଷ୍ଠିରୁ ଏହା 
ସ୍ଵାଧୀନ, ମୁକ୍ତ ଚଞ୍ଚଳ, ଏକ ଅସଂପୃକ୍ତ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଏକକ। ମାତ୍ର ଅନ୍ୟ ଦିଗରୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ¬ 
ଏହା ଯାନ୍ତିକ, କୃତ୍ରିମ, ନିୟନ୍ତ୍ରଣାଧୀନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଏକକର ଆକୃତି ଓ ମୂଲ୍ୟ ସମାନ ଏଠାରେ 
ମାତ୍ରା, ଫଳା, ଅକ୍ଷର ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର୍ଥାନ ଓ ପ୍ରମାପର କ୍ଷେତ୍ର ନାହିଁ। ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ 
ପଂ୍ତିରେ ଚଉଦ ପଏଣ୍ଟ ବା ବାର ପଏଣ୍ଟ ଆକାର ଘେନି ରହିବାର ପାତ୍ର। [ ଓଡ଼ିଆ ବର୍ଣ 
ମାଳାରେ ଏହା ହୋଇ ନାହିଁ ବୋଲି, ଆଧୁନିକ ମୁଦ୍ରଣ ଶିନ୍ତର ବିକାଶ ଆମ ଦେଶରେ 
ହୋଇ ପାରୁନାହିଁ। ମାତ୍ର ଜୀବନରେ ଆମେ ଯେପରି ଆଧୁନିକ ହେଇ ଚାଲିଛ, ଓଡ଼ିଆ 
ବର୍ଣ୍ଣମାଳାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଆଧୁନିକ ହେବାକୁ ହିଁ ହେବ। ¦} 

ପ୍ରାଚୀନ ଚୀନ ଦେଶରେ ମନୁଷ୍ଯର ଭାବ ଜଗତ ଭଳି ବର୍ଣ୍ଣମାଳାର ପରିସର ଥଲା 
ଅସୀମ । ଗୋଟିଏ ଅକ୍ଷର ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ ଓ ଗୋଟିଏ ଭାବପ୍ରକାଶ ଲାଗି ବ୍ୟବହୃତ 
ହେଉଥୁଲା। ପ୍ରାଚୀନ ଛବି ଲିପିରେ ଏହିରୂପେ ପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ୟର ଭାବ ଜଗତକୁ ଓ ଅନ୍ୟ 
ଅର୍ଥରେ ମନୁଷ୍ୟର ଆମ୍ଭିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ଆକୃତି ଦେବାର ପ୍ରୟାସ ହୋଇଥୂଲା। ଆମ 
ଦେଶରେ ବର୍ଣ୍ଣମାଳାର ସ୍ଥାନହିଁ ନ ଥୁଲା। ମନୁଷ୍ୟର ଭାବପ୍ରକାଶକ ସ୍ଵର ସଂକେତକୁ ଅକ୍ଷର 
ବୋଲି କଳ୍ପନା କରାଯାଇଥୁଲା। ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କେତୋଟି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଵର 
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୩୨୧ ସ୍ପାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସଂକେତ ଓ ବର୍ଣ୍ଣମାଳାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଭାବ ଜଗତକୁ ଏକ ସ୍ଥିରରୂପ ଦେବାର ପ୍ରୟାସ ହେଲା | 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଶକ୍ତିକୁ ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୁରେ ଠୂଳ କରି ପାରିଲା ; ବନ୍ଯ ଜୀବନ ଓ ମୁକ୍ତ 
ପ୍ରକୃତି ଜ୍ରୋଡ଼ ଛାଡ଼ି ନିଜ ରଚିତ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଜଗତରେ ପାଦଦେଲା। ଏହି ରୂପେ ଭାଷାଲିପି 
ଓ ଲିପିବଦ୍ଧ ଭାବଶକ୍ତି ବଳରେ ସତ୍୍ଯତାର ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ହେଲା। ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ଯ 
ସଭ୍ୟତାର ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୃତ୍ରିମ ଶୃଙ୍ଖଳାରେ ଉପନୀତ ହୋଇଅଛି। ଆଜି ସମାଜ ରାଜା, 
ସାମନ୍ତ, ବୈଶ୍ୟ, କାରିଗର, ଦାସ, ଭିକାରୀ, ପରିବ୍ରାଜକ, କାପାଳିକ, ଗଣିକା, ଗଣନଙ୍କ 
ସମାବେଶରେ ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵତଃ ନିୟନ୍ତିତ ପ୍ରାକୃତିକ ପନଛ୍ଥାରେ ଗଡି କରୁନାହିଁ। 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଶ୍ରାତନ୍ତ୍ଯ ନୁହେ, ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟର ସ୍ଥାନ ଆଜି ପୂରୋଭାଗରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ସମଗ୍ର 
ସମାଜ ଯେପରିକି, ଏବେ ଚାରିଗୋଟି ବର୍ଣ୍ଣମାଳାରେ ପରିଣତ ହୋଇଅଛି। ଗତିଶୀଳ, ସ୍ଥାନ 
ପରିବର୍ଗନକ୍ଷମ ଏହି ଚାରିଗୋଟି ବର୍ଣ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ସୈନିକ, ନାଗରିକ, ଶ୍ରମିକ ଓ ସ୍ପର୍ଶ। 
ଏହି ଚାରିବର୍ଣ୍ଣ ସମାନ ଗୁଣ, ସମାନ ଓ ସାଧାରଣ ପରିମାଣ ବିଶିଷ୍ଟ । ଚଳନ୍ତି ମୁଦ୍ରା ଭଳି 
ଏହାର ଯୋଗ, ବିନିଯୋଗ ବିନିମୟ ସମ୍ଭବ। ଏ ସବୁର୍‌ ବକ୍ତିଗତ ଗୁଣର ମୂଲ୍ୟ ସଂଖ୍ୟାଗତ 
ମୂଲ୍ୟ ସମାନ। 

ଯେପରି ମୁଦ୍ରଣ, ସେଇପରି ମୁଦ୍ରା। ଆମ ସମାଜ ଓ ଜୀବନର ମୁଳାଧାର। ପ୍ରାଚୀନ 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ସର୍ବତ୍ର ଇଶ୍ଵର ସତ୍ତା ଦେଖୁଥୁଲା, ଆମେ ସେଇପରି ସର୍ବତ୍ର ମୁଦ୍ରାର ରୁପ 
ଦେଖୁଁ। ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ର ମୁଦ୍ରାର ଉପାସନା କରୁ। ଆମ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଓ ଗତି 
ଏହା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଅଛି। ମୁଦ୍ରାହୀନ ଜଗତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ରମିକ ଥୁଲା ଶିଳ୍ପୀ ବା କାରିଗର | 
ସୃଷ୍ଟି ଆନନ୍ଦରେ ସେ ଉତ୍ପାଦନ କରୁଥୁଲା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉତ୍ପନ୍ନ ପଦାର୍ଥ ଥୂଲା-ସୁନ୍ଦର, ସୁକ୍ଷ୍ମ 
ଓ ନିଦା। ସବୁଥ୍‌ରେ ହାତର କୌଶଳ, ପୌରୁଷ ଶକ୍ତି ଓ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୁଲା। ପ୍ରଚୁର 
ସମୟ ନିଜର ସମସ୍ତ ବୁବି ଖଟାଇ କାରିଗର ପଦାର୍ଥ ଗଡ଼ିଥୂଲା। ଏଥୁରେ ତାର କୁଳର 
ଗୌରବ ରଟୁଥୁଲା। ମାତ୍ର ଆଜିର ଶ୍ରମିକ ମନର ଆନନ୍ଦ ବା ସୃଷ୍ଟିର ଗୌରବ ଲାଗି ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ। କେବଜ ଟଙ୍କା ଲାଗି ଅନ୍ୟର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ସେ 
କାମ କରେ। ମୁଦ୍ରାହୀନ ଜଗତରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ସୀମିତ ଥୂଲା। ଜୀବନ 
ଧାରଣର ମାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ଲାଗି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା। କୃଷକ ସମାଜ ଥୁଲା ଏକ ପ୍ରକାର ସାମ୍ୟବାଦୀ 
ସମାଜ। ବାହୁବଳ ଖଟାଇ ସମସ୍ତେ କାମ କରୁଥୂଲେ। ଯାହା ଉପବନ ହେଉଥୁଲା ସେଥୂରେ 
କେବଳ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉଦର ପୋଷଣ ହୋଇ ପାରୁଥୁଲା। ସୁଧ ନେବା ଓ ଲାଭ କରିବା 
ଅଧର୍ମ ଓ ଚଣ୍ଡାଳର କାମ ବୋଲି ବିବେବିତ ହେଉଥୁଲା। ଧନପତି କୁବେର ଆବଶ୍ୟକ 
ଅନୁସାରେ ଧନ ଦେଉଥୂଲେ ; ସୁଧ ନେଉ ନଥୁଲେ। ଚଣ୍ଡାଳ ଅମ୍ଭିକା ସୁଧନେଉଥୁଲା। 
କିନ୍ତୁ ମହର୍ଷି ବଶିଷ୍ଠ ତାଙ୍କର କନ୍ଯାକୁ ବିଭା ଦେବା ସର୍ଭରେ ସେ ସମସ୍ତ ସଞ୍ଚତ ଧନ 
ଦୃର୍ଭିକ୍ଷପୀଡ଼ିତ ଦେଶରେ ବାଣ୍ଟି ଦେଇଥୂ୍‌ଲେ। ସାରଳାଦାସଙ୍କ ଏହି କଳ୍ପନାରେ ସେ କାଳର 
ସାମ୍ୟବାଦର ରୁପ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ। ମାତ୍ର ଆଜି ଅର୍ଥ ସମସ୍ତ ଅନର୍ଥର ହେଡ଼ୁ। ଅର୍ଥ 
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ଆଧୁନିକତାର ଭବିଷ୍ୟତ ୩୨୨ 


ଲାଗି ସବୁପ୍ରକାର ଅନୀତି ଓ ଅନ୍ୟାୟ କରିବାକୁ କାହାରି କୁଣ୍ଠା ନାହିଁ। କବି ମଧୂସୁଦନଙ୍କ 
ଭାଷାରେ କହିଲେ- 
“ସର୍ବେ ଶୁଦ୍ରୀକୃତ ପୂଜି 
କ୍ଷୁଦ୍ରମୁଦ୍ରା ଖଣ୍ଡେ 
ମହାନ୍‌ ଅନନ୍ତେ କେହି 
ନପୂଜଇ ଦଣ୍ଡେ” 

ଠିକ ଏଇ ଭାବରେ ବୃହତ୍ତର ସମାଜ ଜୀବନର ବିକାଶ ଲାଗି ମାର୍କସ ମୁଦ୍ରାଶର୍ତି ସ୍ଥାନରେ 
ଶ୍ରମ ଶକ୍ତିର ବିଜୟ ପନ୍ଥା ଆବିଷ୍ଠାର କରିଛନ୍ତି। 

ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ନୁହେ, ପ୍ରାଚୁର୍ଷ୍ୟ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟର ଶତୁ। ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ଖୋଜେ, 
ପାଏ-ଧନ, ବାସଗୃହ, ସ୍ଵାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ଯ ମୃକ୍ତଗତି। ମାତ୍ର ପ୍ରାଚୀନ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ତରରେ ଯାହା 
ଖୋଚିଛି, ତାହା ପାଇ ନାହିଁ। ସେ ଆବିଷ୍କାର କରିଛି- Love is a infinite longing 
ପ୍ରେମ ଏକ ଅନନ୍ତ ଅତୃପ୍ତି। ଖୋଜିଛି ବିର ଜୀବନ, ପାଇଛି ଅନନ୍ତ ମୃତ୍ୟୁ ଖୋଜିଛି ପ୍ରେମ, 
ପାଇଛି ଶାସ୍ତି। ବୁଦ୍ଧ, ଯିଶୁ, ମହମ୍ମଦ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭାଗ୍ୟରେ ଏହାହିଁ ଘଟିଅଛି। ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗର 
ମୂଖରେ ଅଖଣ୍ଡ ନିଶ୍ଚଳତା, ମାତ୍ର ଅନ୍ତରରେ ରଭୀର ଅଶ୍ଵସ୍ତି। କିନ୍ତ ଆମର ଅସନ୍ତୋଷ 
ଓ ଅସ୍ଵସ୍ତି ଯେପରି କି ବାହାରର। ଭିତରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ସ୍ଥିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆମ ଅନ୍ତର 
ଅଲୋଡ଼ନ ହୀନ। ଆମେ ଶିକ୍ଷକ ହୋଇ ସୁଖୀ ନୋହୁ, ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ହୋଇ ସୁଖୀ ନୋହୁଁ, 
ଶ୍ରମିକ ହୋଇ ସୁଖୀ ନୋହୁଁ, ମାତ୍ର ସଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ହେବାରେ ଆମର ଅସୀମ ଆନନ୍ଦ! 

ଅସୀମ ଗର୍ଭ ବେଦନା ଭିତରେ ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ଆମ୍ଭ ପ୍ରକାଶ କରିଛି। ଆଜି ପୃଥ୍ବୀରେ 
ଯେଉଁ ଦେଶ ଯେତିକି ଆଧୁନିକ, ତାକୁ ସେତିକି ବେଶି ଦୁଃଖ ଭିତର ଦେଇ ଗତି କରିବାକୁ 
ହୋଇଛି। ବିପ୍ସବ ନୋହିଲେ ବିଭେଦ ଓ ଶୋଷଣର ଦହନ କ୍ଵାଳା ୟୁରୋପ ଆମେରିକାର 
ସବୁ ଦେଶକୁ ସହିବାକୁ ହୋଇଛି। ଏସିଆ ଓ ଆଫ୍ରିକାରେ ଆମ ଦୁଃଖର ଦିନ ଏବେ ବି 
ଶେଷ ହୋଇ ନାହିଁ। ଭୌତିକଡା ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସର୍ବସ୍ବତା ପ୍ରଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟର ଆତ୍ମା ଆଲୋକ 
ଅନ୍ଧାରର ଏକ ଛାୟାଲୋକ ବା ଗୋଧୁଳି ଭିତରେ ପଥ ହରାଇଛି ! ଇଶ୍ଵର ଦର ପ୍ରାକୃତିକ 
ଆଲୋକରେ ଜଗତକୁ ବୁଝିବା ଓ ଢୀବନ ଯାତ୍ରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବା ପଛ୍ଥା ଆମେ ଭୁଲିଛ୍‌। 
ହେତୁ ଚିଜ୍ଞାସା ଓ ନିତ ବିଶ୍ନେଷଣ ଦୃଷ୍ଟିର କୃତ୍ରିମ ଆଲୋକରେ ପଥ ଆବିଷ୍ଠାର କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହୋଇ ନାହୁଁ । ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଦୁଃଖ, ନିପୀଡ଼ନ, ଯୁଦ୍ଧ ଅବିଶଵାସ ଓ ଅଶାରି ସମସ୍ତର 
ଏହାହିଁ ମୂଳ କାରଣ | ଏଇଥ୍‌ ଲାଗି ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ଗଭୀର ବିଷାଦବାଦୀ । ତାହାର କଳ୍ପନା 
ବାହାରେ ଏକ ସ୍ଥିର ଆକର୍ଷଣ କେନ୍ଦ୍ର ହରାଇ ଅନ୍ତମୂରଖୀ ହୋଇ କ୍ରମଶଃ ଭାଇ ଯିବାକୁ 
ଲାଗିଛି। ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ବିପଥଗାମୀ, ପଥ ଶୁନ୍ୟ। ତାହାର ଲଜିକ୍‌ ହୋଇଛି ଏବ୍ସାର୍ଡ, 
ଫିଚିକ୍ଵ ହୋଇଛି ଏବ୍ରନରୁମାଲ, ଏଥ୍‌କ୍ର ହୋଇଛି ଇମ୍ମୋରାଲ, ଏସଥେଟିକ୍ର ହୋଇଛି 
ଆଗଲି। ଭାଇିଛି ତାର ଦେହ, ଭାଗିଛି ତାର ମନ- ବ୍ୟଭିଚାର ଓ କୁସିତ ଦର୍ଶନ ହୋଇଛି 
ତାର ଧର୍ମ। ସର୍ବତ୍ର ଭଗ୍ଧ ଦଶା। 
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୩୨୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆଧୁନିକତା ନୁହେଁ, ଯଥାର୍ଥ ମନୁଷ୍ୟତା ଆମର କାମ୍ୟ। ଏହି ମନୁଷ୍ୟତାର ବିଜୟ ଉପରେ 
ସଭ୍ୟତାର ଭବିଷ୍ୟତ ନିର୍ଭର କରେ। ଆଜି ମନୁଷ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ଯେପରି ଆଖ୍‌ ଆଗରେ 
ଦେଖବାକୁ ଚାହେଁ, ସେଇପରି ଦେଖ୍ବାକୁ ଚାହେଁ ବିସ୍ୃତ ଅତୀତ ଅନାଗତ ଦୁର ଭବିଷ୍ୟତର 
ଚିତ୍ର। ଏଚ. ଚଢି. ଠଜେଲ୍‌୍ସ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମାନବିକତାର ବିଜୟର ଚିତ୍ର ସୁନ୍ଦର କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି। 
ଗୋଟିଏ ଟାଇମ ମେସିନ୍‌ ସାହାଯ୍ୟରେ କେତୋଟି ଶତକ ଆଗକୁ ଗଲେ, ଆମେ ଦେଖ୍ବା 
ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ଏଲେଇ (E10) ଓ ମରୁଲକୁସ (Morlocks)¬ଏହି ଦୁଇ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରଚାତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଛରତ୍ି। ଦଳେ ବିଶ୍ରାମ ଭୋଗୀ, ଆଉ ଦଳେ ଶ୍ରମିକ। ଦଳକ 
ଭାଗ୍ୟରେ ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ରାମ ଓ ଆଉ ଦଳକ ଭାଗ୍ୟରେ ଅଖଣ୍ଡ ଶ୍ରମ। ବିଶ୍ରାମ ଭୋଗୀ ସୁନ୍ଦର 
ବୟବନ୍ତ, ଅସୀମ ବୁବିମାନ। ମାତ୍ର ଶ୍ରମ -ଶ୍ରାନ୍ତ ଦଳକ ଯେପରିକି ଏକ ଅନ୍ଧକାର ଗୃହାବାସୀ 
ତୀବ୍ର ନିର୍ବୋଧ କଳ ପିତୁଳା, ସଂସ୍କୃତିହୀନ, ଭୟଙ୍କର ଓ ନିଷ୍ଣୁର। ଥରକୁ ଥର ଏମାନେ ଦଳକୁ 
ଦଳ ବିଶ୍ରାମ ଭୋଗୀଙ୍କୁ ଗ୍ରାସ କରିନ୍ତି। ବିଶ୍ରାମ ଭୋଗୀ ଯେପରି କି ସୃଷ୍ଟିର ଏକ କରୁଣ 
ଦୟନୀୟ ଜୀବ, ଭାଗ୍ୟରେ ତାର ଅଖଣ୍ଡ ମୃତ୍ୟୁ । କାଳଗାମୀ ମନୁଷ୍ୟ ବିଶ୍ରାମ ଭୋଗୀଙ୍କୁ ନିଜର 
ଦୟା ଓ ଶ୍ରମ ରାକ୍ଷସକୁ ନିଜର ଶକ୍ତି ବଳରେ ଜୟକଲା। ଏହି କରୁଣା ଓ ଶାନ୍ତି, ଯୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଉପଯୋଗୀତା-ଉଭୟର ସମନ୍ସୟରେ ହିଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟତାର ବିକାଶ ! ଏହି ମନୁଷ୍ୟତାର 
ବିକାଶ ଉପରେ ସମସ୍ତ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାର ଭବିଷ୍ୟତ ନିର୍ଭରଶୀଳ । 
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ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି 
ଲକ୍ଷ୍ମଣ କୁମାର ମହାପାତ୍ର 


ଦେଶାଚାର ବା ଲୋକାଚାରଠାରୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଆଚାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ସମସ୍ତେ ବିଶ୍ଧାସ 
କରତ୍ତି। ଆମର ବିବାହକାଳୀନ ପ୍ରଥା ଓ ପୂଜା ବିଧ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଶାଚାର 
ସମ୍ମତ। ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ନୁହେଁ। ବୈଦିକ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ସମସ୍ତ ଆର୍ଯ୍ୟ ଆଚାର 
ବ୍ୟବହାର ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ଥୂଲା ବୋଲି ବିଚାର କରାଯାଏ ; ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିବେଶୀ 
ନିଷାଦ, ଦାସ ରତ୍ଯାଦି ଅନାର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଗ୍ରାମଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ବିବାହାଦି 
ଶୁରକାର୍ଯ୍ୟରେ ପୂଚା ଅର୍ଘ୍ୟ ଦେବାର ବିଧ ଥୁଲା। ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯାହା ଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ବୈଦିକ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଦେଶାଟାରକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଉଥୁଲେ। ଦେଶ, 
କାଳ, ପାତ୍ର ବିଚାର ସମାଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆପେକ୍ଷିକ ନୀତିନିୟମର ମୁଳପିଣ୍ଡ ଥୁଲା ଏବଂ 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜରେ ରହିଛି। ରାଜ୍ଚାମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପଶ୍ତିତଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ଦଣ୍ଡବିଧାନ ସମୟରେ ଦେଶକାଳ ପାତ୍ର ବିଚାର ନକରି 
ଶେଷ ନିଶ୍ପରି ଦେଉ ନଥୂଲେ। ଏଥୁରେ ନିଶ୍ଚୟ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଧାରଣା ହେଉଥ୍‌ବ 
ଯେ ଦେଶାଚାର ଓ ଲୋକାଟାରର ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ ସ୍ଥାନ ଆମ ସଂସ୍କୃତିରେ ବହୁତ ଉଚ୍ଚରେ। 

ଦେଶାଚାର ଓ ଲୋକାଚାର ମଧ୍ଯରେ ସଂଜ୍ଞାଗତ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି। ଦେଶ ବା ଅଞ୍ଚଳ 
ବିଶେଷରେ ରୀତିନୀତି, ପୁଢାବିଧ୍ଟ ଏପରିକି ହାସ୍ୟରସବୋଧ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଥାଏ। 
ଗ୍ରୀଅରୁସନ୍‌ ବିଂଶଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଭାରତରେ ଭାଷାର ପରିବ୍ୟାପ୍ରତି ଅନୁଶୀଳନ କରି 
ଦର୍ଶାଇଥ୍‌ଲେ ଯେ, ଯେ କୌଣସି ଗ୍ରାମର ପ୍ରତିବେଶୀ ଗ୍ରାମମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାଷାଗତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯେତେହେଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକମାନେ ପରସ୍ପରର ଭାଷା, ସହଜରେ ବୁଝିପାରନ୍ତି 
ଓ କହିପାରନ୍ତି। ଏହି ଭାଷାର ନିରବଚ୍ଛିନତା ବା ଠ୦ମ୩tnଧm ଗ୍ରାମସ୍ତରରେ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଶ 
ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ପରସ୍ତର ଦୁର୍ବୋଧ ଭାଷା ଦେଖାଯାଇଥାଏ। ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଏତେ 
ଘନିଷ୍ଟ ସମ୍ପର୍କ ଯେ, ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ଭାଷାଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସଂସ୍ତରତିଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏକ 
ସଙ୍ଗେ ଦେଖାଯାଇଥାଏ ଏହି ଦେଶଂଟି କ'ଣ ? ଏହାର ପରିସର ବା ପରିଚୟ କିପରି ନିଶ୍ଡିତ 
ହେବ ? ଓଡ଼ିଶାର ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟ ଓ ଜମିଦାରୀ (ପୂର୍ବତନ ରାଜ୍ୟ) ଗୁଡ଼ିକର ସାମାଜିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ କେତେକାଂଶରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ଅନୁଶୀଳନ କରି ମୁଁ ଏହି ସିବ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ 
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୩୨୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହୋଇଛି ଯେ, ଏହି ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତରେ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଶର ସ୍ଥାନ 
ନେଇଥୁଲା। ତେଣୁ କଥା ଅଛି - ““ଦେଶ୍‌ ଦେଶ୍ରେ ଫାଙ୍୍‌'' - ଅର୍ଥାତ ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି। ଏହା ପାରମ୍ପରିକ ଅଞ୍ଚଳ ଭିତ୍ତିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବାକୁ ହେବ 
ଏହାଗୋଟିଏ ସ୍ତରର ଯାହା ଉପରେ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ସ୍ତର ଅଛି। ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ନିଅନ୍ତୁ। 
ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଜାତିପ୍ରଥାର ସଂରଚନା ଓ ଉପାଦାନଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାୟ ଏକ ହେଲେ ହେଁ ଅଞ୍ଚଳ 
ଗୁଡ଼ିକରେ ଯଥା ତେଲୁଗୁ ଭାଷୀ ଆନ୍ଧ୍ରପ୍ରଦେଶ, ଓଡ଼ିଶା ଭାଷୀ ଓଡ଼ିଆ, ହିନ୍ଦୀ ଭାଷୀ 
ମଧ୍ୟପ୍ରଦେଶ, ବଙ୍ଗଳା ଭାଷୀ ପଶ୍ଚିମ ବଙ୍ଗଳା ଓ ସାଦରି ଭାଷୀ ଛୋଟନାଗପୂର ଅଞ୍ଚଳରେ 
ଜାତିଗୁଡ଼ିକର ନାମ, ପରସ୍ପର ଆପେକ୍ଷିକ ପ୍ରସ୍ଥିତି, କର୍ମବିଭାଗ, ବ୍ରାହୁଣ ସହିତ ଚଳାଚଳର 
ଦୂରତ୍ନ ଆଚାର ବ୍ଯବହାର ଏବଂ ପୂଜାବିଧୂ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ତ। ସେହି ସାଧାରଣ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଭିନ୍ନତା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଦେଶୀୟ ରାଜ୍ୟ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ। 
ଓଡ଼ିଆ ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯରେ କିନ୍ତୁ ରାଜ୍ୟ ଆଧାରିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସବୁ ସନ୍ମିହିତ। କାରଣ 
ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର ଦ୍ରାବିଡ଼ୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିରାମିଶାଷୀ କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶା ବଙ୍ଗଜା ଓ ଆସାମର 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଆମିଶାଷୀ । ଉତ୍ତର ଭାରତର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ମଧ୍ଯ ନିରାମିଶାଷୀ। ପୂର୍ବରାରତରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ମତ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଶାଚାର ଭାବେ ଗୃହୀତ 
ଘୃଣିତ ନୁହେଁ । ଭାଷା ତତ୍ସବିଦ୍ରମାନେ କହଚ୍ତି ଯେ ପୂର୍ବ ଭାରତର ଆର୍ଯ୍ୟ ଭାଷା, ଯଥା ଓଡ଼ିଆ, 
ବଙ୍ଗଳା, ଅସମିୟା ଓ ମୈଥୁଳି ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ସହ ଅତି ଘନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ। 
କେତେକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଭାରତକୁ ଆସି ଭାରତର ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ (ପୂର୍ବ ଭାଗ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମ 
ଉପକୂଳର ଗୂଜରାଟ )କୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୂଲେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପରବର୍ଭୀ ଆର୍ଯ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ 
ଜନସଂଖ୍ୟା ବି ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଚାପରେ। ତେଣୁ ପ୍ରାନ୍ତନ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କ ଭାଷାଗୁଡ଼ିକ “Outer 
Aryan” ବୋଲି ଓrierson ଅଭିହିତ କରିଛଚ୍ି। ( ଦେଶାଚାର”? କହିଲେ ଯେଉଁ, ‘ଦେଶକୁ 
ବୁଝାଏ ତାହା ବିଭିନ୍ନ ପରିସର ଓ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରଭେଦରେ ରୂପାୟିତ। 

ସେ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି ଉପରୋଲ୍ତ ପାର୍ଥକ୍ୟଗୁଡ଼ିକ 'ଦେଶ” ବା ଅଞ୍ଚଳ ଭିଭିରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ - ତାହାର ପରିସର ବା ସ୍ତର ନିର୍ବିଶେଷରେ । ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରର ପାର୍ଥକ୍ୟ କିନ୍ତୁ 
ଅଞ୍ଚଳ ଭିଭଦିକ ନୁହେଁ ¬ ଏହା ଲୋକ ଭିଭିକ ଲୋକାଚାର। ଏହି ଲୋକର ଚୁୃତାଭ୍ମିକ 
ଆଲୋଚନା କଲେ ଦୁଇଟି ସ୍ତରର ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ଚିହ୍ନିତ ହୋଇପାରେ। ପ୍ରଥମତ 
ଜନଗୋଷ୍ଟୀ ୁଂଠଧନ ଯାହା କି ଯେ କୌଣସି ଜାତି ବା ଅନୂସୁଚିତ ଜାତି ବା ଜନଜାତି ବା 
ଆଦିବାସୀଗୋଷ୍ଠୀଗୁଡ଼ିକୁ 'ଲୋକ” ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ସେଗୁଡ଼ିକର ନିଜସ୍ବ 
ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଅଛି ଓ ପରସ୍ତରଠାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆଚାର ବ୍ୟବହାର 
ପୂଜାବିଧ୍ଟ ବିବାହ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କର୍ମ ତଥା ରୀତିନୀତିରେ ଭିନ୍ନା। ଯଥା କନ୍ଧମାନେ 
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ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ୩୨୬ 


ଫୁଲବାଣୀରେ ନିଜକୁ ' କୁଇଲୋକ୍‌ ' ବୋଲି ପରିଚୟ ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନେ ତାଙ୍କର ନିଜ ଗାଁରେ 
ରହୁଥିବା ‘ପାଣ ଲୋକଂଙ୍କଠୁ ଭିନ୍ନ ଚାଲି ଚଳନରେ ଭାଷାରେ, ନୀତି ନିୟମରେ ଓ ପୂଜା 
ବିଧୂରେ ଇତ୍ୟାଦି, ଓଡ଼ିଶାର ସାଧାରଣ ପାର୍ଟିରେ ଯେଉଁ ଭିନ ଭିନ୍‌ ଜାତି ଏକ ସଟ୍ଗେ ଗୋଟିଏ 
ଗାଁରେ ବସବାସ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଜାତି-ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଲୋକ ଭିଭିରେ ଭିନ୍ନ। ତେଣୁ 
ଲୋକାଚାର କହିଲେ ଏହି ଭିନ୍ନ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ଆଚାର ଓ ନୀତିନିୟମ ଲତ୍ୟାଦିକୁ ବୁଝାଇବ, 
ଯାହାକି ଦେଶାଚାର ଓ ଶାସ୍ତ୍ାଚାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ। 

କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ସ୍ତରରେ ‘ଲୋକ” ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ନୃତତ୍ସରେ ଓ ସାଧାରଣ 
ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି। ଯେପରି ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି Fଠା-ଧୀଧ, ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ Folk- 
literature, ଲୋକ ନୃତ୍ୟ Folk-dance, ଲୋକ -ସଂଗୀତ Folk-music, ଲୋକ କଳା Folk- 
a, ଲୋକଭେଷିକ Folk-medicine ବା ଲୋକ ଧର୍ମବିଧ୍‌ Folk cult or popular religion | 
ଏହି ଧାରାଶାସ୍ତ୍ରରେ ‘ଲୋକର ପାରମ୍ପରିକ ବିପରୀତାର୍ଥକ ଶନ୍ଦ ହେଲା ' ସାଧୁଜନ’ ' ଅବା 
“ସୁଧୀଜନ' ବା ପ୍ରଭୂତ୍ନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ‘ସାଆର୍ତ' ଅବା ବାବୁ ଭାୟା' ମାନେ। ଆଜିକାର 
ଶିକ୍ଷା ଅଶିକ୍ଷା ନିର୍ବିଶେଷରେ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି, ପରିବାରରେ 
ଗ୍ରାମରେ କିମ୍ବା ସହରରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ଏହା ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରେ। 
ଏହି ‘ଲୋକ ସ୍ତରଟିରେ ପାରମ୍ପରିକ ସଂସ୍କୃତି ଅଛି ; ଲୋକାନ୍ତର ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ରହିଛି। “ଆଧୁନିକ” ସ୍ତରର ସଂସ୍କୃତି ଯାହାକୁ ବଙ୍ଗୀୟ ସମାଜରେ ନୃତତ୍ଧବିତ୍ମାନେ 
'ଭଦ୍ରଲୋକଂଙ୍କ ସ୍ତର ଭାବେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି, ଉଭୟ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ, ସର୍ବରାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି 
ସହିତ ଓତଃପ୍ରୋତ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । କେବଳ ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରମ୍ପରା ଲୋକ - ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରେ ତାହା ନୁହେଁ। ନୃତ୍ତ୍ରବିତ୍ରମାନେ ପ୍ରମାଣ କରିଛନ୍ତି ଲୋକ-ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରମ୍ପରାର ଆଞ୍ଚଳିକ ପରିପ୍ରକାଶକୁ ଅନେକ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ ରୁପାନ୍ତରିତ 
କରିପାରେ। ଦେଶାଚାର ଓ ଲୋକଚାର ଶାସ୍ତ୍ରାକାଶକୁ ଅନେକ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ଓ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କରିପାରେ। ଦେଶାଚାର ଓ ଲୋକଚାର ଶାସ୍ତ୍ରାଚାରର ପରିପନ୍ଞୀ ହୋଇପାରନ୍ତି, 
କିମ୍ବା ପରସ୍ତର ବିମୁଖ ହୋଇପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଲୋକ-ସଂସ୍କ୍ୃତି ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରମ୍ପରା ଓ 
ସଂସ୍କୃତି ପରିସରର ମୁଖାପେକ୍ଷୀ। ‘ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ଏହି ‘ସାଧୁଜନ ସଂସ୍କୃତି 
ସ୍ଥାନ ଉପଯୋଗୀ L୦c୯alised ରସାୟିତ ଓ ପରିବ୍ୟପ୍ତ ହୁଏ ଗ୍ରାମେ ଗ୍ରାମେ, ଶିକ୍ଷିତ ଓ 
ଅଶିକ୍ଷିତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ। ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ସାଧାରଣତଃ ଲିପିହୀନ ସାହିତ୍ୟ- ଶୁତି' ସାହିତ୍ୟ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟ ୧୦୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ସେଇ ମୌଖୂକ ଲୋକ ସାହିତ୍ୟ ପୁସ୍ତକ ଆକାରରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି। ଯେଉଁ ଦେବାଦେବୀଙ୍କ ପୂଜାଗାଆ mth ପୂର୍ବେ ଗାନ କରି କରି 
ପୂଜକମାନେ ମନେ ରଖ୍ଥୂଲେ, ତାହା ଏବେ ବହିରୁ ପାଠ କରାଯାଇଛି। ସେହି ଭାବରେ 
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୩୨୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରକାଶ ଭଙ୍ଗୀ, ପରିପାଟୀ, ସାଙ୍ଗଠନିକ ପରିସର, ପ୍ରସାରଣ ମାଧମ Media ପ୍ରସାରଣ 
ଲକ୍ଷ target ଠ୮ ୯lientele ଏବଂ ଭପକରଣ Technology ଇତ୍ୟାଦିରେ ବହୁତ 
ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ଯାହା ଦିନେ “ଲୋକ” ସଙ୍ଗୀତ ଥୂଲା, ତାହା ଆଜି ସୁନାମ” ସଙ୍ଗୀତ 
ରୁପରେ ପରିବେଶିତ ହେଲାଣି - ସାବଲୀଳ, ପ୍ରକୃତିମୁଖୀ, ସୃଜନଶୀଳ ଲୋକନୃତ୍ୟ ଆଜି 
ନୀତିନିୟମରେ ପରିବେଷ୍ଟନୀରେ କାଷ୍କାଆବଦ୍ଧ Sandardized | ଏଥୁରେ କ୍ଷୋଭରଅବକାଶ 
ନାହିଁ। ଏହା ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ ଗୁଣ। କିନ୍ତୁ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଅଞ୍ଚଳ 
ବା ଦେଶ ଭିତିକ ନୁହେଁ ବୋଲି କହି ହେବ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହା ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ପୃଥକ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରମ୍ପରା ବା ସର୍ଭଭାରତୀୟ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତି ଏକ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଲୋକ 
ସଂସ୍କୃତି ବହୁବିଧ। ତେଣୁ ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶା, ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶା, ଉପକୂଳବର୍ରଭୀ ଏବଂ ଉତ୍ତର 
ପୂର୍ବ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଭିନ୍ନ ଭିନ। ଛୋଟନାଗପୁରର ଆଦିବାସୀ ଢାତିମାନଙ୍କ 
ଅନୁଗମନ କରି ଭତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳଠୁଁ ସାମାନ୍ୟ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇ ବସିଛି। ଏହା ଅବଶ୍ୟାମ୍ଭବୀ କାରଣ ପ୍ରତିବେଶୀ ଲୋକସଂସ୍କୃତି ସେହି ଅଞ୍ଚଳଗୁଡ଼ିକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି। 

ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ମଧ୍ଯରୁ ଏଠାରେ ମାତ୍ର କେତୋଟି ବିଭବର 
ଅବତାରଣା ସଂକ୍ଷେପରେ କରାଯାଇଛି । ଲୋଗଗୀତ ଓ ଲୋକସଂଗୀତ, ଲୋକନୃତ୍ୟ, 
ଲୋକକଳା ଓ ଲୋକନାଟ୍ୟ ବା ଯାତ୍ରା ବିଷୟରେ ସମ୍ଯକ୍ର ଆଲୋଚନା ସମ୍ଭବ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସିଂହାବାଲୋକନ କରିହେବ। 

ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ଲୋକଙ୍କର ଢୀବନଧାରା ସହିତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ। ଶିଶୁର 
ଷଷ୍ଠୀପୂଚା ବେଳେ କାଛରେ ଷଷ୍ଠୀ ଦେବୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ଯେଉଁ ଚିତ୍ର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ 
ଆଙ୍କନ୍ତି, ଗୁରୁବାର ଓଷା ବେଳେ, ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷା ସମୟରେ ଏବଂ ମଙ୍ଗଳକୃତ୍ୟ ହାଣ୍ଡିରେ 
ଯେଉଁ ଅର୍ଥଭରା ସାଙ୍କେତିକ ଚିତ୍ର ଓ ଝୋଟି ଅଙ୍ଗନ କରାଯାଏ, ସେଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ବୁଝିହେବ ଲୋକକଳାର ଜୀବନ ସହିତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପକ। ବିଭିନ୍ନ ରଙ୍ଗର ପ୍ରାକୃତିକ ଚୂର୍ଣ୍ଣ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ମୁରୁଜ ପକାଇ ତୁଳସି ଚଉରାରେ ଯେଉଁ ଅନବଦ୍ୟ କଳା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥୁଲା 
ତାହାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ। 

ଶିଶୁଟିର କାନ୍ଦ ବନ୍ଦ କରିବାପାଇଁ ବା ଖୁଆଇବା ଶୁଆଇବା ପାଇଁ ମା ଜେଜେମା ବା 
ଆଇ, ଯେଉଁ ଶିଶୁଗୀତ lu!1aby ଗାଇଥାନ୍ତି ସେ ଲୋକଗୀତ କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ 
ଗଡ଼ିଆସୁଛି। ଆଜିକାଲି ସିନେମାରୁ ଶିଶୁଗୀତ ଶିଖ୍‌ ଅନେକ ଯୁବତୀମାନେ ହୁଏତ କାମ 
ଚଳାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ନିଜ ଭାଷାରେ ଶିଶୁଗୀତ ଓ ଶିଶୁ ସହିତ ମଧୁର ଆଳାପ ମାଧ୍ୟମରେ 
ହିଁ ଶିଶୁ ନିଜ ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷା କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇଥାଏ । 
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ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି ୩୨୮ 


ଯେଉଁ ଗାଇଜଗା ଓ ମଇଁଷିଚଗା ପିଲାଙ୍କ ଗାଁ ପାଖ ଢଙ୍ଗଲ ଓ ତୋଟାରେ ମନଙଫ୍ଲାଣିଆ 
ଗୀତ ସହ ମନଭୁଲାଣିଆ ବଂଶୀଶ୍ବର ପ୍ରାୟ ତିରିଶଓ ଚାଳିଶ ବର୍ଷ ତଳେ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳୁଥୁଲା ; ଆଉ ହୁଏତ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳିବ ନାହିଁ। ସେ କାଳରେ ର୍ଗୀ ଗାଁ ବୁଲି କେନ୍ଦେରା 
ବଚ୍ରାଇ ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ପୁରୁଣା ଯୁଗର କାବ୍ୟ, ଗାଥା ଏବଂ baad ଗାଇ ଶୁଣାଉଥୂଲେ 
ସେ ଗାନର ମୃ୍ୁନା ହୁଏତ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ନିଃଶବ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି। ରଜପର୍ବ ପଶ୍ଚିମ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଏହା ଓଡ଼ିଶାର ଏକ ନିଜସ୍ଵ ଏତିହ୍ୟ ଯାହା କୃଷକ ସମାଜର ଆଶା 
ଓ ପ୍ରସ୍ତୁତି ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିମାତାକୁ ନିବିଡ଼ବନ୍ଧନକୁ ଟାଣି ଆଣିପାରେ। ରଜଦୋଳି ଗୀତର 
ଇସାରାରେ ଯୁବକ ଯୁବତୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଅନ୍ତି ଚାଷ କାମରେ ମିଳିତ ପ୍ରାଣରେ ଲାଗିପଡ଼ିବାକୁ। 

ଧାନ ଅମଜ ପରେ ଚାଷୀର ମନ ଫ୍ୁଲିଉଠେ ଓ ଗାଁରେ କେତେ ପୁନିଅଁ ପରବ ଆସେ। 
ଏହି ସୁଯୋଗରେ ବାଉଁଶ ରାଣୀ କେଳାକେଲୁଣୀ ବିଭିନ୍ନ ବେଶରେ ଆସି ତାଙ୍କର ଖେଳ 
ଓ ସାପ ଖେଳ ଦେଖାନ୍ତି। ପଶ୍ଚିମ ଓଡ଼ିଶାର ଗଗାଁ ଗାଁରେ ଡାଲଖାଇ, ରସର୍‌କେଲି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ମନମତାଣିଆ ଲୋକସଙ୍ଗୀତ ଡଢ଼ୋଲ ଓ ମହୁରି ସାହାଯ୍ୟରେ ଲୋକଙ୍କୁ ମତୁଆଲା କରିଦିଏ। 
ଏହି ସମୟରେ ଆଦିବାସୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ନିଜ ର୍ଗାର ଆଖଡ଼ାରେ ବା ଯୁବକ ଯୁବତୀ ଦଳଙ୍କ 
ମେଳରେ, ଚାକୁ, ମାଦଳ, ମହୁରି ଓ ବଂଶୀ ଇତ୍ୟାଦି ବଜାଇ ନାଚଗୀତରେ ମଜଡ଼ି ଯାନ୍ତି 
କାମ ବେଳେ ଆରାମ ନଥାଏ ; କାମ ପରେ ଆରାମ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାଣରେ ଉପଭୋଗ କରାଯାଏ। 
ଦଣ୍ଡ ନାଟ ଓ ଉତ୍ତର ଓଡ଼ିଶାର ଛଉ ନାଚ ଠିକ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ଚୈତ୍ର ମାସରେ 
ଶିବପୂଜା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆଦିବାସୀ ଓ ଅଣଆଦିବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅପୂର୍ବ ପୁଲକ ଓ ଆମ୍ଭ 
ବିଶ୍ପାସ ଆଣିଦେଉଥୁଲା। ମଙ୍ଗଳାଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇଁ ଚୈତ୍ର ଘୋଡ଼ା ନାଚଗୀତ ଏହି 
ସମୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଶେଷତ୍ସ। 

ଖଞ୍ଜଣି ବାଦ୍ୟ ସହ ଦେବଦେବୀଙ୍କ ଜଣାଣ ଓ ଉଜ୍ଚନ ଓଡ଼ିଶାର ମହାନ ଲୋକ ସଂସ୍ତ୍ୃତିର 
ଏକ ନିଦର୍ଶନ। ଜାତି ସଂପ୍ରଦାୟ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଶାକ୍ତ, ଶୈବ, ବୈଷ୍ଣବ ବା ମହିମାଧର୍ମ 
ହେଉ ଏହି ସହଜଲଭ୍ଯ ନିରାଡ଼ମ୍ବର ବାଦ୍ୟ ଖଞ୍ଜଣୀର ତାଳେ ତାଳେ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକତା ଓ 
ଅନ୍ତରଂଗତା ଗଢ଼ି ଉଠେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯୟରେ। ଖଞ୍ଜଣିମେଳରେ ନିରଳସ, କଠୋର ଏବଂ 
ନିରସ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନରେ ଶାନ୍ତି ଏବଂ ସଦଭାବ ଆସିଥାଏ ବୋଲି ଏହା ଓଡ଼ିଆଙ୍କର ଉ୍କଷ୍ଟ 
ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଲୋକ ସଙ୍ଗୀତ ପରମ୍ପରା। ଅନେକ ଅଞ୍ଚଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ଓଡ଼ିଆ କୀର୍ରନ 
ଓ ବାଦୀପାଲା ମୃଦଙ୍ଗ ଓ (ତାଳ) ଝାଞ୍ଜ ସହିତ ସାଧନ କରି କେତେକ ଦଳ ସୁବିଖ୍ୟାତ 
ହୋଇଛବ୍ତି। ସୂୁସଙ୍ଗଠିତ ଭାବରେ ବାଦୀପାଲା ବିଭିନ୍ନ ପର୍ବପର୍ବାଣୀରେ ଦୁଇ ବା ବେଶୀ 
ଦଳ ଭିତରେ ଉଭଜୁର୍ଷ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରନ୍ତି। ସଂସ୍କୃତ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଶାସ୍ତ୍, 
କାବ୍ୟ ତଥା ଲୋକ ସାହିତ୍ୟରୁ ଉପାଖ୍ୟାନ ଗୁଡ଼ିକ ସଙ୍ଗୀତ ମାଧ୍ଧମରେସେମାନେ ପରିବେଷଣ 
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୩୨୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କରିଥାନ୍ତି। ଏଥୁରେ ‘ପାଲାଗାୟକ ଓ ତାହାର ମୁଖ୍ୟ ସହକର୍ମୀ ପାଳିଆ” ସାମାନ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ସହକର୍ମୀମାନେ ଯଥା ମୃଦଙ୍ଗ- ବାଦକ ଏବଂ ଝାଞ୍ଞତାଳ ବାଦକ ଅଧୂକାଂଶ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଶିକ୍ଷିତ। କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ କେତେ ଜଟିଳ ଶାସ୍ତର ଅବତାରଣା କରି, ଯୁକ୍ତି କାଡ଼ି 
ପୁଣି ସମୟୋପଯୋଗୀ ବା ଯୁଗଧର୍ମୀ ସାମାଜିକ ସମସ୍ଯା ଉପରେ ରସାଳ ଏବଂ 
ହାସ୍ୟରସାତ୍ମକ ଟୀକା ଟିସ୍ତଣୀ ଦେଇ ଗାଁ ଲୋକଙ୍କୁ ରାତିସାରା ବୌବ୍ଧିକ ସ୍ରୋତରେ ଭସାଇ 
ନିଅନ୍ତି। ଅବଶ୍ୟ ବାଦୀପାଲାରେ ଯେଉଁ ଦଳ ପ୍ରଥମ ହୁଅନି ସେମାନେ ବିଶେଷ ପୁରସ୍କାର 
ପାଇ ସୁନାମ ଅର୍ଜନ କରନ୍ତି । ଏଥୁରେ ‘ପାଳିଆ”ର ଭୂମିକା ବିଶେଷ ଉତ୍କେଖଯୋଗ୍ୟ। କାରଣ 
ସେ ସାଧାରଣତଃ ଅଚାନକ ଆଶୁକବି ଭାବେ ମନରସାଣିଆ ଗୀତର ଭାଷା ଚାଡୁରି 
ମାଧ୍ୟମରେ ଗଣଚେତନାକୁ ସତେଜ କରିପାରେ। ଦାସ କାଠିଆ ବାଦ୍ଯ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଦ୍ଵୈତକଣ୍ଠରେ ସଙ୍ଗୀତ ପରିବେଷଣ ସେହିପରି ବିଶେଷ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରି ଜନପ୍ରିୟ 
ହୋଇଥୁଲା। 

ଯାତ୍ରା ବା ଲୋକନାଟକ ଲୋକ ସଂସ୍କ୍ରତିର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ବାହକ । ଏହାର ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ 
ପ୍ରକାର ଗୀତିନାଟ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ। ପ୍ରାୟ ପଚାଶ ବର୍ଷ ତଳେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅବ୍ୟବହିତ 
ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଉନ୍ମାଦନା ଓ ଆଗ୍ରହ ସହିତ ଗାଁ ମାନଙ୍କରେ ଯାତ୍ରା ଦଳଗଡଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା, 
ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ପୌରାଣିକ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀମୂଳକ ବା ଏତିହାସିକ ଏବଂ ସାମାଜିକ- ସମସ୍ୟା 
କେହ୍ଦ୍ରିୟ ନାଟକ ମାଧ୍ୟମରେ ଜନଜାଗରଣର ସ୍ତରଣ ହୋଇଥୁଲା, ତାହା ଆମ୍ଭେମାନେ ଅଙ୍ଗେ 
ନିଭାଇଛୁ। ବଡ଼ ବଡ଼ ପୂଜା ପର୍ବରେ ଯାତ୍ରା ଦକ ଦଳ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହେଉଥୁଲା। 
କେତେକ କମ ଗୌରବର କଥା ନଥୁଲା। ମନେ ହୁଏ ବାଦୀପାଲା ବା ପ୍ରତିଯୋଗିତାମୂଳକ 
ଯାତ୍ରା ବିଗତ ମହାଯୁଦ୍ଧ ପରର ଘଟଣା। କିନ୍ତୁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ପୌରାଣିକ ଯଥା- 
ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ ଓ ଅଠର ଖଣ୍ଡ ପୁରାଣର ଗଳ୍ପ ଉପାଖ୍ୟାନ ଭିଭ୍ତିରେ ଯେଉଁ ପାଲା 
ଓ ଗୀତିନାଟ୍ୟ ପରିବେଷିତ ହେଉଥଲା, ତାହା ଚିରାକର୍ଷକ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଟ୍ଗେ ଗଣଶିକ୍ଷାର 
ମାଧ୍ଯମ ମଧ୍ଯ ହେଉଥୁଲା। ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ଏହି କ୍ଷେତ୍ରର ବାହଜମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଅନୁଚ୍ଚ 
ଜାତିର ଲୋକ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ହୁଏତ ସାକ୍ଷର ନଥୁଲେ ବା ପାଠଶାଳାରେ ଶିକ୍ଷା ପାଇ 
ନଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପୁରାଣ ଚର୍ଚା ମାଧ୍ଯମରେ ଅଶିକ୍ଷାରୁ ନିଶ୍ଚୟ ରକ୍ଷା ପାଇଥୁଲେ। 

ବଡ଼ ଆନନ୍ଦର ଏବଂ ବିସ୍ମୟର ବିଷୟ ଏହି ଯେ ସାଧାରଣତଃ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ବାହକ 
ଏବଂ ବିଶେଷଜ୍ଞ ହେଉଥୂଲେ ଯେଉଁମାନେ କି ସମାଜରେ ଅବହେଳିତ, ଶୋଷଣ ଗ୍ରସ୍ତ, 
ଅଶିକ୍ଷିତ ଓ ଦରିଦ୍ର ପରିଶ୍ରମୀ ଶ୍ରେଣୀର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକ, ଅବିବାହିତ କନ୍ୟା, ଭିକାରୀ, କାରିଗର, 
ଚାଷୀ ମୂଲିଆ ଓ ଶଗଡ଼ିଆ, ଗାଇ ଜଗା, ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ କାଳିସି ମଧ୍ଯ ଏହି ମାନଙ୍କ ଭିତରୁ 
ହେଉଥୂଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ଅଧଵକାଂଶ ଶିବ ଓ ଠାକୁରାଣୀ ମନ୍ଦିରର ପୁଜକ ବା କାଳିସି ଥୂଲେ 
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ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ସଂସ୍ତ୍ରତି ୩୩୦ 


ମାଳି ବା ସେଇ ଭଳିଆ ଅନୁଜ ଜାତି ବା ସ୍ଥାନୀୟ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ବଂଶଧର ଯେଉଁମାନେ 
ପ୍ରଥମରୁ ସେ ଦେବାଦେବୀଙ୍କୁ ପୁଜା କରିଆସୁଛନ୍ତି। 

ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ମନ୍ଦିରମାନଙ୍କରେ ଯେଉଁ ଭୋଗ ଠାକୁର ଠାକୁରାଣୀକୁ 
ଦିଆଯାଏ, ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଘରେ ପର୍ବପର୍ବାଣୀରେ ଯେଉଁ ଭଳି ଭଳିକା ପିଠା, ଖ୍ରି 
ଖ୍ରିସା ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମିଷ୍ଠାନନ ଫଳମୂଳ ଏବଂ ଖାଦ୍ଯପଦାର୍ଥର ବ୍ଯବହାର ହୋଇଥାଏ, 
ତାହା ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ନିଦର୍ଶନ। ଭାରତର ଦୁର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଖାଦ୍ୟ ରନ୍ଧନ 
ପରମ୍ପରା ଯଥା ପଞ୍ଜାବୀ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତୀୟ“ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଞ୍ଚଳିକ ପରମ୍ପରା 
ପ୍ରାୟ ନିଶ୍ଚହନ ହେବାକୁ ଯାଉଛି। ଏଣୁ ଲୋକ ସଂସ୍କୃତିପ୍ରେମୀ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଓ ଆଞ୍ଚଳିକ 
ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ ଅତି ଶୀଘ୍ର ଏହା ସବୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ନ ରଖ୍‌ଲେ ଆମର ଏହି ଅନନ୍ୟ 
ଵିତିହ୍ୟ ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ ମଧ୍ଯ ପଡ଼ିବାକୁ ମିଳିବ ନାହିଁ। 

ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କ୍ୃତିରେ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ପ୍ରଥାର ବହୁଳ ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥୁବାରୁ ତାହାର ଅବତାରଣ ନ କରିଲେ ଆମ ଚିତ୍ରଣ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିଯିବ। ଭାରତରେ ପ୍ରାୟ 
ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଧର୍ମ ଭାଇ, ଧର୍ମ ଉଉଣୀ, ଧର୍ମ ମା ଓ ଧର୍ମ ବାପା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବନ୍ଧୁ ସମ୍ପର୍କ କରାଯାଇଥାଏ, ଯାହାକି ଜ୍ଞାତି ସମ୍ପର୍କ ଢ଼ାଞ୍ଚାରେ ଚଳେ। 
ନୃତଭ୍ସବିଦ୍ୂମାନେ ଏହାର ଅନୁଶୀଳନ କରି ପୃଥ୍‌ବୀର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ, ଆଦିବାସୀ ଓ 
ଅଣଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଏପରିକି ପଶ୍ଚିମ ଗୋଲାର୍ର ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ସମାଜରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର 
ଆଧୁନିକ ଉଦାହରଣ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଶିଶୁ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କଲାବେଳେ ତାକୁ ଧର୍ମବାପ 
ଓ ଧର୍ମ ମା (God father and god-mother) ବିଶେଷ ଭାବେ ନିଜର କରି ନିଅନି। 
ସେମାନେ ନିଜର ଜ୍ଞାତିକୁଟୁମ୍ବ ନ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପିଲାଟି ସହପ୍ରାୟଜୀବିତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାର ଏହିଭଳି ସମ୍ପର୍କ ଖୁବ ନିବିଡ଼ ଓ ଆଜିବନ ତଥା ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମିକ 
ହେଉଥ୍‌ବାର ଅନେକ ପ୍ରମାଣ ଅଛି। ମହାପ୍ରସାଦ” ଦେଇ ବା ମନ୍ଦିରର ଭୋଗ ଦେଇ, ବା 
ମନ୍ଦିର ପୂଜାର ଚାଉଳ ଦେଇ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବତାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷୀ ରଖୁ ସମ୍ବନ୍ଧ କରାଯାଏ ବୋଲି 
ଏହାକୁ “ସୂର୍ଯ୍ୟସମ୍ବନ୍ଧ କୁହାଯାଏ। ଏହି ସୂର୍ଯ୍ୟବନ୍ଧମାନେ ବିବାହ, ବ୍ରତଘର, ଦଶାହ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦୁଃଖସୁଖ ବେଳେ ପରସ୍ର ପରିବାର ମଧ୍ଯରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜ 
ଜ୍ଞାତି ଭଳି ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ହୋଇପଡ଼ନ୍ତି। ଅନେକ କହନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟବନ୍ଧୁ ଉପରେ ଯେତେ ନିର୍ଭର 
କରିହେବ- ସେତେଟା ନିଜ ଜ୍ଞାତିଠାରୁ ଆଶା କରାଯାଏ ନାହିଁ। ସବୁଠୁଁ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ କଥା 
ଏହି ଯେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଉଚ୍ଟ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ଯରେ, ହିନ୍ଦୁ ଆଦିବାସୀ ମଧ୍ଯରେ, 
ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀଆନ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ସୂର୍ଯ୍ୟବନ୍ଧୁ ସମ୍ଭର୍କ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ସବୁ ପ୍ରାନ୍ତରେ ଥୁଲା। ଧର୍ମ ଭାଇ, ଧର୍ମ ଭଉଣୀ, ଧର୍ମ ମା, ଧର୍ମ ବାପା ବାହାରେ ସଂଗାତ, 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୩୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମୈତ୍ର, ମକର, ସହି ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ବନ୍ଧ ବଡ଼ ପ୍ରାଣ ସ୍ତର୍ଶୀ ହେଉଥଲା, ଜାତି ପ୍ରଥାର ବିଭେଦକାରୀ 
ଶକ୍ତି, ଅର୍ଥନୈତିକ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଗର ଶୋଷଣ ସମ୍ପର୍କ, ସାଆନ୍ତ ମୂଲିଆର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ - ଦାସତଵ 
ବନ୍ଧନ, ଧର୍ମ ଧର୍ମ ଭିତରେ ବିଦ୍ରେଶ ଏହା ସବୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବନ୍ଧୁତାର (ritual kinship) 
ସ୍ପେହପରଶରେ ଲାଘବ ହୋଇପାରୁଥୁଲା | ପୂର୍ବକାଳରେ ଓଡ଼ିଶାର ସଂହତି ବୋଧହୁଏ- ଏହି 
ଧରଣର ଲୌକିକ ସମ୍ପର୍କ ଏବଂ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ମୈତ୍ରୀପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଚାର ବ୍ୟବହାର 
ମାଧ୍ୟମରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଥୁଲା। 

ଏବେ ସିନେମା, ଦୂରଦର୍ଶନ, ରେଡ଼ିଓ, ଭିଡ଼ିଓ କ୍ୟାସେଟ୍‌ ଇତ୍ୟାଦିର ବହୁଳ ପ୍ରସାର 
ଫଳରେ ଆମର ଲୋକସଂସ୍ତ୍ୃତି ଧୀରେ ଧୀରେ ଲୋପ ପାଇଯିବାକୁ ବସିଲାଣି କାରଣ 
ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିକଳ୍ପ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆସିଗଲାଣି କିମ୍ବା ସେହି ଧରଣର ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି 
ପରିବେଷଣର ଆଉ ସୁଯୋଗ ବା ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ତଥାପି ଆଜି ଲୋକ ସଂସ୍ତୃତି 
ଓଡ଼ିଶାରେ କାହିଁକି, ସବୁ ପ୍ରଦେଶରେ, ଏବଂ ଭାରତରେ କାହିଁକି ପୃଥ୍ବୀର ସବୁ ଦେଶରେ 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ସଭାର ପୁନର୍ଚାଗରଣ rise of regional ethnicity ପାଇଁ ଏକ 
ବିରାଟ ଆୟୁଧ ଓ ସ୍ଵଭାବସିନ୍ଧ ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଗଲାଣି। ଯୁଗୋସ୍ପୋଭିଆରେ ପୂର୍ବତନ 
ସୋଭିଏତ଼ ଗଣରାଜ୍ୟରେ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶରେ ଏହି ଜନଗୋଷ୍ଠୀ ପୁନର୍ଚଚାଗରଣ ଖୁବ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୋଇଛି। ଲୋକ ସଂସ୍କୃତି କେବଳ ପର୍ଯ୍ୟଟକଙ୍କ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ବରଂ 
ରାଜନୈତିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ଆଜି ସକ୍ରିୟ ଏବଂ ମୁଖର। ଏହାହିଁ ହୁଏତ ସାଂସ୍ତୃତିକ 
ବିବର୍ଗନର ଏକ ମହାସ୍କୋଗାନ। 
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ଭାଷା ଶିକ୍ଷା 
ଦେବୀ ପ୍ରସନ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଭାଷାଶିକ୍ଷା ଆଲୋଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଭାଷାର ପ୍ରକୃତି ଓ ବ୍ୟାକରଣ ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଭାବ ବିନିମୟ ପାଇଁ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଉଥ୍‌ବା ଯେ କୌଣସି ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ, ବିକାର, ସଂକେତ, ଏପରିକି ନିଃଶବ୍ଦତା ମଧ୍ଯ 
‘ଭାଷା'ର ଅଙଟ୍ଗୀଭୂତ । ଏଇ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମହୁମାଛିର ନାଚ, ବେଙ୍ଗରଡ଼ି, ମିଜଟେକୋ ହୃଇସିଲ୍‌ 
ଟକ କିମ୍ବା ବିଭିନ୍ନ ଠାର ଏସବୁ ଭାଷାର ଅଙ୍ଗ ! ତେବେ ବର୍ତମାନର ଆଲୋଚନା ପାଇଁ 
କେବଳ ମଣିଷସମାଜରେ ଭାବବିନିମୟର ବାହନ ଭାଷାକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯିବ । 

ଭାଷାଣଶିକ୍ଷା କଥାଟି ବିଭିନ୍ନ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ କଥା ବୁଝାଇଥାଏ । କିଏ ପ୍ରଥମ, 
ଦ୍ଵିତୀୟ, ତୃତୀୟ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କଥା କହିଲାବେଳେ ଆଉ କିଏ ମାତୃଭାଷା ବନାମ ବିଦେଶୀ 
ଭାଷାଶିକ୍ଷା କଥା କହୁଛି । ଭାଷାଶିକ୍ଷା କାହାପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, କାହାପାଇଁ କହିବା ଶିକ୍ଷା, 
କାହାପାଇଁ ଲେଖାପଢ଼ା ଶିକ୍ଷା, କାହାପାଇଁ ରଚନା ଶିକ୍ଷା, ପୁଣି କାହାପାଇଁ ବ୍ୟାକରଣ ଓ 
ଶଦ୍ଦ ଶିକ୍ଷା । ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଲୋକ ଭାଷାଶିକ୍ଷା, ଭାଷା ବିଷୟରେ ଶିକ୍ଷା ବିଚାରର ପରିସର, 
ପଦ୍ଧତି ଓ ପରିଣାମ ଯେ ଭିନ୍ନ ଏକଥା ନ ବୁଝିଲେ ଭାଷା ଶିକ୍ଷାର ବିଷୟରେ ମୂଳତତ୍ସ 
ଅଜଣା ରହିଯିବ । 

ଭାଷାଶିକ୍ଷା ଓ ଭାଷା ବିଷୟରେ ଶିକ୍ଷା ଭିତରେ ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିବାପାଇଁ ଗୋଟିଏ 
ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଇପାରେ । ଜଣେ ଲୋକ ପହଁରା ବିଷୟରେ ସମସ୍ତ ନିୟମକାନୁନ 
ଟିକିନିଖି ଜାଣିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜେ ପହଁରା ନ ଜାଣିଥୂଲେ ବୁଡ଼ିମରିବା ନିଶ୍ଚିତ । ସେହିପରି 
ଜଣେ ଭାଷାର ବ୍ୟାକରଣ ବିଷୟରେ ଯେଡ଼େ ପଶ୍ଡିତ ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ପ୍ରକୃତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଭାଷା ବ୍ୟବହାରରେ ସେ ଯେ ଦକ୍ଷ ହେବେ ଏହାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ଭାଷା 
ବିଷୟରେ ଶିକ୍ଷା କହିଲେ ସେ ଭାଷାର ଇତିହାସ, ସେ ଭାଷା କହୁଥ୍ବା ଲୋକଙ୍କର ବହିରଙ୍ଗ 
ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଇତିହାସ ଓ ଭାଷାର ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସମ୍ବନ୍ଧିତ ନିୟମ ବୁଝାଯାଇ ପାରେ । 
ଏସବୁ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ବିଶେଷ ଭାଷା ବ୍ୟବହାରରେ ଅପାରଗତା ଯେ ସମ୍ଭବ ଏକଥା ବିସ୍ତାରିତ 
କରି କହିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । 

ଭାଷାକୁ ମାଧ୍ଯମରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରିବା ସେହିପରି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଥା । ଭାଷା ପ୍ରକାଶ 
ଏକପ୍ରକାର ତକନୀକି ଦକ୍ଷତା । ଏହାର କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବିଷୟବସ୍ତୁ ନାହିଁ । ବିଭିନ 
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୩୩୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଷୟବସ୍ତୁ ସହିତ ଏହାର ବିକାଶରେ ହିଁ ଭାଷାର ବିକାଶ । ଆମ ଶିକ୍ଷାବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଧାରଣା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ କେବଳ ଇଂରାଜୀ ବା ଆଂଚଳିକ ସାହିତ୍ଯ ବା 
ବ୍ୟାକରଣର ରଚନା ପାଠ୍ୟରେ ହିଁ ଭାଷା ପ୍ରକାଶର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଫଳରେ 
ସାହିତ୍ୟର ଭାଷା ଓ ବିଜ୍ଞାନ ବା ସମାଜବିଜ୍ଞାନର ଭାଷାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା ହୁଏନାହିଁ । ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ ମାତୃଭାଷା ମାଧ୍ୟମରେ ପଢ଼ି 
ମଧ୍ଯ ଛାତ୍ର କଲେଜରେ ସେଇ ମାତୃଭାଷା ମାଧ୍ଯମରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟ ପଢ଼ିଲାବେଳକୁ ପଛେଇ 
ଯାଉଛି । ଏଥୁପାଇଁ ପାଠ୍ୟପୁସ୍ତକର ଅଭାବ, ତକନୀକି ଶବ୍ଦର ଅପ୍ରତୁଳତା ଆଦିକୁ କାରଣ 
ରୂପେ କୁହାଯାଉଥୁ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟର ମାଧ୍ଯମରୂପେ ଭାଷାର ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଅଜ୍ଞନତା ଯେ ଏକ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ, ଏ କଥା ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଦ୍ଧା ଶିକ୍ଷାବିତ ମାନେ 
ବୁଝିନାହାନ୍ତି । 

ଭାଷାଶି କ୍ଷାପାଇଁ ବ୍ୟାକରଣ ପ୍ରୟୋଜନ ହେଲେ ହେଁ ଏହା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଲୋକମନରେ 
କିମ୍ଭୁତକିମାକାର କଳନା ରହିଛି । କେତେକଙ୍କ ମତରେ ବ୍ୟାକରଣ ହେଉଚି ଭାଷା ବିଷୟରେ 
ସୂତ୍ର ବା ନିୟମ, ଯାହାର ଅନୁସରଣରେ ନିଲ ଲେକନ ଓ ଆଦର୍ଶ କଥନ ସମ୍ଭବ । ଆଉ 
କେତେକଙ୍କ ମତରେ କଥ୍ତ ଭାଷାର ବ୍ୟାକରଣ ନାହିଁ, ଲିଖୁତ ଭାଷାର ହିଁ ବ୍ୟାକରଣ 
ସମ୍ଭବ । ପୁଣି ଆଉ କେତେକଙ୍କ ମତରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଭାଷା ନାହିଁ, କେବଳ ବୋଲି 
ଅଛି । ତେଣୁ ସେପରି ବୋଲିର ବ୍ୟାକରଣ ଥୁବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ! ଇଂରାଜୀ grammer 
ଶବ୍ଦଟି ଗୋଟିଏ ଯେଉଁ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଶବ୍ଦ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ, ତାହାର ଅର୍ଥ ‘ଲେଖ୍ବାଂ । ତେଣୁ ଲିଖିତ 
ଭାଷାର ବ୍ୟାକରଣ ଅଛି ବୋଲି ସାଧାରଣରେ ଗୃହୀତ ହେବା ବିଚିତ୍ର ନୁହେଁ । ବ୍ୟାକରଣର 
ସଂଜ୍ଞା ବିଷୟରେ ଅଧ୍ବକ ଆଲୋଚନା ନକରି ଏଠାରେ ଏତିକି କହିଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବ 
ଯେ, ଯେଉଁ ଓଡ଼ିଆ ବଙ୍ଗାଳୀଙ୍କ ପରି ବଙ୍ଗଜା କହିପାରେ, ସେ ବଙ୍ଗଳା ବ୍ୟାକରଣ ବିଷୟରେ 
ପାରଙ୍ଗମ । ବ୍ୟାକରଣ ଲେଖା ହେବା ନହେବା ବା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭାବରେ କାରକ, ବିଭକ୍ତ, 
କାଳ, ବଚନ ଆଦି ସମ୍ପର୍କୀୟ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା ନଦେବା ଉପରେ ଏ ବ୍ୟାକରଣଙଜ୍ଞାନ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ମନେରଖିବାକୁ ହେବ, ଯେ ବ୍ୟାକରଣ ଦଖଲ କରିଚି ସେ କେଉଁ 
ବାକ୍ୟ ବ୍ୟାକରଣ ସିଦ୍ଧ ଓ କ”ଣ ନୁହେଁ- ସେକଥା କହିପାରିବ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, 
ବ୍ୟାକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଶ୍ବର ଉତ୍ତର ନ ଦେଇ ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ ଯେକୌଣସି ଇଂରାଜୀ 
ଭାଷାଭାଷୀ ସହଜେ କହିପାରିବ ଯେ He i$ usually good, ବ୍ୟାକରଣସିଛ୍ଧ, କିନୁ 
He is quicly good ନୃହେଁ ! ଭାଷା ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟାକରଣ 'ତକନିକୀ' ଶବ୍ଦରୂପେ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥାଏ । ଏକ ପକ୍ଷରେ ଧ୍ଵନି ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଅର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ଭାଷାର ବିଶ୍ନେଷଣକୁ ବ୍ୟାକରଣ କୁଯାହାଇପାରେ । ଭାଷା କ'ଣ ହେବା ଉଚିତ ଏହା 
ନିର୍ବାରଣ କରିବା ବ୍ୟାକରଣର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଭାଷା କଣ ଏହାର ବିଶ୍ନେଷଣ 
ହିଁ ବ୍ୟାକରଣ । ବ୍ୟାକରଣ ସୂତ୍ର ବା ନିୟମ ବିଶ୍ନେଷଣାତ୍ମକ, ନିର୍ବାରଣମ୍କ ନୁହେଁ । ଭାଷାର 
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ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ୩୩୪ 


ବିଶ୍ମେଷଣ କରି ତାହାର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରଖ୍ୟାପକ ନିୟମହି ବ୍ୟାକରଣ- ନିୟମ ! ଭାଷା କଣ ହେବା 
ଉଚିତ ଏହା ନିର୍ବାରଣ କରିବା ବୈୟାକରଣିକ ନିୟମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୁହେଁ । ସଂସ୍କୃତରେ 
କୁହାଯାଇଛି, ‘ପ୍ରୟୋଗ ସରଣାଃ ବୟାକରଣାଃଂ । ଅର୍ଥାତ ବ୍ୟାକରଣକାର ପ୍ରୟୋଗକୁ ହିଁ 
ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । ପ୍ରୟୋଗ ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟାକରଣନ-ନିର୍ଭର ହୁଏ, ସେତେବେଳେ 
ଭାଷା କୃତ୍ରିମ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 

ଏକଥା କହିବା ସନ୍ଗେ ମାନିବାକୁ ହେବ ଯେ, କଥ୍ତ ଭାଷା ଅପେକ୍ଷା ଲିଖିତ ଭାଷାର 
ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଦରେ ଲୋକଧାରଣା ଅତ୍ଯନ୍ତ ବଳିଷ୍ଠ । ପୁଣି ଥରେ ବ୍ୟାକରଣ ଲେଖା 
ହୋଇଗଲେ ପ୍ରୟୋଗ ପରିବରଁନକୁ ଧରି ନୂଆ ବ୍ୟାକରଣ ଲେଖିବାକୁ ଅନେକ 
ସମୟଲାଗେ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଇଂରାଜୀଭାଷା ବିଷୟରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ଵକ ଭାଷା- 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଆଜି ବି ସ୍ତ୍ରଲମାନଙ୍କରେ ଲାଟିନ୍ନ, ଗ୍ରୀକ 
ବ୍ୟାକରଣସନ୍ମତ ଇଂରାଜୀ ବ୍ୟାକରଣ ଚଳୁଚି । ସେହିପରି ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାମାନଙ୍କରେ ବହୁ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଥୂଲେ ହେଁ ସଂସ୍କୃତ ପଦ୍ଧତିର ବ୍ୟାକରଣ ଅଧୁକାଂଶ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ଆସନ ଜମେଇ ରହିଛି । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଜଣେ ଜାପାନୀ ପଶ୍ତିତ ତାଙ୍କ 
ଭାଷାର ବ୍ୟାକରଣ ଲେଖିବାକୁ ଯାଇ ସୁନ୍ଦର ଛବି କାଟି କର୍ରା, କର୍ମ କରଣ ଭେଦରେ 
୭ଟି କାରକ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଏକବଚନ, ବହୁବଚନ ଭେଦ ଦେଖାଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘରେ 
Watakushi ଲେଖିଲା ପରି ହିନ୍ଦୀ ବା ଓଡ଼ିଆ ବ୍ୟାକରଣ ଲେଖକ ଜୀବନ୍ତ, ଭାଷାରେ 
୭ଟ୍ି କାରକ ଖୋଜି ଧନ୍ଦି ହେବା ସମାନ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଷାର ବ୍ୟାକରଣ ଭିନ୍ନ ଓ 
ବ୍ୟବହାରରୁ ହିଁ ଏହି ବ୍ୟାକରଣର ଅଧ୍ୟୟନ ସମ୍ଭବ“ ଏକଥା ନତାଣିଲେ ଭାଷାଶିକ୍ଷା 
ବିଚାର ଅସମ୍ଭବ । 
ମାତୃଭୂମି ଓ ମାତୃଭାଷା 

ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀ ହିସାବରେ ଜନନୀ ଓ ବନ୍ଧରୂମିକୁ ସବୁଦେଶରେ ସବୁ କାଳରେ ସମ୍ଚଭାନ 
ଦିଆଯାଇଚି । ଦେହ ଓ ମନକୁ ରସ ଯୋଗାଇ, ସାମାଜୀକରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସବୁମନ୍ତେ 
ଆପଣା ଜୀବନ ନିଗାଡ଼ି, ସବୁ ବିପଦ -ଆପଦକୁ ଘଣ୍ଟଘୋଡ଼ାଇ ଜନନୀ ଓ ଜନ୍ମଭୂମି ମଣିଷର 
ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେୟତାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତରରୂପେ ବିବେଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ‘ଜନନୀ ଜନ୍ମଭୂମିଶ୍ଚ ସ୍ଵର୍ଗାଦପି 
ଗରୀୟସୀ” ଏଇ ଭାବନାର ପ୍ରତୀକ । 

ଜନନୀ କେବଳ ଜନ୍ମ ଦେଇଥ୍‌ବା ସ୍ତୀ-ମାତ୍ର ନୁହେଁ, ଏହା ଆଦର୍ଶ ନାରୀତ୍ଵ ଓ ମାତୃତ୍ନ 
ଏକ କାଛ୍ନିକ ସ୍ଵର୍ଗ । ଜନ୍ମଂପରିତ୍ୟକ୍ତ ଶିଶୁ ହେଉ କିମ୍ବା ଜନ୍ମ ¬ ଅବିଚାରିତ ମନୁଷ୍ୟ ହେଉ, 
କାହାରି ପକ୍ଷରେ ତନନୀର କଳ୍ପନା ତୃ୍ପ ନୁହେଁ । ଜନ୍ମଭୂମି ସେହିପରି ଭୂଖଣ୍ଡ, ମାତ୍ର ନୁହେଁ, 
ଏହା ଏକ କଳ୍ପନା । ନିଜ ରାଜ୍ୟରେ ହେଉ ବା ପରରାଜ୍ୟରେ ହେଉ, ବନ୍ଧୁ ବା ଶତୁଦ୍ଧାରା 
ଶାସିତ ହେଉ, ଏହାର ଏପରି ମନୋରାଜ୍ୟ ଯାହା ମନେ ରଖାଯାଏ, ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖାଯାଏ, 
କଛନା କରାଯାଏ । 
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୩୩୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦ୍ବିଜେନ୍ଦ୍ରରାଲ ରାୟ ଧନ୍ଯଧାନ୍ଯୟପୁଷ୍ଠେଭରା' କବିତାଟିରେ ଆପଣା ମାତୃଭୂମିର 
ଯେଉଁଚିତ୍ର ଫୁଟାଇଛନ୍ତି, ତାହା ଅନନ୍ୟସାଧାରଣ | ପୃଥ୍ବୀର ଯେଉଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଦେଶ ମୋ 
ଜନ୍ମଭୂମି ଭୂଗୋଳ ମାନଚିତ୍ରରେ ଖୋଜିଲେ ତା ମିଳିବନାହିଁ । ତାହା ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଇ ତିଆରି 
ଆଉ ସ୍ମତିରେ ଘେରା । ପୃଥ୍ବୀର କୌଣସି ଦେଶ ତାର ସମସରି ନୁହେଁ । ମାତୃଭୂମିର 
ଏଇ ମନୋଞ୍ଚ ଚିତ୍ର କାନ୍ତକବିଙ୍କ ‘ବନ୍ଦେ ଉଦକ୍କଳ-ଜନନୀ” କବିତାରେ ମଧ୍ଯ ମନୋରମ 
ଭାବରେ ଫୁଟିଉଠିଚି । ବୋଉ ଥାଉ କି ନଥାଉ, ମୁଁ ଜନ୍ମଭୂମି ପାଖରେ ବା ଦୂରରେ ଥାଏ, 
ଏଇ ସ୍ଵପ୍ନ ଆଉ ସ୍ମତି ସବୁଦିନେ ପାଖରେ ଥୁବ । ମନର ବିସ୍ତାରକୁ ଶେଷ ସୀମାରେ, 
ଅନୁଭୂତିର ଗରୀରତାର ଅତଳତଳରେ, ଜୀବନରଙ୍ଗର ବର୍ଣ୍ଠାଢ୍ୟ ଆଭାରେ ରଞ୍ଜିତ ଜନନୀ 
ଓ ଜନ୍ମଭୂମିର ଚେତନା ମଣିଷର ଚେତା ଥୁବାଯାଏ ରହିଥ୍‌ବ । 

ମା” ଓ ମାତୃଭୂମି ପରି ମାଡ଼ ଭୂମି ଓ ମାତୃଭାଷା ଏକାଧାରରେ କଳ୍ପନା ଓ ଏକାନ୍ତ 
ବାସ୍ତବ । ଦେଶାନ୍ତରୀ ହୋଇ ଯେ ଆପଣା ମାତୃଭାଷା ହରାଇଚି, ମାତୃଭାଷାର ସଂସର୍ଶରେ 
ଆସିଲେ ତା” ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତନ୍ଦନ ଜାଗେ । ‘ମା” ଓ ‘ମାତୃଭୂମି ପରି ମାତୃଭାଷାର 
ଇଜତ ଓ ଗୌରବ ରକ୍ଷା ଲାଗି ମଣିଷ ପ୍ରାଣବଳି ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ଦ୍ବିଧା କରେନାହିଁ । 
ଭାଷାଭିରିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ ହୋଇ ଶେଷକୁ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରାଣବଳିଦ୍ଧାରା କିପରି ନୃତନ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ କରିପାରିଲା, ତା'ର 
ଉଦାହରଣ ବାଙ୍ଗାଲାଦେଶ । ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଭାଷା ଯୋଜନା ସଂପକୀୟ ଯେକୌଣସି 
ଇତିହାସକାର ଏ ଦଷ୍ଟାନ୍ତକୁ ଏଡ଼ି ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । 

ପୁରାଣର କର୍ଣ୍ଣ କୁନ୍ତୀ ବଦଳରେ ରାଧାଙ୍କୁ “ମା” ବୋଲି ମାନିଚି । ଆଜିର ଦୂନିଆରେ 
ୟୁରୋପ, ଆଫ୍ରିକା ଓ ଏସିଆର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକେ ଆମେରିକାକୁ ଆପଣା ଜନ୍ମଭୂମିର 
ମାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତୃତ୍ତାଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି । ଚୀନା ପିଲା ଇଂରାଜୀକୁ, 
ମାଳୟଳୀ ପିଲା ଓଡ଼ିଆକୁ କିମ୍ବା ତାମିଲ ପିଲା ହିନ୍ଦୀକୁ ଆପଣା ମାତୃଭାଷା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଆଜିକାର ପୃଥୂବୀରେ ପ୍ରତୁଳ । ଭାରତର ଜନସୁମାରିରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ଲୋକେ ତେଲି, ହରିଦାସୀ, ଗୋଲାପପୁରୀ ଆଦିକୁ ଆପଣା ମାତୃଭାଷା ରୂପେ ଦାବୀ 
କରିଛନ୍ତି । ଜାତି, ଧର୍ମ ଗୋଷ୍ଠୀ ଗାଁ ଯେଉଁ ନାମରେ ନାମିତ ହେଲେ ହେଁ ମାଡୃଭାଷା 
ଯେ ମଣିଷର ଏକାନ୍ତ ନିଜର, ପ୍ରିୟଠାରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରିୟତର ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ପୁଣି 
ସାମାଜିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାବରେ ଆପଣାର ପରିଚୟକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଚିହ୍ନାଇବାର ପ୍ରବୃରି 
ସହିତ , ଏହାର ଯେ ସମ୍ପର୍କ ରହିଚି, ଏକଥା ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଗଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ । 
ବିଦେଶୀ ଭାଷା 

‘ବିଦେଶୀ ଶବ୍ଦଟି ପଛରେ କିଛି ପରିମାଣରେ ରୋମାଣ୍ଡିକ୍‌ କଳ୍ରନା ପ୍ରବଣତା 
ରହିଚି । ଦୂରପର୍ବତ ସୁନ୍ଦର, ଗୀ-କନିଆ ସିଙ୍ଗାଣି-ନାକୀ ନ୍ୟାୟରେ ଯାହା ବିଦେଶୀ ତାହା 
ସୁନ୍ଦର, ମଜବୁତ ଓ ଶ୍ରେୟରୂପେ ସାଧାରଣତଃ ଗଣାଯାଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଦେଶ”ର କଳଛ୍ଥନା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ୩୩୬ 


ମଣିଷର ମନୋରାଜ୍ୟର ବିସ୍ତୃତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ଆଚି ମଧ୍ଯ ଭାରତବର୍ଷରେ 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ ପଛୁଆ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଗାଁ ବାହାରକୁ ଯିବା, ବିଦେଶ ଯିବା ସାଙ୍ଗରେ 
ସମାନ ଭାବରେ ଗଣାହୁଏ । ଆଗେ ରାସ୍ତାଘାଟ କମ୍‌ ଥିଲାବେଳେ ତୀର୍ଥଯାତ୍ର କିମ୍ବା ଚାକିରି 
ପାଇଁ ସହରକୁ ଯିବାକୁ ବିଦେଶ କରିବା' ବୋଲି ଲୋକେ ମନେକରୁଥୁଲେ । ପୁରୁଣା 
କାଳରେ ଗଡ଼ଜାତ ରାଜା ବା ସାନ ଜମିଦାର କାହାକୁ ତାହା ଶାସିତ ଅଞ୍ଚଳରୁ ବାହାର 
କରିଦେଲେ ତାକୁ ରାଜ୍ୟବାହାର” ହୁକୁମ ଦିଆଗଲା ବୋଲି କୁହାଯାଉଥୁଲା । ଫାସିଆରା 
ପାଲାରେ “ରଙ୍ଗ ମାର ବିଦେଶୀ” ଷାଠିଏ ଭରଣ ଧାନ ଖାଉଥା ବସି”ରେ ଯେଉଁ ବିଦେଶୀ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଅଣଭାରତୀୟ ଅର୍ଥରେ ନୁହେଁ, ଆପଣା ଜଣା ଅଂଚଳ ବାହାର 
ଲୋକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି । ଏଥୁରୁ ଦେଖାଯିବ ଯେ ଏକ ଜାତି ବାହାରର 
ଲୋକ ( ସାନ୍ତାଳ ବା ପାରଂଗା ଅନ୍ୟ ଜାତିକୁ ବିଦେଶୀ ମନେ କରିପାରନ୍ତି ) ଏକ ଗୀ, ପ୍ରଦେଶ 
ବା ରାଜ୍ୟ ବାହାରର ଲୋକ ଏକ ଭାଷାଭାଷୀ ଅଂଚଳ ବାହାରର ଲୋକ ବିଦେଶୀ ନାମରେ 
ନାମିତ ହୋଇପାରନ୍ତି । 

ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗରେ ଅର୍ଥର ଶିଥୂଳତା କିଛି ଚୂଆ କଥା ନୁହେଁ । ରକ ବେଦରେ 
“ବିଢ଼ାନାହିଂ ଆର୍ଯ୍ୟାନ ଯୋ ଚ ଦସ୍ୟୋବ ବହିଁଶୁତେ” ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ 
ଭାରତକୁ ଆସିବାବେଳେ ସେମାନେ ଆର୍ଯ୍ୟେତର ସବୁ ଲୋକଙ୍କୁ ଦସ୍ୟୁଂ ନାମରେ ନାମିତ 
କରୁଥୂଲେ । ଇତିହାସ କାଳରେ ଗ୍ରୀକ୍ରମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଆରବ, ପାରସିକ, ତୁର୍କୀ ମୋଗଲ, 
ୟୁରୋପୀୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଯବନ” ନାମରେ ନାମିତ କରାଯିବାର ଉଦାହରଣ ରହିଚି । 
ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ “ବିଦେଶୀ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବ୍ୟାପ୍ରିରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କିଛି ନାହିଁ । 

କିନ୍ତୁ ସମସ୍ୟା ହେଉଚି ବିଦେଶୀକୁ ବିଶେଷଣ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ, ବିଶେଷ 
କରି ଦେଶୀ ଭାଷାରୁ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ବିଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ଚିହ୍ମେଇବାରେ । ଯଦି ବିଦେଶୀ 
ଭାଷା କହିଲେ ଦେଶ ବାହାରର ଭାଷା ବୁଝିବାକୁ ହେବ, ତେବେ କେଉଁ ଅର୍ଥରେ ‘ଦେଶ”ର 
ବ୍ୟବହାର ଯିବ ବୋଲି ଧରାଯିବ ? ପୁଣି ଇତିହାସର ଧାରାରେ ଅତୀତର କେଉଁ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଦେଶୀ ବିଦେଶୀ ବିଚାର ବଂଦ କରାଯିବ ? ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଯଦି 
ଧରିନିଆଯାଏ ଯେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଭାରତ ବାହାରୁ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଥୂଲେ, ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କ ଭାଷା ଭାରତର ସମସ୍ତ ଆଧୁନିକ ଆର୍ଯ୍ୟଓଭାଷାକୁ ବିଦେଶୀ ଭାଷା ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବ ? ଅସଲ କଥା ହେଉଚି, ଏ ପ୍ରକାରର ବିତର୍କ ଭାଷା- ଶିକ୍ଷଣ ବିଚାରରେ ବିଶେଷ 
ଅଲୋକପାତ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ । ତେବେ କଣ “ବିଦେଶୀ ଭାଷା' କଥାଟିର କୌଣସି 
ଶୈକ୍ଷଣିକ ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । 
ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଷା 

ଉପର ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ସାଂପ୍ରତିକ ଭାବରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବା Second 
Language କଥାଟିର ମଧ୍ଯ ସାମାନ୍ୟ ବିଶ୍ମେଷଣ ପ୍ରୟୋଜନ । ଅନେକ ତ୍ରିଭାଷି ସୃତ୍ର 
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୩୩୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଚାରରେ ପ୍ରଥମ ଦ୍ଵିତୀୟ କ୍ରମର ଗଣନା ପ୍ରସଂଗରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର 
କରିଥାତି । ଭାଷା ଶିକ୍ଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆପଣା ମାତୃଭାଷା ବ୍ୟତିରକ୍ତ ଦ୍ବିତୀୟ ବା ପରବର୍ରୀ 
ସମସ୍ତ ଭାଷା ଶିକ୍ଷାକୁ ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଷାରୂପେ କେହି କେହି ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି । ଆଉ କେତେକ 
ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଷା ଓ ବିଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ସମାର୍ଥବାଚକ ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି । 

ଭାଷା-ଗଣନାର କ୍ରମସଂଖ୍ୟା ପ୍ରଥମ ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଷା ନାମକରଣରେ ତକନିକୀ ଭାଷା 
ସୁଲଭ୍ତ ସାର୍ଥକତା ନାହିଁ । ଅଥଚ ଭାଷାଶିକ୍ଷଣ ପଦ୍ଧତିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ଣେଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଷା ଓ ବିଦେଶୀ ଭାଷାର ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଏହି ଭୂମିକା ବୁଝିବାକୁ 
ହେଲେ ବିଚାର କରାଯାଇଥୂବା ଲୋକପ୍ରଚଳିତ ସାଧାରଣ ମତ ବାହାରକୁ ଯାଇ ବିଚାର 
କରିବାକୁ ହେବ । 

ଭାଷାଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ର ଓ ତାର ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ବହୁ ପରମାଣରେ ଶିକ୍ଷା ସାମଗ୍ରୀ 
ଓ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ନିର୍ବାରଣ କରିଥାଏ । ଯେଉଁଠି ଦୈନନ୍ଦିନ ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ଶିଖିଥୁ୍‌ବା 
ଭାଷାର ଚଳଣି ଥାଏ ସେଠି ପରିବେଶ ନାସ୍ତି ଉଭୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶିକ୍ଷାଥୀ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ 
ପକାଏ । ଯଦି ଜ଼ାସର ଭାଷା ଓ ପରିବେଶର ଭାଷା ଏକା ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ଭାଷାଶିକ୍ଷା 
ଚଂଚଳ ଗତିରେ ହୁଏ । ପୁଣି ଭାଷା ଏକା ହେଲେ ହେଁ ଯଦି ପରିବେଶର ବୋଲି ଓ ଜ୍ଲାସର 
ବୋଲି ଭିନ୍ନ ହୁଏ, ତେବେ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀ ଶିକ୍ଷା ମର ହୁଏ । ଉଭୟତ୍ର ଭାଷା ଭିନ ଭିନ୍ନ 
ହେଲେ ସେହି ଏକ ଅବସ୍ଥା । କେବଳ ଉଭୟ ଭାଷା ନିକଟତା ବା ଦୂରତା ସମସ୍ୟାର 
ସୂଚିତ କରେ । 

ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଦେଖାଯିବ ଯେ କୌଣସି ଭାଷା ସ୍ପଭାବତଃ ୧ମ, ୨ୟ, 
ବା ବିଦେଶୀ ଭାଷା ନୁହେଁ । କୌଣସି ଲୋକ ପକ୍ଷରେ ଦୁଇଟି ଭାଷା ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମ ଭାଷା 
ହେବା ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଉଭୟ ମାତୃଭାଷା ସମ୍ମାନର ଅଧ୍ଵକାରୀ, 
କିନ୍ତୁ ବୟସବୃବି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଉଭୟ ଭାଷା-ପ୍ରୟୋଗର ପରିସର କ୍ରମେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଭୟ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁବା ଦ୍ଵିଭାଷୀ ତାଭ୍ଵିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମ୍ଭବ ହେଲେ ହେଁ ବିରଳ ! ସାହିତ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଚାହିଁଲେ ଏ କଥା ଆଉ ଟିକିଏ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ । ଅନ୍ନଦାଶଙ୍କର ଓଡ଼ିଆ ବଙ୍ଗଳା ଉଭୟରେ ଲେଖା ଆରମ୍ଭ କରିଥୂଲେ | ମଧ୍ଯ 
ଶେଷକୁ ବଙ୍ଗଳାକୁ ହିଁ ସର୍୍ନାର ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ ! ରାଧାନାଥ ବଙ୍ଗଳାରେ 
ଲେଖିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଖ୍ୟତଃ ଓଡ଼ିଆରେ ହିଁ ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟିଶୀଳ ମନର ପରିପ୍ରକାଶ । ଆପଣା 
ଦେଶ ଓ ବିଦେଶର ବହୁ ସାହିତ୍ଯକଙ୍କ ଜୀବନ ଓ କୃତି ଏହାର ଉଦାହରଣ ହେବ । 

ଆଉ ଟିକିଏ ଗଭୀର ଭାବରେ ବିଚାର କଲେ ଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଠ ହେବ ଯେ, ଯେକୌଣସି 
ଭାରତୀୟ ଭାଷା ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ବିଦେଶୀ ଭାଷା ରୂପେ, ଏପରିକି ୧ମ ବା ମାତୃଭାଷା 
ରୂପେ ମଧ୍ଯ ଶିଖାଯିବା ସମ୍ଭବ । ସହର ଅଞ୍ଚଳ ଯେଉଁଠି ପରିବେଶରେ ଇଂରେଜୀ ବା ହିନ୍ଦୀ 
ଶିକ୍ଷାର୍ଧୀର ଭାଷାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ, ସେଠି ସେହି ସେହି ଭାଷା ୨ୟଭାଷା । ପୁଣି ଯେଉଁ 
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ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ୩୩୮ 


ଅଞ୍ଚଳରେ ଇଂରାଜୟ ହିନ୍ଦୀ ଚ୍ାସର ଚାରିକାନ୍ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ଓ ଚାରିପାଖରେ ନଥ୍୍‌ବାରୁ 
ଶିକ୍ଷାଥୀର ଭାଷା ଉପରେ ତାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ନାହିଁ, ସେଠି ସେହି ସେହି ଭାଷା ବିଦେଶୀ 
ଭାଷା । 

ବିଦେଶୀ ଭାଷା ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଷାର ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଅନ୍ଯ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ବିଚାର 
କରାଯାଇପାରେ । ବୟକ୍ତିକ ସଞ୍ଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥା (individual communication) 
ମଧ୍ୟରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଷା ପରିପୂରକ ଭାଷା (complimentary net-work) G 
ବିଦେଶୀ ଭାଷା ଅନୁରୂପକ ଭାଷା ( supplimentary language) ରୂପେ ବିବେଚନା 
କରାଯାଇପାରେ । ଅନ୍ୟ କଥାରେ କହିଲେ, ଯେକୌଣସି ଲୋକର ଭାବ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର 
ପୂର୍ଣ ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ଦ୍ବିତୀୟ ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ ମୂଲ୍ଯ ଅଧୁକ । ବିଦେଶୀ ଭାଷା 
କୌଣସି ବସ୍ତଟ ବିଷୟ ବା ବ୍ଯକ୍ତି ସମ୍ପର୍କୀୟ ଅଧୁକ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣର ମାଧ୍ଯମରୂପେ ହିଁ 
ସାଧାରଣତ ! ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ସ୍ତଷ୍ଟଭାବରେ ବୁଝିବା ପ୍ରୟୋଜନ ଯେ ଭାଷାଶିକ୍ଷା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦ୍ଵିତୀୟ, ଭାଷାଶିକ୍ଷା ମାତୃଭାଷା - ଶିକ୍ଷାର ଅନୁପୂରକ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ବିଦେଶୀ ଭାଷା 
ଶିକ୍ଷା ଏହାର ପରିପୂରକ ନୁହେଁ । କେବଳ ସଞ୍ଚାର ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆୟତନ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାର ପରିପୂରକ ଭୂମିକା ବିଚାର ଅର୍ଥପୂର୍ଣ୍ଣ । 

ଭାଷାଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତି ଆଲୋଚନା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସମାଚତାର୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏହାର 
ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ପ୍ରୟୋଜନ । ସାଧାରଣ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ ଭାଷାଶିକ୍ଷାର ଅର୍ଥ 
ବ୍ୟାକରଣସିଦ୍ଧ ସାର୍ଥକ ବାକ୍ୟ ବା ରଚନା ଶିକ୍ଷା, ଯାହା ଭାଷାବୈଜ୍ଞାନିକ ରୀତିରେ ବିଶ୍ରେଷଣ 
କରାଯାଇଥୂବା ଭାଷାର ପାଠ୍ୟରୂପ କ୍ରମିକ ଉପସ୍ଥାପନ, କିନ୍ତୁ ଭାଷାଶିକ୍ଷା ପ୍ରକୃତ ପକ୍ଷରେ 
ଏପରି ଏକଦକ୍ଷତା ଯାହା ହାସଲକଲେ ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ଏକ ବା ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶ ମଧ୍ଯରେ ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିପାରେ । ତେଣୁ ଉତ୍ତୟ ଶିକ୍ଷଣ ପଦ୍ଧତି ଓ ଶୈକ୍ଷଣିକ 
ବିଷୟ ନିର୍ବାଚନରେ ଜେବଜ ଭାଷାବିଜ୍ଞାନର ଚତୁଃସୀମା ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ରହିଲେ 
ଚଳିବନାହିଁ, ଅପର ପକ୍ଷରେ ଏକ ବୃହତ୍‌ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବେଶର ଦାବି ମେଣ୍ଟେଇବା 
ଆବଶ୍ୟକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭାଷାବିଜ୍ଞାନ ଓ ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ସେତୁ ନିର୍ମାଣ କରିବା 
ପ୍ରୟୋଜନ । 

କେବଳ ବ୍ୟାକରଣସିଦ୍ଧ ଶନ୍ଦ ସଂରଚନା କିମ୍ବା ବାକ୍ୟରଚନା ଶିକ୍ଷା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ । 
ପ୍ରୟୋଗର ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ମଧ୍ଯ ଭାଷାଶି କ୍ଷାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଅଙ୍ଗ- ଏକଥା ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ଛୋଟିଆ ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଉ । ଅତି ପରିଚିତ ଓ ଅପରିଚିତର ପରିସର ମଧ୍ଯରେ 
ମାନ୍ୟତାର ତାରତମ୍ୟ ପ୍ରକାଶକରି ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ବିଭିନ୍ନ ସର୍ବନାମ ପ୍ରତ୍ଯୟ 
କରାଯାଇଥାଏ । ତେଲୁଗୁରେ ଯେଉଁ ଚାରୋଟି ସର୍ବନାମ ପ୍ରତ୍ୟୟ ମିଳେ, ତାହାର ଚାରି 
ସ୍ତରରେ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦ୍ୟୋତକ । ଓଡ଼ିଆରେ ତୁ, ତୁମେ, ଆପଣ ଭେଦରେ 
ଯେଉଁ ସର୍ବନାମ ମିଳେ, ତାହା ପ୍ରୟୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିନ୍ଦୀର ତୁ, ତୁମ୍‌ ଆପ୍‌ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରାୟ 
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୩୩୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମାନ। ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରିୟ ସମବୟସୀ, ଅଛବୟସୀ ଏବଂ ସାମାଜିକତାରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ନିକୃଷ୍ଟ 
ବ୍ୟକ୍ତିପାଇଁ, ତୁ, ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଅଚିହ୍ନା ଓ ଅନ୍ତରଙ୍ଗତାରେ, ଦୂର, ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବୟସ ସୀମା 
ମଧ୍ଯରେ ଥୁବା ଲୋକ କିମ୍ବା ବୟସ୍କ, ଅଶିକ୍ଷିତ ସାମାଜିକତାରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ନ୍ୟୁନ ଲୋକଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଭଦ୍ରସମ୍ବୋଧନ “ତୁମେ”, ଓ ମାନ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନପାଇଁ (ଆପଣଂ ସାଧାରଣଃ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଏ । ଏଥୁରେ ପ୍ରୟୋଗର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଲୋକର ଆଞ୍ଚଳିକତା, ଶିକ୍ଷା ଆଦିର ସୂଚନା 
ଦେଇଥାଏ । ସର୍ବନାମ ଅନୁସାରେ କ୍ରିୟାର ରୂପ ପରିବର୍ରନ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜଣାକଥା ତୁ 
ଯାଉଚୁ, ‘ତୁମେ ଯାଉଚ', (ଆପଣ ଯାଉଛନି”ର ପ୍ରୟୋଗ ଓଡ଼ିଆରେ ବ୍ୟାକରଣସନ୍ମତ, କିନ୍ତ 
ବ୍ୟାକରଣ ସମ୍ମତ ପ୍ରୟୋଗ ଜାଣିଲେ ଯଥେଷ୍ଟ ହେବନାହିଁ । ଯଦି ଜଣେ ପ୍ରୟୋଗର ସାମାଜିକ 
ପରିସର ବିଷୟରେ ଅନବହିତ ହୋଇ ବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ତୁକାର ପ୍ରୟୋଗକରନ୍ତି, ତେବେ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଅପମାନିତ ବୋଧ କରିବାରେ ବିଚିତ୍ରତା ନାହିଁ । ପୁଣି ପିଲାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆପଣ'ର 
ପ୍ରୟୋଗ ସ୍ଥଳବିଶେଷରେ ଥଟ୍ଟା ବା ପରିହାସ ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ କରାଯାଇଥାଏ । ଏଥ୍‌ରୁ 
ଦେଖାଯିବ ଯେ, ସାଧାରଣତଃ ଗୃହୀତ ପରିସର ବାହାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହେଲେ ଗୋଟିଏ ଛୋଟିଆ 
ସର୍ବନାମ ମଧ୍ଯ ସଂପର୍କର ତିକ୍ତତା ବା ମଧୁରତା ସୂଚାଇ ପାରସ୍ପରିକ ସମନ୍ଧକୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିବ । ହିନ୍ଦୀ ସହିତ ତୁଳନାକରି ଦେଖିଲେ କଥାଟି ଆଉ ଟିକିଏ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ । ହିନ୍ଦୀରେ 
‘ଆପ୍‌ ଜାଓ” (ସମ୍ମାନସୂଚକ ‘ଆପ୍‌' ସହିତ ତୁ'ର କ୍ରିୟା) ଏକାଧାରରେ ଆଞ୍ଚଳିକତା 
(ପଞ୍ଚାବୀ, ହିନ୍ଦୀ) ଓ ବ୍ୟବହାର ପରିସର ( ମା, ବାପ ଓ ସନ୍ତାନ ମଧ୍ୟରେ କଥୋପକଥନ, 
ଅନ୍ତରଙ୍ଗତା ଅଥଚ ଭଦ୍ରତାର ସୂଚନା ଆଦି) ସୂଚିତ କରିଥାଏ । ହିନ୍ଦୀରେ ଏହି ତିନି ପ୍ରୟୋଗ 
ବ୍ୟତୀତ ଆଉ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ ଅଛି, ଯାହା ଓଡ଼ିଆରେ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୀରେ ଜାନା, କରନା, 
ଲାନା ଆଦି କ୍ରିୟା ରୂପକୁ ଏପରି ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇପାରେ ଯେଉଁଠି 
ସଂବୋଧୂତ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ନକରି ମଧ୍ଯ ଭଦ୍ରତା 
ରକ୍ଷା କରାଯାଇପାରିବ । ( ଜରା ) ଫଲ୍‌ ଲାନା, ଫଳ ଆଣନ୍ତୁ /ଆଣ, ୟେ ଦେନା, ଏହା ଦେ/ 
ଦିଅ ! ଦିଅନ୍ତୁ ଆଦିକୁ ଏହାର ଉଦାହରଣ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ ।! ଅସଲକଥା 
ହେଉଚି, କେଉଁ କର୍ରାପଦ ସାଙ୍ଗରେ କେଉଁ କ୍ରିୟାପଦର ପ୍ରୟୋଗ ବ୍ୟାକରଣସିଦ୍ଧ ଏତିକି 
ଜାଣିଲେ ଭାଷାଶିକ୍ଷା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବନାହିଁ । ପ୍ରୟୋଗର ସାମାଜିକ ସ୍ଵୀକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସମ୍ୟକ 
ଜ୍ଞାନ ନୋହିଲେ ଭାଷାଣଶିକ୍ଷା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 
ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷା 

ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷା କହିଲେ କେବଳ ପ୍ରାଚୀନ ସାହିତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ବୋଲି ଅନେକଙ୍କର 
ଧାରଣା । କେହି କେହି ଅତି ବେଶି ହେଲେ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟକୁ ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷା ଅନ୍ତରୁକ୍ତ 
କରିଥାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷରେ ମାଡୃଭାଷା ଶିକ୍ଷାର ପରିସର ଓ ପଦ୍ଧତି ବିଷୟରେ ଆମ 
ଭାଷା -ପଶ୍ଡିତମାନେ ଯଥେଷ୍ଟ ଧାନ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ଭାଷାର ଭୌଗଳିକ ସ୍ଥିତିଦୂୃଷ୍ଟିରୁ 
ବିଭିନ୍ନ “ବୋଲି”ର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ! ଏଥୁମଧ୍ଯରୁ ସମାଜର ଶୀର୍ଷ ଶ୍ରେଣୀୟ ଲୋକେ 
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ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ୩୪୦ 


ବ୍ୟବହାର କରୁଥବା 'ବୋଲି” ଅଧୁକ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରାପ୍ରହୋଇ, ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ରୂପେ ସ୍ଵୀକୃତି 
ଲାଭକରେ ! ଯେଉଁଠି ଭାଷାର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ, ସେଠି ଅନେକ ସମୟରେ ଲିଖିତ 
ଓ କଥୂତ ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟବଧାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରେ, ପୁଣି କଥୂତ ଭାଷା ପରି ଲିଖିତ 
ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭେଦ ଦେଖାଯାଇପାରେ । ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ କଥୂତ ଭାଷାରେ 
ଲୌକିକ ଓ ସାଧୁ ଭାଷାର ଦୁଇ ସ୍ତର ପରି ଲିଖିତ ଭାଷାର ମଧ୍ଯ ଚଳିତ ଓ ସାଧୁ ଦୁଇ 
ସ୍ତର ଦେଖାଦେଇପାରେ । ଏପରି ଏକ ଜଟିଳ ପରିସ୍ଥିତି ଏକାନ୍ତ ଜଟିଳ । ବହୁ ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାରେ ଏହାର ଦଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ! ମାଡ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କାଳରେ ଉପରୋକ୍ତ 
ବିଭିନ୍ନତା ଓ ମାନ୍ୟତାପ୍ରାପ୍ତ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ଼ ଭାଷାର ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଶିକ୍ଷାଦେବା ଏକାନ୍ତ 
ପ୍ରୟୋଜନ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଲେଖକମାତ୍ରେ ଆପଣା ଆପଣା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶୈଳୀ ବିନିଯୋଗ 
କରିଥାନ୍ତି । ଭାଷାରେ ବିଜ୍ଞାନ, ଦର୍ଶନ, ଆଇନ ଓ ସାହିତ୍ୟ ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ବିନିଯୋଗ 
କରିଥାନ୍ତି । ଭାଷାରେ ବିଜ୍ଞାନ, ଦର୍ଶନ, ଆଇନ ଓ ସାହିତ୍ୟ ଏହିପରି ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ 
ଭାଷା- ପ୍ରୟୋଗରେ ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବାର ଅଛି । ଏହିପରି ବିଷୟନିବଦ୍ଧ ଭାଷାକୁ 
ଇଂରାଜୀରେ Register କୁହାଯାଏ । ଭାଷାର ଆଞ୍ଚଳିକ ବିଭିନ୍ନତା, ଶୈଳୀଗତ ଓ 
Registerଗତ ବିଭିନ୍ନତା, ମାନ୍ୟତାପ୍ରାପ୍ତ ଭାଷାର ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆଦି ମାତୃଭାଷା 
ଶିକ୍ଷଣର ଅଙ୍ଗ । 

ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାଡ଼ ଭାଷା କଥାଟି ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଭାବେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ ॥ କୋଣସି ଏକ 
ଅଞ୍ଚଳର ବୋଲି ସେ ଅଞ୍ଚଳର ସାମାଜିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କିମ୍ବା ସେହି ବୋଲି 
କହୁଥ୍‌ବା ଲୋକଙ୍କର ଶିକ୍ଷାଗତ ଉଜ୍ମର୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଞ୍ଚଳିକ ବୋଲି ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ 
ମାନ୍ୟତା ପାଇଁ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ଭାଷା ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ ସମୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଇଥାଏ ! 
ଭାରତୀୟ ଭାଷାମାନଙ୍କରେ ଏ ପ୍ରକାର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଧୁକାଂଶ ଭାଷାରେ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ । ବଙ୍ଗଳାରେ ଚଳିତ ଓ ସାଧୁଭାଷା, କନ୍ନଡ଼ରେ ଆଞ୍ଚଳିକ, ଲୌକିକ ଓ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ 
ଭାଷା, ତେଲୁଗୁରେ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟବହାରିକ ଓ ଗ୍ରାଛି କ ଭାଷା ଏ ପ୍ରକାର ପାର୍ଥକ୍ଯର 
ଉଦାହରଣ | ଉପରୋକ୍ତ ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯିବ ଯେ କଥୂତ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ଭାଷା 
ଲେଖା ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଲିଖିତ ଷ୍ଟାଣ୍ଡା୍ଡ଼ ଭାଷା କ୍ସଚିତ କଥ୍ଯରୂପେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ତାମିଲ ଅବସ୍ଥା କିନ୍ତୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ । ସେଠି କଥୂତ ଓ ଲିଖୁତ ଭାଷା 
ଯେପରି ଦୁଇଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଜ୍ୟ | ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏତେ ଅଧୁକ ଯେ ଦୁଇଟି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଭାଷା ପରି । ତାମିଲିରେ ଲିଖୁତ ଶବ୍ଦ 'ପାଟମ୍‌' ପଢ଼ିଲେ 'ପାଡ଼ମ୍‌' ଓ କହିଲେ 'ପାଡ଼ୋ' 
ହେବ । ସେହିପରି କ୍ରିୟା ଲିଖ୍ତ ରୂପ ୱରନିରେନ୍‌' କଥ୍ୟ ଭାଷାରେ ଓର । ତେଣୁ 
କେହି ଯଦି କ୍ଲାସରେ ତାମିଲିଭାଷୀ ଛାତ୍ରକୁ ତାମିଲ ଶିଖାଏ, ତା'ହେଲେ କଥ୍ୟ ଭାଷାକୁ 
ମୂଳକରି କେଉଁ ନିୟମରେ ଲିଖିତ ଭାଷା ଶିଖାଯାଇପାରେ କିମ୍ବା ଲିଖିତ ଭାଷାକୁ ମୂଳକରି 
କେଉଁ ନିୟମରେ କଥ୍ଯ ଭାଷା ଶିଖାଯାଇପାରେ ଏହି ନିୟମ ସହିତ ତାକୁ ପରିଚିତ 
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୩୪୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କରାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ଭାଷାଶିକ୍ଷଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହିଷ୍ଟାଣ୍ଡା୍ଡ଼ କଥାଟି ଆଉ ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । 
ସେଇତାମିଲି ଉଦାହାରଣ ନିଆଯାଉ । ପୂରୁଣା ଲିଖୂତ ତାମିଲର 'ଆଡ଼ିରୁ କୋଣ୍ଡନନ୍‌' (ସେ 
ତା ନିଜ ଆଡ଼କୁ ମାଇଲା) ଆଧୁନିକ ଲିଖ୍ତ ତାମିଲିରେ 'ଆଡ଼ିଭୁକୋଣ୍ଡାନୁ' ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ କଥ୍ୟ 
ଭାଷାରେ ' ଆଡ଼ଚକକିଟା' । ଉଚ୍ଚଚ୍ରାତି ଶିକ୍ଷିତ ତାମିଲରେ ଆଡ଼ିକୁଣ୍ଡାଂ ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ସହରର 
ଆଞ୍ଚଳିକ କଥ୍ୟ ତାମିଲରେ 'ଆଡ଼ିଚୂକିନା' । ମାତୃଭାଷା-ଶିକ୍ଷଣର ଅଙ୍ଗରୂପେ ଯଦି 
ସମସାମୟିକ କାଳରେ ଉପଲଭ୍ଯ ଭାଷାର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ସହିତ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀକୁ ପରିଚିତ 
କରିଦିଆଯାଏ, ତେବେ ତାର ଶିକ୍ଷା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିବ । ପୁଣି ଗୋଟିଏ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକକୁ 
ବା ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକକୁ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ଭାଷା ଶିକ୍ଷାଦେବା ନିମିତ୍ତ ଯଦି ବ୍ୟବସ୍ଥା 
କରାନଯାଏ, ତେବେ ତାର ଶିକ୍ଷା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ରହିବ । ପୁଣି ଗୋଟିଏ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକକୁ ବା 
ଗୋଟିଏ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକକୁ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ଭାଷା ଶିକ୍ଷାଦେବା ନିମିତ୍ତ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
କରାନଯାଏ, ତେବେ ତାର ଶିକ୍ଷାର ଗଡି ବ୍ୟାହତ ହେବା ସ୍ଵଭାବିକ । ଆଜିକାଲି ସାରା 
ଦେଶରେ କେଉଁଠି ହେଲେ ଶିକ୍ଷିତ ଜନମତ ମଧ୍ଯ ଏ ବିଷୟରେ ଅବହିତ ନୁହେଁ । ଫଳରେ 
କୋରାପୁଟର ଦେଶିଆ, ବ୍ରହ୍ମପୁରର ଓ ସମ୍ବଲପୁରର ଆଞ୍ଚଳିକ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାକୁ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ 
ଭାଷା ଶିଖାଇବାର କୌଣସି ସଂଜ୍ଞାନ ଉଦ୍ୟମ ଯେପରି ଓଡ଼ିଶାରେ ନାହିଁ, ବରଜ, ଅବଧୀ, 
ଭୋଜପୁରୀ, ରାଜସ୍ଥାନୀ, ମହଗୀ, ମୈଥୂଳୀ ଭାଷାକୁ ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ହିନ୍ଦୀ ଶିଖାଇବାର ପ୍ରୟାସ 
ହିନ୍ଦୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ନାହିଁ । ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ଓଡ଼ିଆ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତ ଭାଷାରେ ବହି ଲେଖି ସେଇ 
ବହି ପଢ଼ିବାକୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇ ଶିକ୍ଷାବିତୂମାନେ ଆପଣା କାମ ଶେଷକରିଛନ୍ି । ପୁଣି ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ଼ 
ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରୟାସ ନାହିଁ, ଷ୍ଟାଣ୍ଡାର୍ଡ ହିନ୍ଦୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ମଧ୍ଯ ହିନ୍ଦୀର ବିଭିନ୍ନ ବୋଲି ସହ ପରିଚିତ 
ହେବା ପାଇଁ କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ହିନ୍ଦୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ମୈଥୂଳୀ, ରାଜସ୍ଥାନୀ ଆଦିକୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାଷାରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆଜିକାଲି ଚାଲିଛି, ତାର 
ଗୋଟିଏ ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଉଛି ଭାଷା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି ସାଧାରଣଜ୍ଞାନର ଅଭାବ । 

ପଢ଼ିବା ଓ ଲେଖିବା, ଶିଖାଇବା ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷାର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଅଙ୍ଗ । ଏ ଉଭୟରେ 
ଉଚ୍ଚାରଣ ଓ ବନାନ ମଧ୍ଯରେ ସଂହତି ବା ଅସଙ୍ଗତି ଦେଖିବାର ଅଛି ! ପଣ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଠ 
ଦାସ ଓଡ଼ିଆ ଉଚ୍ଚାରଣ ଓ ବନାନ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇବାକୁ 'ମୃଷାଯନ୍ତା! ଶବ୍ଦର 
ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି (ଗୋପୀନାଥ ନନ୍ଦଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାତତ୍ସଂ ବହିର ଭୂମିକା ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ) । 
ଭାରତର ଅଧୁକାଂଶ ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷା ସଂସ୍ତୃତ ବର୍ଣ୍ଣକ୍ରମକୁ ଆପଣାର ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି । ଏଥ୍‌ରେ ସ, ଶ, ଷ ଭେଦର ତିନୋଟି ଅକ୍ଷର ଥୁଲେ ହେଁ ବଙ୍ଗଳା 
ଉଚ୍ଚାରଣରେ କେବଳ ‘ଶ' ଓ ଓଡ଼ିଆ ଉଚ୍ଚାରଣରେ “ସଂର ଚଳଣି ଅଛି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସମସ୍ୟାଟିକୁ ଦେଖିଲେ ଭାଷାର ଏତିହାସିକ ବିବର୍ଗନର ଧାରା ଓ ଭାଷାରେ ଆହରଣର 
ବୈଜ୍ଞାନିଜ ଆଲୋଚନା ସମ୍ଭବ ହେବ । ପୁଣି ପଢ଼ିବାର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶବ୍ଦସଂହତି ମଧ୍ଯ 
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ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ୩୪୨ 


ଦେଖିବାର କଥା । ହିନ୍ଦୀରେ ଦନ୍ତ ଶବ୍ଦ ସାଙ୍ଗରେ ଚିକିତ୍ସା ଓ ଦୀତ ଶବ୍ଦ ସାଙ୍ଗରେ କା ଇଲାଜ 
ଶଦ୍ଦ ସ୍ଵଭାବିକ । ପିଲାଦିନୁ ଭାଷାର ଏଇ ଭାବ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଲେ ସର୍୍ଚନ ସାହିତ୍ଯ 
ରଚନାରେ ଆପଣାର ଶୈଳୀ ବିକାଶ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ପିଲା ସାଧାରଣତଃ ୫-୬ ବର୍ଷ ହେଲାବେଳକୁ ଆପଣା ମାତୃଭାଷାର ମୁଖ୍ୟ 
ବିଭାଗଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ଶିଖିସାରିଥାଏ । ପଡ଼ିବା ଓ ଲେଖିବା ଶିକ୍ଷା ତା ପକ୍ଷରେ ଦୁଇଟି ନୂଆ 
କୌଶଳ ଶିକ୍ଷା, ନୂଆ ବିଷୟ ଶିକ୍ଷା ନୁହେଁ, ଏ କଥା ଆମ ଭାଷା ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କୁ ଜଣାନାହିଁ । 
ଆମ ସ୍ତ୍ୁଲରେ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ପୂର୍ବପର ସଂଗତିବିହୀନ ଭାବରେ ଶବ୍ଦ ଓ ତାର ଅର୍ଥ ଶିକ୍ଷା 
ଦେବାର ପରିଣାମ କିଛି ବର୍ଷ ତଳେ ଓଡ଼ିଆ ଖବର କାଗଜରେ ବାହାରିଥୂବା ତଳ ସମ୍ବାଦଟିରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବା । ଛ” ବର୍ଷର ଗୋଟିଏ ପିଲାକୁ ମାଷ୍ଟ୍ରେ ବାପା ଶବ୍ଦର ପ୍ରତିଶବ୍ଦ ରୂପେ ପିତା 
ଶଦ୍ଦ ମୁଖସ୍ଥ କରିବାକୁ କହିଲେ । ପିଲାଟି ଶବ୍ଦଟିକୁ ମୁଖସ୍ଥ କଲା ସତ, ତା ମନରେ କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲାଓ ଯେଉଁ ବାପା ତାକୁ ଏତେ ଭଲପାଆନ୍ତି, ସେ ପିତା ହେବେ କିପରି ? 
ତେଣୁ ସେ ଘରକୁ ଯାଇ ଶୋଇଥୂବା ବାପାଙ୍କର ଗୋଡ଼ବୁଡ଼ା ଆଇ୍କୁଠିକୁ କାମୁଡ଼ି ରକ୍ତ ବାହାର 
କରିଦେଲା । ପିଲା ମନର ସ୍ଵାଭାବିକ କୌତୃହଳ ନିରସନର ଏଇ ପ୍ରୟୋଗିକ ଉଦାହରଣ 
ଆମ ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କୁ ଏବେ ବି ଚେତନାକୁ ଫେରାଇଆଣି ପାରିନାହିଁ । ଭାଷାର ଚଳନ୍ତି ରୂପ 
ଓ ସଂସ୍କୃତନିଷ୍ଠ ଶୈଳୀର ରୂପ କିମ୍ବା ଆଞ୍ଚଳିକ ରୂପ ବିଭିନ୍ନତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ୟ ଆମ ପାଠୁଆ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେନାହିଁ । 

ଉପରୋକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ ଯେ, ଭାଷା-ପ୍ରୟୋଗର ଶବ୍ଦ ଓ ବାକ୍ୟ ଚୟନ 
ଓ ନିଜର ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀ ପରିଚୟ ପରସ୍ପର ସହ ସମ୍ବନ୍ଧିତ । ଓଡ଼ିଆରେ ଚାଉଚ୍ଚ ଓ 
ଚାଉର / ଚାଉଡ଼ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗରୁ କିମ୍ବା ଓଖରା / ଦୁଧ / ନିତିଆନି ଓ ନଳାପାଣି ବ୍ୟବହାରରୁ 
କହୁଥ୍‌ବା ଲୋକର ସ୍ଥିତି, ଆଞ୍ଚଳିକତା, ଶିକ୍ଷାର ମାନ ଆଦି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସହଜେ ଅନୁମାନ 
କରାଯାଇପାରେ । 

ତାମିଲିରେ ସୋରୁ ଓ ସାଦମ୍‌ର ପ୍ରୟୋଗ ସେହିପରି କହୁଥ୍‌ବା ଲୋକର ସାମାଜିକ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ସ୍ଥିତି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ । ହିନ୍ଦୀରୁ ବର୍ଭମାନ ଗୋଟିଏ ଉଦାହାରଣ ନିଆଯାଉ । ତଳେ 
ଚାରୋଟି ହିନ୍ଦୀ ବାକ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି । ବାକ୍ଯାଂଶକୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଅନ୍ୟସ୍ଥାନକୁ 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ କରି ଗୋଟିଏ ମୁଖ୍ଯ ବାକ୍ୟର ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ରୂପାନ୍ତରୂପେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦେଖା ଯାଇପାରେ । , 

୧। ଉସନେ ସୀତା କେ ଲିୟେ ପାଁଚ ରୁପୟେ ମେଁ ତୀନ କିତାବୈ ଖରୀଦୀ । 

୨। ସୀତା କେ ଲିୟେ ଉସନେ ପାଚ ରୁପୟେ ମେ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ । 

୩ ସୀତା କେ ଲିୟେ ପାଁଚ ରୁପୟେ ମୈ ଉସନେ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ । 

୪। ସୀତା କେ ଲିୟେ ପାଁଚ ରୂପୟେ ମେଁ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଉସନେ ଖରୀଦୀ ! 

୫। ସୀତା କେ ଲିୟେ ଉସନେ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ ପୀଚ ରୁପୟେ ମେଁ । 
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୩୪୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


୬। ଉସନେ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ ପୀଚ ରୁପୟେ ମେ ସୀତା କେ ଲିୟେ । 

୭। ଉସନେ ତୀନ କିତାବେ ଖରୀଦୀ ସୀତା କେ ଲିୟେ ପାଁଚ ରୁପୟେ ମେ । 

୮। ଡୀନ୍ନ କିତାବୈ ଖରୀଦୀ ଉସନେ ସୀତା କେ ଲିୟେ ପାଚ ରୁପୟେ ମେଁ । 

୯। ଉସନେ ସୀତା କେ ଲିୟେ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ ପାଚ ରୁପୟେ ମେଁ । 

୧୦। ଉସନେ ପାଚ ରୂପୟେ ରମେ ତୀନ୍‌ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ ସୀତା କେ ଲିୟେ । 

୧୧। ପୀଚ ରୂପୟେ ମେ ତୀନ୍‌ କିତା୍ବେ ଖରୀଦୀ ଉସନେ ସୀତା କେ ଲିୟେ । 

୧୨। ପାଚ ରୂପୟେ ମୈ ତୀନ କିତାର୍ବେ ଖରୀଦୀ ସୀତା କେ ଲିୟେ ଉସନେ । 

ଏଥ୍‌ରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ ଯେ ପଡ଼ିବା ହେଉଚି ବିରାମଦ୍ଵାରା ଚିହ୍ନିତ ସାର୍ଥକ ଶବ୍ଦ ସମୁଚୟର 
ଅବଗତି । ବାକ୍ୟାଂଶର ସ୍ଥାନ ପରିଦର୍ଶନଦ୍ଧାରା ଶୈଳୀ ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ 
ଦିଗ । ଭାଷାରେ ସମ୍ଭବ କିନ୍ତୁ ଲିଖୃତ ଭାଷାରେ ନୁହେଁ, ଅଥଚ ସବୁଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟାକରଣସିବ୍ଧ 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମାତୃଭାଷା - ଶିକ୍ଷଣର ପ୍ରୟାସ ଆମ ଦେଶରେ ଏଯାଏ ହୋଇନାହିଁ । କହିଲେ 
ଚଳେ । 

ଅର୍ଥବୋଧ ଓ ଚିନ୍ତାର ସୁସଂଯତ ପରିପ୍ରକାଶ ମାତୃଭାଷା-ଶିକ୍ଷଣର ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ 
ବିଭାବ । ଆମ ସ୍ତ୍ୁଲ ପାଠ୍ୟରେ ଏହି ଦୁଇଟି ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପେ ଅବହେଳିତ । ଆମ ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ 
ଆବୃଭିର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ କହିଲେ ଚଳେ । ଯେଉଁଠି ଆବୃତ୍ତି ଅଛି, ସେଠି ଉଚ୍ଚାରଣ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ଉପରେ ଯେପରି ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଏ, ଅର୍ଥବୋଧ ଉପରେ ସେପରି ନୁହେଁ । ପଠନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି । ଜଣେ ସଂସ୍କୃତ ପଢ଼ି ଜାଣିଚି କହିଲେ ସେ ଯେ ପଡ଼ୁଥ୍‌ବା ସବୁ କଥାର 
ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରୁଛି । ଏକଥା ଧରିନେବା ଅସମ୍ଭବ । ପ୍ରକୃତପକ୍ଷରେ ଅନେକ ଲୋକ ନ ବୁଝି 
ସଂସ୍କୃତ ଓ ଇଂରାଜୀ ଗଡ଼ଗଡ଼ କରି ପଡଢ଼ିପାରୁଥ୍ବା ଉଦାହରଣ ପାଇଁ କଲେଜ ବାହାରକୁ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷାର ଚାରୋଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅର୍ଥଗ୍ରହଣ କ୍ଷମତା, ପ୍ରକାଶ 
କ୍ଷମତା, ପସନ୍ଦ ଅପସନ୍ଦ କ୍ଷମତା ଓ ସର୍ଜନ କ୍ଷମତାର ଦୁର୍ବଳତା ହେତୁ କେବଳ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଭାଷା ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟାହତ ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଷୟ ଶିକ୍ଷା କ୍ଷମତା ମଧ୍ଯ ଯେ ବ୍ୟାହତ ହୁଏ ଏକଥା 
ନ ବୁଝିଲେ ମାତୃଭାଷା ଶିକ୍ଷା ବିଷୟରେ ଅସଲ ତଥ୍ଯ ଅଜଣା ରହିଯିବ । 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଓ ବିଦେଶୀଭାଷା ଶିକ୍ଷା 


(କ) ପ୍ରେରଣା (Motivation) : ନିଜର ମାତୃଭାଷା ବ୍ୟତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ ଏକ ଭାଷା 
ଶିକ୍ଷାକରିବା ପଛରେ କି ଉଦେଶ୍ୟ ବା ପ୍ରେରଣା ଥାଇପାରେ ? ମନୋବିଜ୍ଞାନିକ ମତରେ 
ଏହା ପଛରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରକାର ପ୍ରେରଣା ଆଇପାରେ ? ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି ନିଜର 
ଚାରିପାଖରେ ସମାଜ ସହିତ ନିଜକୁ ମିଶେଇବା ଚେଷ୍ଟା (Integration) ଓ ଦ୍ବିତୀୟଟି 
ହେଉଛି କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲର ସାଧନ (Instrumental) ଭାଷାରୂପେ ଶିକ୍ଷା । 
ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଦେଶରେ ମୁଖ୍ୟ ଭାଷାଭାଷୀ ଲୋକଙ୍କ ମଝିରେ ଯେଉଁସବୁ ଅଳ୍ସଂଖ୍ୟକ 
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ଭାଷା ଶିକ୍ଷା N୪୪ 


ଅନ୍ୟ ଭାଷାଭାଷୀ ଅଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟା ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ପ୍ରଥମଟି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ । ପୁଣି, 
ପାକିସ୍ତାନ ବା ତିଦ୍ଦତ ଅଞ୍ଚଳର ଯେଉଁ ଲୋକମାନଙ୍କର ପୂନର୍ବସତି ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ 
ଭାଷାଭାଷୀ ଅଞ୍ଚଳରେ କରାଯାଇଛି, ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟା ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାର ପ୍ରେରଣା ପାଇଁ 
ଉଦାହରଣ ଯୋଗାଇବ । ପୃଥ୍ବୀରେ ଏହାର ଉଦାହରଣ ଅଧ୍କାଂଶ ଦେଶରେ ମିଳିବ । 
ବିଦେଶୀ ଲୋକଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ କଥାବାର୍ରା କରିବା ପ୍ରୟୋଜନିୟତା, ଆପଣା ଗବେଷଣା ପାଇଁ 
ବିଦେଶୀ ଭାଷାର ପତ୍ରପତ୍ରିକା ପଢ଼ିବାର ପୟୋଜନିୟତା, କିମ୍ବା ଚାକିରି ପାଇଁ କୌଣସି 
ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭାଷାଶି କ୍ଷାକୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରକାର ପ୍ରେରଣାର ଉଦାହରଣର 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ହାବଭାବ, ଚାଲିଚଳନ ଅର୍ଥାଡ଼ 
ସଂସ୍କୃତିର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ସହିତ ପରିଚିତ ହେବାପାଇଁ ମାଧ୍ଯମରୂପେ ଭାଷାଶିକ୍ଷାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରେରଣାର ଅର୍ନ୍ତଭୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ଧର୍ମ, ବାଣିଜ୍ୟ, ଆଦର୍ଶ, ଯୁଦ୍ଧ ଆଦିର 
ପ୍ରୟୋଜନ ଅନେକ ସମୟରେ ମିଣଷକୁ ନୂଆ ଭାଷା ଶିଖିବାର ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥାଏ । 
କାରଣ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, ଥରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଠିକ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଅନୁସାରେ କହିବା, 
ଲେଖିବା, ପଢ଼ିବା ପଢଡ଼ାଇବାର ପଦ୍ଧତି, ଉପକରଣ ଆଦି ଯେ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଭାଷା 
ଶିକ୍ଷାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ପରିବେଶ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ , ଏକଥା ପୂର୍ବରୁ ସୂଚନାରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ଆମ ଦେଶରେ ଭାଷାଣଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେଉଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅରାଜକତା 
ଦେଖାଦେଇଟି, ତାହାର କାରଣ ଯେ ଭାଷାସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି ମୌଳିକ ଜ୍ଞାନର, ଅଭାବ, ଏକଥା 
ଆଉ ବୁଝାଇ କହିବା ଅନାବଶ୍ୟକ । 
ଭାଷା ବିଜ୍ଞାନଶିକ୍ଷା ଓ ଭାଷାଶିକ୍ଷା 

ଭାଷାଶିକ୍ଷା ହେଉଚି ଭାଷା ବ୍ଯବହାର କରିବା କ୍ଷମତା ଲାଭକରିବା ଶିକ୍ଷା, ଭାଷା 
ବିଷୟରେ ଶିକ୍ଷା ନୁହେଁ | ପ୍ରୟୋଗିକ ଓ ତାର୍ସିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଭାଷାଶିକ୍ଷା 
ଓ ଭାଷା- ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ । ଭାଷା- ବିଜ୍ଞାନ ଯେ କେବଳ ଭାଷାର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ଗଠନ ବିଶ୍ମେଷଣ କରି ଶବ୍ଦ ବା ବାକ୍ୟ ସଂରଚନା କରେ, ତା” ନୁହେଁ, ସାମାଜିକ ସଞ୍ଚାରର 
ଆୟତନ ମଧ୍ଯରେ ବକ୍ତା ଓ ଶ୍ରୋତାଙ୍କର ଭାବପ୍ରକାଶ ଓ ଭାବ ଅବବୋଧ ମଧ୍ଯରେ କେଉଁ 
ବ୍ୟାକରଣ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ତାହା ଆଲୋଚନା କରି ଅର୍ଥ ଓ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶକ ବାକ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଥୁବା ନିଗୃଡଢ଼ ସମ୍ବନ୍ଧର ନିୟମବଦ୍ଧ ରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କରେ । 

ଭାଷା- ବିଜ୍ଞାନର ବିଭିନ୍ନ ସୂତ୍ର ଶିକ୍ଷକ ପକ୍ଷରେ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ । କିନ୍ତୁ ଭାଷା 
ଶିକ୍ଷାରେ ତାହାର ପ୍ରୟୋଗ ଅକ୍ଷରଣ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ନିୟମ ଅପେକ୍ଷା ଉଦାହରଣ 
ଏଠି ଅଧଵକ ଉପଯୋଗୀ । ଉଦାହରଣ ଜରିଆରେ ନିୟମ ଆବିଷ୍ବାର କଲେ ଶିକ୍ଷାର୍ଥୀକୁ 
ଆରମ୍ଭରୁ ଭାଷା- ବିଜ୍ଞାନର ତକନିକ ଶଦଦାବଳୀ ଆୟତ୍ତ କରିବାକୁ ହେବନାହିଁ । ପୁଣି 
ଭାଷା ଶିକ୍ଷାପାଇଁ ପାଠ୍ୟ ହୁଏତ ସମସ୍ୟାଭିଭିକ, କୌଶଳଭିଭିକ କିମ୍ବା ପ୍ରୟୋଜନଭିରିକ 
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୩୪୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହୋଇପାରେ । ଭାଷାଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପୁଚୁଥ୍‌ବା ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ଧରି ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଚାରିପାଖେ ପାଠ୍ୟ ରଚନା କରାଯାଇପାରେ। ଶ୍ରବଣ, ବୋଧନ, ପଠନ କିମ୍ବା ଲିଖନ କୌଶଳ 
ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦେଇ ପାଠ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇପାରେ । ପୁଣି କେହି ସରକାରୀ କାମ 
ପାଇଁ ତ କିଏ ଟେଲିଫୋନ୍‌ ଅପରେଟର ହେବା ପାଇଁ, କିଏ ବ୍ୟାଙ୍କ କିରାନି ହେବାକୁ ତ କିଏ 
ଅନୁବାଦକ ହେବାକୁ ଭାଷା ଶିକ୍ଷା କରିପାରନ୍ତି । ଏ ସବୁଥ୍‌ରେ ଭାଷା-ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଲାଭ 
ହେଉଥ୍‌ବା ଦ୍ରଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁରୂପ 
ଉପସ୍ଥାପନ ଭିନ୍ନ ହେବାକୁ ବାଧ । 

ଭାଷାଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଚ୍ଚାରଣ ଶିକ୍ଷା, ବ୍ୟାକରଣ ଶିକ୍ଷା ଓ ରଚନା ଶିକ୍ଷା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପରବର୍ଗୀ ପୃଷ୍ଠାମାନଙ୍କରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଚି । ଧଵନିବିଜ୍ଞାନରେ ଧ୍ୃନିର ସୃଷ୍ଷି, 
ପ୍ରେରଣା ଓ ଗ୍ରହଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଉଚ୍ଚାରଣ ଶିକ୍ଷା 
ଦେଲାବେଳେ ଏହି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନକୁ ଶିକ୍ଷାଗତ ଜ୍ଞାନରେ ପରିଣତ କରି ପରିବେଷଣ 
କରିବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ବ୍ୟାକରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ସେଇ ଏକା କଥା । ଭାଷାରେ 
କଥୋପକଥନ ସଂଚାରର ମୌଳିକ କଥା ଦେଇଥୁବାରୁ ଓ କଥାବାର୍ଭା ଜରିଆରେ ହିଁ 
ପ୍ରାଥମିକ ସାମାଜିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଗଢ଼ାହେଉଥ୍‌ବାରୁ ଭାଷାଶିକ୍ଷାବେଜେ ସେହି ଭାଷାଭାଷୀ 
ଲୋକଙ୍କ ପରି ଅବିକଳ ଭାଷା ବ୍ୟବହାର ଉପରେ ଜୋର୍‌ ଦିଆଯାଇଥାଏ । ତେଣୁ ଭାଷାରେ 
ଉଚ୍ଚାରଣ ଶିକ୍ଷାର ଏକ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ଅଛି । 
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ଲିଭିସ୍‌ ଓ ସଂସ୍କୃତି ତତ୍ସନ 
ଯତୀନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ମହାନ୍ତି 


ଡକୃର ଲିଭିସ୍‌ କେନମ୍ଦ୍ିଜ୍‌ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରବୀଣ ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ବର୍ଗମାନ ଶତାନ୍ଦୀର ଅନ୍ୟତମ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟ "ସମାଲୋଚକ । ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ ସାହିତ୍ୟ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଜାତିର 
ସାଂସ୍ତରତିକ ଜୀବନର ଏକ ଅଂଶ ମାତ୍ର । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନାର ବିସ୍ତାରିତ 
ମତାମତ ଓ ବିଶ୍ନେଷଣର, ସଂସ୍କୃତି ଆଲୋଚନା ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି । ୧୯୩୦ 
ମସିହାରେ ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି ଆଲୋଚନାମୂଳକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ପ୍ରବନ୍ଧ “ଗଣ ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସଂସ୍କୃତି” ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୂଲା । ୧୯୩୩ ମସିହାରେ ତେନିସ୍‌ ଥମ୍ପସନ୍ସଙ୍କ 
ସହିତ ମିଳିତ ଭାବରେ ତାଙ୍କର “ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରିବେଶ” ଗ୍ରନ୍ଧ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ପରେ 
ନିଜର ତୈମାସିକ ପତ୍ରିକା ସ୍ତ୍ରଟିନୀରେ ଲିଭିସ୍‌ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଲେଖିଛନ୍ତି ଓ ଶ୍ରୀମତୀ ଲିଭିସ୍‌, ଧମ୍ପସନ୍‌ ଓ ଏଲ୍‌ .ସିନାଇଟ୍‌ସ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କର 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିମୂଳକ ବିଭିନ ଗ୍ରଛ ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି-ତର୍ଵ ଦ୍ଵାରା 
ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ । 

“ଗଣସଭ୍ୟତା ଓ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସଂସ୍ତ୍ୃତି'ର ମୂଳ ପୃଷ୍ଠାଗୁଡ଼ିକରେ ହିଁ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିର 
ତୁଳନାତ୍ମକ ଆଲୋଚନା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଠିଛି । ଲିଭିସ୍‌ ଲେଖିଛନ୍ତି, ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ 
ହିଁ କେବଳ ଅଳ୍ପ କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳାର ଯଥାର୍ଥ ବିଚାର କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ଓ କେବଳ ଏହିମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ହିଁ ସ୍ଵତଃସ୍ତୁର୍ର ଓ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଆଲୋଚନା କରିବା 
ସମ୍ଭବପର । ନିଜର ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ ବିଚାର ଓ ଆଲୋଚନାକୁ ନିଜ ନିଜର ସଚ୍ଚା ଓ ମୌଳିକ 
ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା ତୁଢ୍ଛ ନହେଲେ ବି, ଏମାନେ ଯେ ଏକ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଏହା 
ନିଶ୍ଚିତ । ଏମାନେ ଦାନ୍ତ ସେକ୍ରସପୀୟର, ଡନ୍ନ ବୋଡଲେୟାର ଓ ହାର୍ଡ଼ିଙ୍କ ପରି 
ପ୍ରତିଭାଶାଳୀ ଲେଖକଙ୍କର ଗୁଣ ଉପଲବ୍ଧୂ କରିପାରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କର 
ନୂତନତମ ଉତ୍ତରାଧବକାରୀମାନଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ଠିକ ଚିହ୍ନିବାରେ ଭୁଲ୍‌ କରଚ୍ତି ନାହିଁ । ଏହି 
ସଂଖ୍ୟାଲଖୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ହିଁ ଯେକୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ଜାତିର ଏକମାତ୍ର ସଚେତନ 
ଅଂଶ । ଏହି କ୍ଷମତା କେବଳ ଏକ ବିଳ୍ଛିନ ଇସ୍ପେଟିକ୍ଵ ଅନୁଭବ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ଜୀବନର 
ସର୍ବାଙ୍ଗୀନତା ପ୍ରତି ଏକ ସବଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ ଆଦରିତ ଅନୁଭବ ସହିତ 
ଏହି କ୍ଷମତା ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ଏହି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ମାଧ୍ୟମରେ ଅତୀତର 
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୩୪୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ମାନବ ଅଭିଜ୍ଞତା ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ । ପୁଣି ଏଇମାନେ ହିଁ ଜାତିର ଏତିହ୍ୟର ଅମୂଲ୍ୟ 
ଓ ସହଜେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ପରି ଅନୁଭବକୁ ସଞ୍ଜୀବିତ କରି ରଖନ୍ତି । ଭୁଲରୁ ଠିକ୍ରକୁ 
ବାଛିବା, ତୃଚଛରୁ ମହତକୁ ଅଲଗା କରିବା ଓ ଜୀବନ ଓ ଜୀବନର ଜଞ୍ଜାଳରେ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁର 
ସନ୍ଧାନ କରିବା, ଏକ କଥାରେ ଯେକୌଣସି ଯୁଗରେ ସୁନ୍ଦର ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଜୀବନକୁ ନିୟନ୍ତିତ 
କରିବାରେ ଯେଉଁ ବିଚାର ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆବଶ୍ଯକ, ସେହି ବିଚାର ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଏହିମାନେ ହିଁ ସ୍ଥିର କରନ୍ତି । ଜାତିର ସୁନ୍ଦର, ସୃକ୍ଷ ଓ ଗଭୀର ଜୀବନର ମୂଳ ଯେଉଁ ଭାଷା 
ଓ ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀ, ଏମାନେ ତା'ର ରକ୍ଷକ | ଏହି ଭାଷା ଓ ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀର ଯଥାଯଥ ବ୍ୟବହାର 
ହିଁ “ସଂସ୍କୃତି” ।”? 

କେତେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂସ୍କୃତି ଆଲୋଚନାରେ ଏହା ଏକ ନୂଆ ଅବସ୍ଥା । ତଥାପି ଇଂରାଜୀ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ମତର ପୂର୍ବସୂରୀ ଭାବରେ ଆର୍ନଲଡ଼ ଓ କୋଲରିଜ୍‌ଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ କୋଲରିଜ୍‌ଙ୍କର ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମାଜର ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀ, 
ବିଶେଷ କରି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ-ସର୍ମଦାୟ ପରି । ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ଏମାନେ ଅଧବକ ଆଗ୍ରହଶୀଳ 
ଓ ସମାଜର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ଏମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ! ପୁଣି ଆର୍ନଲଡ଼୍‌ଙ୍କର ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଠିକ୍ଵ ଗୋଷ୍ଠୀ, ସମ୍ପରଦାୟ ବା କୌଣସି ଶ୍ରେଣୀ ନୁହନ୍ତି । ସମାଜର ବିଭିନ ଶ୍ରେଣୀର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ଘେନି ଏହା ଗଠିତ ଓ ଏମାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଗୁଣ ହେଉଛି ଶ୍ରେଣୀଚେତନାର ଅଭାବ । ଅନ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କ ପାଇଁ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ହେଉଛି ବିଶେଷ କରି ଏକ ସାହିତ୍ୟିକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ । ଏମାନେ ଜାତିର ସାହିତ୍ୟିକ ଏଡିହ୍ୟ ଓ ଭାଷାର ଶକ୍ତି, ଉତ୍କର୍ଷ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଜୀବନ୍ତ କରି ରଖନ୍ତି । ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କ ମତର ମୌଳିକତା ସ୍ପଷ୍ଟ । ତାଙ୍କର ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଏକ ସଂସ୍ତୃୁତି ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଏହାର ସ୍ଥାନ ସତ୍ୟତାର କେନ୍ଦ୍ରରେ । 

ସଭ୍ୟତା” ଓ ସଂସ୍କୃତି” ଏହି ଦୁଇ ଶବ୍ଦର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିରଖିବାକୁ ଲିଭିସ୍‌ ସତର୍କ 
କରିଦେଇଛନ୍ତି ¦ ପ୍ରଥମେ କୋଲରିଜ୍‌ ଏହି ପ୍ରଭେଦର ସୂଚନା ଦେଇଥୂଲେ ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ସଂପର୍କୀୟ ସବୁ ପ୍ରକାର ଆଲୋଚନା ଏହି ପ୍ରଭେଦ ଅନୁଭବରୁ ହିଁ ଆରମ୍ଭ । ସତ୍ୟତାର 
ଅଗ୍ରଗତି ଓ ଏହାର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ବ୍ଯକ୍ତି - ଜୀବନର ସୂୁଖସସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ଯ ସଂସ୍କୃତି ନୁହେଁ । 
ସଂସ୍କୃତି” ଏହି ଅବସ୍ଥାଠାରୁ ଏକ ଉନ୍ନତତର ଜୀବନଯାପନ ପ୍ରାଣାଜୀର ଇଙ୍ଗିତ ଦିଏ । 
ବିଶେଷ କରି ଏହା ଏକ ମାନସିକ ପରିଚ୍ଛଥନତା ଓ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସବଳ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ନିହିତ । କୋଲ୍ଲରିଜ୍‌ ସମାଜର ସବୁ ଜ୍ଞାନୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକ ଜାତୀୟ 
ଚର୍୍ଟରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ସଂସ୍କୃତିର ମାନ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସ୍ଥିର ରଖିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତାବ 
ଦେଇଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏ ପ୍ରସ୍ତାବ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ଖୁବ ସମ୍ଭବ ନହେବାରୁ 
ପରେ ଆର୍ନଲଡ଼ “ସଂସ୍କୃତି” ଓ ‘ସମାଲୋଚନାର ଡୁଳନାତମ୍ମକ ଆଲୋଚନା ଆରମ୍ଭ 
କଲେ । ଲିଭିସ୍‌ ଓ ତାଙ୍କର ଅଛ୍ପ ପୂର୍ବରୁ ଅଧ୍ୟାପକ ରିଚାର୍ଡ଼ସ୍‌ ଏହି ଆଲୋଚନାକୁ ବିସ୍ତାରିତ 
ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛଚ୍ତି ଓ ଏହି ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କର ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀର 
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ଲିଭିସ୍‌ ଓ ସଂସ୍କୃତି ତତ୍ସ ୩୪୮ 


ଦାୟିତ୍ଵ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ବିଶେଷକରି ବର୍ଭମାନର ଶିଳ୍ପସଭ୍ୟତା ଓ ଏହାର ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ପ୍ରେସ, 
ବିଜ୍ଞାପନ, ଶସ୍ତା ଉପନ୍ଯାସ ବା ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଭିଜନ୍‌ ଓ ସିନେମା ପ୍ରରୂତି ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଅନୁଷ୍ଠାନନମାନଙ୍କର କୁଫଳ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ-ଜୀବନରେ ବିଚାର କରିବାର କଥା । 
ଏସବୁର ସମ୍ମିଳିତ ପରିଣତି ଏପରି ଏକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଜୀବନପ୍ରଣାଳୀର ସୂଚନା ଦି ଏ 
ଯାହାକି ଗତ୍ତୀର ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍ବା ସଚେତନ? ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏ ଯେପରି ଏକ ସୁସ୍ଥ ଆଲୋକିତ ଜୀବନ ପରିବର୍ତେ 
ଏକ ଅସୁସ୍ଥ ଅନ୍ଧକାର ଜୀବନକୁ ବରିନେବା । ଶିଛ -ସଭ୍ୟତାର ଏହି ସମସ୍ୟା ବୁଝିବା ପାଇଁ 
ଯଥାର୍ଥ -ବିଚାରକ୍ଷମ ବ୍ୟକ୍ତି ମାନସ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରୟୋଜନ । ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିମାନସର ସୃଷ୍ଟି ଆଧୁନିକ 
କାଳର ସମ୍ବାଦପତ୍ର, ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ବେତାରଯନ୍ତ୍ର ବା ଗଣସାହିତ୍ୟକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ଏ କେବଳ “ସଂସ୍କୃତି? ବିଷୟରେ ସଚେତନ ସେହି ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରାଜ୍ଞ 
ସମାଲୋଚନା ଓ ଆଲୋଚନା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ । କେବଳ ଯଥାର୍ଥ ଓ ଉଜ୍ଜଷ୍ଟ ସାହିତ୍ୟ, 
ଶିକ୍ଷା ଓ ସମାଲୋଚନା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ବର୍ରମାନ ସଭ୍ଯତାର ପ୍ରଭାବ ସର୍ମେ ଓ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ “ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ଓ ମୌଜିକତା ଅକ୍ଷୂର୍ଣ୍ଣ ରହିପାରେ, ଅନ୍ୟଥା ନୁହେଁ । 

ବୋଧହୁଏ ଡି.ଏଇଚ୍. ଲରେନ୍ସଙ୍କ ପାଖରୁ ଲିଭିସ୍‌ ତାଙ୍କର ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପର୍କୀୟ 
କେତେକ ମତାମତ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସାଧାରଣଭାବରେ ସେ ପୁରାତନ ଇଂଲଣ୍ଡକୁ ହିଁ 
ସମର୍ଥନ କରିଛନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ, ପୁରାତନ ଇଂଲଣ୍ଡ ମୁଖ୍ୟତଃ ‘Organic’ | 
‘Community’ ଶହ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ । ଏଥୁରୁ ଅନ୍ତତଃ ପୁରାତନ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ସେହି 
ସଭ୍ୟତାର ସ୍ଵାଭାବିକ ବୃଦ୍ଧି ଓ ସଂହତି ସୂଚିତ ହେଉଛି । ଆଧୁନିକ ଯନ୍ତ୍ରଂସଭ୍ୟତାର ଚାପରେ 
ପୁରାତନ ‘ ଠ୮ଥgତn।୯? ଜୀବନ ଲୋପ ପାଇ ଯାଇଛି ଓ ପ୍ରାୟ ଲୋପ ପାଇଗଲାଣି । 
ଏହା ହିଁ ବର୍ଗମାନ କାଳର ଇତିହାସର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଘଟଣା । ଏହା ପରିବର୍ତେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହୋଇ ଉଠିଛି ସହର ଓ ସହରତଳିର ଯନ୍ତ୍ରପ୍ରଭାବିତ ଆଧୁନିକତା । ଲିଭିସ୍‌ କହନ୍ତି 

“ଆଜିକାଲିର ଶ୍ରମିକ, କିରାନି ବା ଟେକନିସିଆନ କେବଳ ନିଜ ନିଜର ଅବସର ସମୟ 
ପାଇଁ ବଞ୍ଚରହନ୍ତି । ଫଳରେ ଯେତେବେଳେ ଅବସର ଆସେ, ସେମାନେ ତାର ବ୍ୟବହାର 
ହିଁ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ନିଜ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଲ୍ୟସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ କିଛି ନାହିଁ । କାର୍ଯ୍ୟର 
ଉପଯୋଗିତା କେବଳ ଖାଦ୍ୟର ଯୋଗାଡ଼ କରିବା ପାଇଁ । ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଅବସରର ବି କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଅବସରକୁ ସୃଷ୍ଟିମୂଳକ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ... ଆଧୁନିକ ନାଗରିକ ତାର ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ବସ୍ତୁ କେଉଁଠୁ କିପରି ଆସେ, ଯେ ବିଷୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅଜ୍ଞ | ପୁଣି ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟିର ସମଗ୍ରତାରେ 
ତାର କାର୍ଯ୍ୟର ବିଶିଷ୍ଠତା ସେ ଠିକ୍ର ଠିକ ଉପଲବ୍ଧଧ୍ୂ କରିପାରେ ନାହିଁ । ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହିଲେ- “ମୌଳିକ ଉଦତ୍ପାଦନଂ ସହିତ ତାର ସମ୍ପର୍କ ନାହଁ ଓ ସେ କେବଳ ପାରିଶ୍ରମିକ 
ନେବାରେ ବା ଲାଭ କରିବାରେ ହିଁ ସତୁଷ୍ଟ ରହେ ।” 
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୩୪୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କିନ୍ତୁ ନୂତନ ସହିତ ପୁରାତନର ଏ ତୁଳନା ବା ପୁରାତନ organic community 
ପ୍ରତି ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କର ଏ ସମର୍ଥନକୁ ଖୁବ ସରଳଭାବରେ ଏକ ଜଟିଳ ସମସ୍ୟାର ସହଜ ସମାଧାନ 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ଉଚିତ ହେବ ନାହିଁ । ଏ ବିଷୟରେ ଲିଭିସ୍‌ ନିଜେ ସତର୍କ 
କରିଛନ୍ତି । ଆଜି ପଛକୁ ଫେରିଯବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କେବଳ ନୂତନ ସଭ୍ୟତାର ସୃଷ୍ଟିରେ 
ପୁରାତନ ଦିନର ସ୍ମ ତି, ବିଶେଷ କରି ପୁରାତନ ସଭ୍ୟତାର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଅବହିତ 
ରହିବାକୁ ହେବ। ବର୍ଭମାନ ସଭ୍ୟତାର କ୍ଷୟକାରୀ ପରିବେଶରେ ଏ ଅନୁଭୂତିର ଯଥେଷ୍ଟ 
ଉପଯୋଗିତା ରହିଛି। ଫଳରେ ଯଥାର୍ଥ ସାଧାରଣ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନା ଦ୍ଵାରା 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଅଭିଜ୍ଞତା ମାର୍ଜିତ ଓ ପରିଚ୍ଛନ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏହି କ୍ଷୟକାରୀ 
କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ନିୟନ୍ତିତ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ। 

ଶିକ୍ଷକ ଓ ସମାଲୋଚକ ଭାବରେ ଲିଭିସ୍‌ ଆଜି ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ। ତାଙ୍କର ଛାତ୍ର ଓ 
ଶିଷ୍ୟମାନେ ପୃଥ୍ବୀର ସବୁ ଅଞ୍ଚଳରେ ରହିଛନ୍ତି। ବର୍ଭମାନର ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସଙ୍କଟର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଆଲୋଚନା ଓ ସାହିତ୍ୟକୁ ନୂତନ ଭାବରେ 
ବିଚାର କରିବାରେ ଏହିମାନେ ହିଁ ଅଗ୍ରଣୀ ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କର ବହୁ ମତାମତକୁ ଅନ୍ୟମାନେ ଗ୍ରହଣ 
କରି ସେ ସବୁ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି ଓ କରୁଛନ୍ତି। ଲିଭିସ୍‌ ନିଜେ ବର୍ଭମାନ 
ଭଲ ପ୍ରେସ ବା ‘ଭଲଂ ବହିର ସଂଜ୍ଞା ନିର୍ବାରଣ କରିବାରେ ଯନବାନ୍ର। “ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ପରିବେଶ", ‘ଗଣସଭ୍ୟତା ଓ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ସଂସ୍କୃତି” ପରି ତରୁଣ ବୟସର ରଚନାମାନଙ୍କଠାରୁ 
ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରା କ୍ରମଶଃ ଆହୁରି ଅଗ୍ରସର ଓ ପୁଷ୍ଟ ହୋଇଛି। ବିଶେଷ କରି ଲରେନଵସ 
ଆଲୋଚନାରେ ସେ ଶିଳ୍ତୋତଭର ଇଂରେଜ ସମାଜର ବହୁ ନୂତନ ଗୁଣ ବିଷୟରେ ଅବହିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ସେହିପରି ତାଙ୍କର ସଂସ୍କ୍ୃତିସ ମନ୍ତ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଗୋଷ୍ଠୀର ଧାରଣାକୁ ଯେଉଁମାନେ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସାମାଜିକ ଶ୍ରେଣୀ ସହିତ ଏକାଠି କରି ଦେଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେ ତୀବ୍ର ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି। ପୁଣି ମାର୍କସବାଦୀମାନଙ୍କର ସାହିତ୍ଯ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପର୍କୀୟ 
ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସେ କେବେହେଲେ ସମର୍ଥନ କରି ନାହାନ୍ତି। ଏହି ସବୁ କାରଣ ଯୋଗୁଁ 
ଲିଭିସ୍‌ଙ୍କର ଶତୁ ଓ ପ୍ରତିପକ୍ଷଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା କମ୍‌ ନୁହେଁ। ଏହା ସର୍ଗ ଆଟଲାଣ୍ଡିକର ଉଭୟ 
ପାର୍ଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ତାଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବ ଓ ବର୍ଭମାନ କାଳରେ ପୃଥ୍ବୀର 
ଯେତେ ସ୍ଥାନରେ ଚିନାଶୀଜ ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ ସାହିତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚନାରତ, ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଲିଭିସ୍‌ ଓ ସେ ୧୯୩୩ ପାଖରୁ ପ୍ରାୟ କୋଡ଼ିଏ 
ବର୍ଷକାଳ ସମ୍ପାଦନ କରିଥୁବା “ସ୍କ୍ରଟିନୀ' ପତ୍ରିକାକୁ ଅବହେଳା କରିବା ସମ୍ଭବ ନୃହେଁ। 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର 
ସାତକଡ଼ି ହୋତା 


ମୌଳବାଦ ବା ମୌଳିକଡାବାଦ ଶବ୍ଦଟି ବେଶି ଦିନର ନୁ ହେଁ କିନ୍ତୁ ଏହି ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଓ 
ଏହା ପଛରେ ଥୁବା ତ୍ସ ସଂପର୍କରେ ଅନେକ ବୁଵିଜୀବୀଙ୍କର ମଧ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା ନାହିଁ। 
ମୂଳଶ]୍ଦରୁ ମୌଳ ବା ମୌଳିକ ଶବ୍ଦରୁ ମୌଳିକତା । ଏହି ମୂଳ ବା ମୌଳିକକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି 
ଯେଉଁ ନୀତି, ନିୟମ, ଚଳଣି ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଗଡ଼ି ଉଠିଛି ତାହା ମୌଳବାଦ ବା ମୌଜିକତାବାଦ 
ନାମରେ ଚିହ୍ନିତ ହୁଏ। ପୃଥ୍‌ବୀରେ ବହୁ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭାଷା ଓ ଆଚାର ବିଚାରର ଲୋକ 
ବସବାସ କରନ୍ତି । ଭାରତ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବହୁଧର୍ମୀୟ ଓ ବହୁଭାଷୀ ଲୋକଙ୍କର ଦେଶ। 
ଏଠାରେ ବହୁ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପରମ୍ପରା ଏବଂ ବିଶ୍ଧାସ ଓ ବିଚାରର ସମ୍ମଶ୍ରଣ ଘଟି ଯେଉଁ ସମନ୍ସୟ 
ସାଧୂତ ହୋଇଛି ତା” ମୂଳରେ ଅଛି ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ଉଦାର ଓ ମାନବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, 
ସହନଶୀଳଡା ସହିତ ପରସ୍ପରର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଗ୍ରହଣ ବା ସମ୍ମାନ କରିବାର ମାନସିକତା। 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଭାରତରେ ଆଦି କାଳରୁ ବସବାସ କରୁ ନଥୁଲେ, ସେମାନେ କାସିଆନ ହୃଦ 
କୂଳରୁ ଓ ତତ୍‌ ସନିିକଟର୍ଭୀ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରୁ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଥୁ୍‌ବା ଵତିହାସିକ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଥୁଲା ନୂତନ ଚଳଣି, ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଓ ଆଚାର ବିଚାର। 
ଏ ଦେଶର ଆଦି ଅଧୁବାସୀଙ୍କର ଅଭ୍ୟାସ, ବିଶ୍ଵାସ, ଚଳଣି ଓ ବିଚାରର ସମନ୍ସୟ ଘଟି ଉତ୍ତ 
ବ ହେଲା ସନାତନ ଧର୍ମ ବା ସନାତନ ଜୀବନଧାରା । ଯୁଗ ଯୁଗର ମାନବାଦୀ ଚେତନା ଓ 
ଉତ୍ତରଣ, ସାଧନା, ସହିଷୁତା ଓ ସଦୃଭାବନା ଦ୍ଵାରା ସଂପୁଟିତ ଓ ସନ୍ତୁଳିତ ହୋଇ ଯେଉଁ ଉନ୍ମର୍ଷ 
ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଲା, ତାହା କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସଂପ୍ରଦାୟ ବା ଗୋଷ୍ଠୀରୁ 
ଉତ୍ତରାଧୂକାରୀତ୍ଵ ସୂତ୍ରରେ ଆସିନାହିଁ। ସେହିପରି ପ୍ରାୟ ହଜାରେ ବର୍ଷ ଧରି ଶକ, ହୁନ, 
ପଠାଣ, ମୋଗଲ ଏବଂ ଇଂରେଜ, ଗୋଲନ୍ଦାଜ, ଫରାସୀମାନେ ଆସି ଏ ଦେଶର 
ମୂଳଧାରାରେ ମିଶି ତାକୁ ଆହୁରି ମାର୍ଚିତ, ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ ଓ ଗ୍ରହଣୀୟ କରିଛନ୍ତି ସିନା, ମୂଳସ୍ରୋତରୁ 
ବିଚ୍ିନ ହୋଇ ରହିବା ସକାଶେ ସଂଘବଦ୍ଧ ଚେଷ୍ଟା କରି ନାହାନ୍ତି। ଫଳରେ ଇଶ୍ତୋନେସିଆ 
ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜର ବାଲି ପ୍ରଭୃତି କେତେକ ଦ୍ଵୀପର ଅଧୂବାସୀ ମୂଳଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ଧର୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ସେମାନଙ୍କ ଚଳଶିରୁ ଉତ୍ପାଟିତ ହୋଇ ନାହିଁ। 
ଭାରତର ସନାତନ ଧର୍ମଧାରା ସହିତ ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମଧାରା, କଳା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ ଏ 
ଦେଶରେ ଏପରି ସହଜ ଓ ସାବଲୀଳ ଭାବେ ଘଟିଯାଇଛି ଯେ ସଙ୍ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, 
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୩୫୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ୟ, ପରିଧାନ, ଖାଦ୍ୟ, ଚାରୁକଳା ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗରେ ଏକ ନୃତନ 
ଧାରାକୁ ବହିଷ୍କାର କରିବାର ମାନସିକତା ନରହି ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଉଦାରତା ପରିପୁଷ୍ଠ 
ହୋଇଛି। ସେହିପରି ଇଉରୋପୀୟ ଚଳଣି, ହେତୁବାଦୀ ଜୀବନଧାରା ସହିତ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ଏ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ଓ ଜୀବନଧାରାରେ ସଂଘର୍ଷର କାରଣ ସୃଷ୍ଟି ନକରି ବରଂ 
ସମନ୍ସୟର କ୍ରମାଗତ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆହୁରି ସହଜ ଓ ଶର୍ତିଶାଳୀ କରିଛି। ଏଇ ପଟ୍ଟଭୂମି ଓ 
ପୁରୋଦୃଷ୍ି ଆମ ଆଗରେ ନ ରହିଲେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରାର ସଠିକ୍ର 
ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଯେପରି କରି ହେବ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସମନ୍ବିତ ସର୍ଚ୍ଚନାମମକ ଭାରତୀୟ 
ଜୀବନଧାରାର ସଠିକ୍‌ ଆକଳନ କରି ହେବନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ ମୌଳବାଦ ସମ୍ପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ସନାତନ ଧର୍ମଧାରା, ଚଜଣୀ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ମାନବବାଦୀ ଉଦାରତା 
ଓ ଗ୍ରହଣଶୀଳତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଏଠାରେ ସୂଚନା ଦେବା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ମନେହୁଏ । କାରଣ ସନାତନ 
ଜୀବନଧାରା ଏକ ମାନବବାଦୀ ମାର୍ଗ । ଧର୍ମ ପ୍ରସାର କରିବା ଲାଗି ସେଥୁପାଇଁ ଏଥୁରେ ବାଧ୍ୟ 
ବାଧକତା ନାହିଁ ବା ରାଜ୍ୟ ଜୟ କରିବାର ଲିପ୍ସା ମଧ୍ୟ ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଅନ୍ୟ 
ଧର୍ମଧାରାଠାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ। ସନାତନ ବା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ରିଲିଜିଅନ ନୁହେଁ ଏହା ଏକ ଜୀବନଧାରା। 

ମୌଳବାଦ ବା ମୌଳିକତାବାଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ ଯାଇ ସୁରଵିତ ଦାସଗୁପ୍ତ କହତ୍ତି 
ଯେ, ଗୋଟିଏ ସମ୍ପଦାୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ କୌଣସି ବିଶେଷ ଗୋଷ୍ଠୀ ଯେତେବେଳେ ସଙ୍ଗଠିତ 
ଭାବେ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଶକ୍ତି କରାୟତ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସତ୍ୟ ପରିତ୍ୟାଗ କରେ ତଥା ଇତିହାସ 
ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଚର୍ଚାର ବିରୋଧୂତା କରେ ଏବଂ ନିଜର ଉଦ୍ଭାବିତ ମତକୁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉପରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରୂପେ ଚାପିଦିଏ ସେତେବେଳେ ସେଇ ପରିସ୍ଥିତିର ପଛରେ ଥୁବା ଚାଳକ ଶକ୍ତିକୁ 
ମୌଳବାଦ ଭାବେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ମୋ' ମତରେ ସଦାବେଳେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିକୁ 
ଅଧ୍ବକାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନଥାଇ ମଧ୍ୟ ଯଦି କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ଧର୍ମଧାରା, ଜୀବନ 
ଦର୍ଶନ ଓ ଚଳଣିକୁ ଅପରିବର୍ରନୀୟ ଓ ଅଭ୍ରାତ୍ତ ମନେକରି ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ଚାପି ଦେବାଲାଗି 
ସଂଘବଦ୍ଧ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରେ ତାହା ମଧ୍ୟ ମୌଳବାଦ। ଆହୁରି କେତେକଙ୍କ ମତରେ 
ମୌଳବାଦକୁ କେବଳ ଧର୍ମୀୟ ଚତୁଃଷ୍ୋଣ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ରଖି ଭାଷା, ଚଳଣୀ, ଦର୍ଶନ, 
ରାଜନୀତି, ସବୁଥ୍‌ରେ ଯଦି ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ମତାମତକୁ ସବୁ କାଳରେ ଅଭ୍ରାନ୍ତ 
ଅପରିବର୍ରଭନୀୟ ଓ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟ କରେ 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ମୌଳବାଦୀ କୁହାଯାଏ । ମାର୍କସୀୟ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଦର୍ଶନ ଏବଂ 
ସର୍ବହରାମାନଙ୍କ ଶାସନ ଯେ ସର୍ବୋନ୍ଧଷ୍ଟ, ହିନ୍ଦୀ ବା ଇଂରାଜ୍ୀଭାଷା ଯେ ସର୍ବୋତ୍ତମ, ଏହା 
ଦାବି କରିବା ଓ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ଏସବୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲଦିଦେବାର ମାସିକତାକୁ 
ମଧ୍ୟ ମୌଳବାଦ କୁହାଯାଇପାରେ। ଧର୍ମ ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ବିଷୟ। ଏହା ବ୍ୟଲ୍ତିଗତ 
ବିଶ୍ମାସରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୌ ମଧ୍ୟ ଏକାଧୂକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ବା ଜନ ସମୁଦାୟକୁ ଏକତ୍ରିତ ଓ ସଙ୍ଗଠିତ 
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ମୌଳଂବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୫୨ 


କରିବାର ମାଧ୍ୟମ ଭାବରେ ଯୁଗ ଯୁଗଧରି ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇ ଆସିଛି। ଇଣ୍ଡୋନେସିଆର 
ପଞ୍ଚାନବେ ପ୍ରତିଶତ ଲୋକ ମୁସଲମାନ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ, କିନୁ ସେମାନଙ୍କର ଚଳଣି ଓ ସଂସ୍କୃତି 
ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମଧାରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ। ଏହାକୁ ସେମାନେ ବହିଷ୍କାର ନକରି ବରଂ 
ଉଦାରତାର ସହିତ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ବଙ୍ଗଳା ଦେଶ ଧର୍ମ-ବନ୍ଧନ ଛିନ୍ନ କରି 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ବନ୍ଧନକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ସକାଶେ ପାକିସ୍ତାନଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯାଇଛି। 
ମାର୍କସବାଦକୁ ଏକମାତ୍ର ଅଭ୍ରାର ସାମ୍ୟବାଦୀ ମାର୍ଗ କହୁଥ୍‌ବା ଲୋକମାନେ ଯେ ସତୁରି ବର୍ଷ 
ପରେ ଏହାହିଁ ଏକମାତ୍ର ସାମ୍ୟବାଦୀ ଆଦର୍ଶ ମାର୍ଗ ନୁହେଁ ତାହା ବୁଝି ସାରିଲେଣି। ସୋଭିଏତ 
ରୁଷ ଏବଂ ପୂର୍ବ ୟୁରୋପର ରାଷ୍ଟ୍ରଶ୍ତି ଭୁଷୁଡ଼ିପଡ଼ି ସେଇ ସ୍ଥାନରେ ଏକାଧ୍ଵକ ଜାତିଧର୍ମ ବା 
ଗୋଷ୍ଠୀଭିରିକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଅଦ୍ୟୁଦୟ ସର୍ବହରାମାନଙ୍କ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚେତନା ମୂଳରେ କୁଠାରଘାତ 
କରିଛି, କିନ୍ଧ ଏସବୁ ସରତ୍ଗେ ରାଜନୈତିକ ବା ଅର୍ଥନୈତିକ ତତ୍ସକୁ ଆଧାର କରି ବା ଭାଷା 
କିମ୍ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଜାତିଗତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଭିଭ୍ିକରି ମୌଳବାଦର ଉଦୟ ବା ପ୍ରସାର ସେପରି 
ଉଗ୍ର ଓ ଅହଙ୍କାର ରୂପ ପରିଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଶାସନର ପତନ 
ପରେ ବି ମାର୍କସବାଦୀ ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ। କ୍ଷୁଧା, ଶୋଷଣ, ନିପୀଡ଼ନ ଓ 
ଅବିଚାର ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ହରାଇବ ନାହିଁ। ଧର୍ମକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି 
ସମଧର୍ମୀମାନଙ୍କୁ କେତେବେଳେ ଧର୍ମର ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷାର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ତ କେତେବେଳେ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ ବା କବଳିତ କରିବାପାଇଁ ସାମ୍ପ ଦାୟିକତା ଓ ମୌଳବାଦର ପ୍ରସାର ହୋଇଛି ସିନା, 
ଭାଷା ଓ ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ସାମ୍ପଦାୟିକ ଚେତନା ବା ମୌଳବାଦ ଗଢ଼ି ଉଠିନାହିଁ। ଶ୍ରୀଲଙ୍କାରେ 
ହିନ୍ଦୁଝତାମିଲ ଓ ବୌଦ୍ଧ -ସିଂହଳୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ବିବାଦ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଲାଗିଛି ତାହା 
ସାମ୍ପଦାୟିକ ବା ମୌଳବାଦୀ ନୁହେଁ, ତାହା ଗୋଷ୍ଠୀ-ଜାତି-ଚେତନାର ଉଗ୍ର ପରିପ୍ରକାଶ 

ମୌଳବାଦ ଓ ସାମ୍ପଦାୟିକତା ପରସ୍ପର ସହିତ ସମ୍ପର୍କିତ, କିନ୍ତ ଦୁଇଟି ପୃଥକ୍‌ ପୃଥକ୍ର 
ବିଷୟ । ମୌଳବାଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଉପରେ ଉଦ୍ଧାର କରିଛି। ଏଠାରେ ସାମ୍ପଦାୟିକତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଏତିହାସିକ ଓ ବୁବିଜୀବୀ ବିପିନଚରନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅଭିମତ ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଛି। ବିପିନଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ମତରେ : “ସରଳ ଭାବରେ କହିଲେ ସାମ୍ପଦାୟିକତା ଏପରି ଏକ ବିଶ୍ଧାସ ଯେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଧର୍ମ ଅନୁସରଣ କରୁଥ୍‌ବା ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ଲୋକଙ୍କ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଏବଂ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ସ୍ଵାର୍ଥ ସମାନ... ତେଣୁ ଭାରତୀୟମାନେ ଏସବୁ ସ୍ଵାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେମାନଙ୍କର 
ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ରଖନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ପରିଚୟ 
ଧର୍ମ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ମୌଳିକ ସାମାଜିକ ପରିଚିତି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ଧର୍ମ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଦଳ ଭାବେ 
ନିମ୍ନଲିଖିତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଭାବନା ସେମାନଙ୍କର ଆଚରଣର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ 
ବିଷୟ । ସେମାନେ ଯେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଜାତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମାନତା ଓ ସଂହତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
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୩୫୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଶେଷ କରି ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥ ଏକ। ଏପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମୀୟ 
ଗୋଷ୍ଠୀର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଇତିହାସ ଅଛି, ଏହି ସାମ୍ପଦାୟିକ ପରିସ୍ଥିତି ଏବଂ ବିଭାଜନ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ  ...ତେଣୁ ହିନ୍ଦ ବା ମୁସଲମାନ ସମାଜର ଅଂଶବିଶେଷ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ହିନ୍ଦୁ ବା ମୁସଲମାନଙ୍କଠାରୁ ରାଜନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଲଗା ନୁହତି। ସମସ୍ତ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନ 
ଏହି କାରଣରୁ ରାଜନୀତିରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତା କରିବେ ଏବଂ ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ 
ଧର୍ମୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏକ ଅବିଭାଜୀ ସତା ଏବଂ ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସମାଜ ଏବଂ 
ଭାରତ ଯେ ଗୋଟିଏ ଦେଶ ଓ ଚାତି ଏପରି କିଛି ଜିନିଷ ନାହିଁ। ଭାରତ ବହୁଧର୍ମୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଏକ ମହାସଂଘ ଭାବେ ତିଷ୍ଠି ଆସିଛି, ତିଷ୍ଷିଛି ଏବଂ ତିଷ୍ପି ରହିବ।,”” ବିପିନ ଚନ୍ଦ୍ର ଆହୁରି 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ ଧର୍ମୀୟ ସାମ୍ପଦାୟିକତାବାଦ ଅନୁସାରେ ଧର୍ମ ବା ସମ୍ପରଦାୟର ରାଷ୍ଟ୍ରଗଠନର 
ମୂଳଭିରି, ଆଉ କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ଏଥୁରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ। ଇଡିହାସର ଲିପିବଦ୍ଧ 
ବିବରଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ଚୈୌଠରୁ ଭାରତରେ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ 
ଦଙ୍ଗା ଏବଂ ସଂଘର୍ଷର ଆରମ୍ଭ । ଏପରିକି ୧୯ ୪୬-୪୭ ପୂର୍ବରୁ ଦେଶରେ କୌଣସି ବଡ଼ 
ଧରଣର ସାମ୍ପଦାୟିକ ସଂଘର୍ଷ ହୋଇନଥୁୂଲା। ୧୯୪୬ର ସାମ୍ପଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା ଜାତିଭିଭିରେ 
ଭାରତକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରିବା ଦାବୀରୁ ଉଦ୍ଧଭୂତ ଏବଂ ଏଥୁପାଇଁ ଦୁଇତାତି ତଭ୍ସର 
ପ୍ରବକ୍ତାରାବେ ଜିନ୍ନା ଏବଂ ମୁସଲିମ ଲିଗ୍‌ ଯେ ଦାୟୀ, ତାହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ। 
ଆହୁରି ‘କମ୍ୟୁନାଲିଜମ୍‌ ଇନ୍‌ ମଡର୍ଣ୍ଣ ଇଶ୍ିଆ ପୁସ୍ତକରେ ବହୁ ତଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି ବିପିନ ଚନ୍ଦ୍ର 
ଏହା ଦର୍ଶାଇଛଚି ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଧର୍ମ ସମାନ ହେଲେ ସ୍ବାର୍ଥ ଯେ ସମାନ ହେବ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ନିର୍ଭୁଲ ଓ ତଥ୍ୟ ଭିରିକ ନୁହେଁ। 

କିନ୍ତୁ ସାମ୍ପ ଦାୟିକତା ଓ ମୌଳବାଦ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ବିଷୟ । ବେଳେବେଳେ ଏହା ଗୋଟିଏ 
ମୁଦ୍ରାର ଦୁଇପାଖ ପରି। ସମ୍ପଦାୟର ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସମଗ୍ର ଚାତିର ବା ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବୁଥ୍ବା 
ମାନସିକତା ମୌଳବାଦକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରେ ! ସମ୍ପରଦାୟ ବା ଗୋଷ୍ଠୀସ୍ଵାର୍ଥ ଚରିତାର୍ଥ ନ ହେଲେ 
ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ବାସ, ଆଚାର ବିଚାର, ପରମ୍ପରା ଓ ନୀତି ନିୟମରେ ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି ହେବାର ବାହାନା 
କରି ଲୋକମାନଙ୍କର ଆବେଗକୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରାଯାଇପାରେ। ଆହୁରି ଭାରତ ପରି 
ପାରମ୍ପରିକ ସମାଜରେ ଧର୍ମ ଏପରି ଏକ ସ୍ପର୍ଶକାତର ବିଷୟ ଯାହାକୁ ଆଧାର କରି 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ବା ବିଭାଜିତ ମଧ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ । ମୌଳବାଦୀ ଚେତନା ନିଜ 
ଧର୍ମ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଯେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଟ ଅପରିବର୍ନୀୟ ଓ ଶାଶ୍ଵଡ ସତ୍ଯ ଏଇ ଭାବନାରୁ 
ଉଦ୍ଵଭୂତ । ପ୍ରଥମେ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ନାମରେ ଗୋଷ୍ଠୀ ଚେତନାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରି ମୌଳବାଦର 
ବୀଜବପନ କରାଯାଏ। ତା'ପରେ କ୍ଷମତା ଲୋଭରେ ବା କ୍ଷମତାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି 
ଦାବୀ ହାସଲ କରିବା ଲାଗି ରଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧୂମାନେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ ପଡ଼ିଆକୁ ଡେଇଁ 


ପଡ଼ର୍ତି। ପୃଥ୍‌ବୀରେ ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ପୁରୁଣା ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଭାରତରେ ଏହାର 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୫୪ 


ଉତ୍ଉବ ବେଶୀ ପୁରୁଣା ନୁହେଁ । 

ପୃଥ୍ବୀର ମୌଳବାଦର ଆରମ୍ଭ କିପରି ହେଲା ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ନାନା ମୁନିଙ୍କର ନାନା 
ମଡ। କିନ୍ତୁ ୟୁରୋପର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ଯଥା ସ୍ପେନ୍ସ, ପରୁଁଗାଲ, ଇଂଲଣ୍ଡ ପ୍ରଭୃତିରୁ ପୃଥୁବୀର 
ନୂତନ ଦେଶ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଦୁଃସାହସିକ ସାମୁଦ୍ରିକ ଅଭିଯାନ ଚଉଦଶହ 
ଓ ପନ୍ଦରଶହ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ତା” ମୂଳରେ କେବଳ ନୂତନ ଦେଶ ଆବିଷ୍କାର 
କରିବାର ଶୁଭ ବୁଦ୍ଧି ନଥୂୁଲା। ତା'ପଛରେ ନୂତନ ଆବିଷ୍ଠତ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ବ୍ୟବସାୟ 
ବାଣିଜ୍ୟ ସହିତ ଆଧ୍ୂପତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରସାର କରିବାର ଅଭିଳାଷ ମଧ୍ୟ ଯେ ଥୂଲା ଏହା 
ପରବର୍ଗୀ ଘଟଣାବଳୀରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି। ସେତେବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧୁ ଭାବେ 
ମିଶନାରୀମାନଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରତିପରି। କଲମ୍ବସ୍‌ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସୂ ଭାରତ ବର୍ଷ ଆବିଷ୍ଠାର କରିବାପାଇଁ 
ବାହାରି ପଥଭ୍ରଷ୍ଠ ହୋଇ ୧୪୯ ୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍ଦ ଅଜ଼୍ଲୋବର ୧୨ ତାରିଖ ଦିନ ଆମେରିକା 
ଭୂମିରେ ପ୍ରଥମ ପଦାର୍ପଣ କଲେ। ସେତେବେଳେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମର ସର୍ବୋଜ ଓ ସର୍ବମାନ୍ୟ ପୋପ୍‌ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିତତକ୍ତ କରିଥ୍‌ଲେ। ୧୪୫୪ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରେ ପୋପ୍‌ ପଞ୍ଚମ ନିକୋଲାସ୍‌ ଭାରତ ଓ ଭାରତୀୟ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜମାନଙ୍କରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ 
ପ୍ରବର୍ଗନ କରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ବାସୀ କରିବା ସକାଶେ ପର ଗାଲକୁ ଧର୍ମୀୟ ଆଦେଶ ପ୍ରଦାନ 
କଲେ। ଧର୍ମପ୍ରଚାରରେ ପରୁଗାଲଲର ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ମନେରଖି ପୋପ୍‌ ଷଷ୍ଠ ଆଲେକ୍ଵଜାଣ୍ଡାର 
୧୪୮୧ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରେ ଆଉ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ଆଦେଶ ପ୍ରଦାନ କଲେ ଯାହା ଆଫ୍ରିକା ମହାଦେଶ 
ପ୍ରତି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ସେହିସବୁ ଦେଶ ଓ ଦ୍ଵୀପପୁଞ୍ଜରେ ଧର୍ମାଧୁକାର ରୂପେ ପର୍ୁଗାଲ ଏକଚାଟିଆ 
ଅଧ୍ୁକାର ପାଇଥୁଲା। ପରୁଁଗାଲୁର ଏଇ ଅଧୂକାର ମାନି ନନେଇ ସ୍ପେନ ୧ ୮୮୧ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା୍ଦରେ 
ଏହି ଆଦେଶ ପରିବର୍ରନ କରିବା ଲାଗି ନିବେଦନ କରିବା ଫଳରେ ଷଷ୍ଠ ପୋପ୍‌ 
ଆଲେକଜାଣ୍ଡାର୍‌ ପୁନରାୟ ୧ ୪୯ ୩ ଖ୍ରୀଷ୍ଟା°୍ଦରେ ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ୩୮ ଦ୍ରାଘିମାରେ ଦୁଇ ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ କରି ପୂର୍ବ ଭାଗର ଏକଚାଟିଆ ଅଧୂକାର ପରୁଁଗାଲ୍‌ ଏବଂ ପଶ୍ଚିମରାଗରେ ଅଧବକାର 
ସ୍ପେନକୁ ଦେଲେ। 

ସ୍ପେନ ପକ୍ଷରୁ କଲମ୍ବସ୍‌ ୧ ୪୯ ୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ଅକ୍ମୋବର ୧୨ ତାରିଖ ଦିନ କ୍ୟାରେବିଆନ୍ 
ସମୁଦ୍ଧ କୂଳ କ୍ୟୁବା ଦ୍ଵୀପ ନିକଟବର୍ଶୀ ଗୁଆନାହାନି ଦ୍ବୀପରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ସେଠାରେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍ସମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର କୁଶ ପୋଡି ଦେଇ ଦ୍ଵୀପର ନାମକରଣ କରିଥୁଲେ ସାଲଭାଦୋର୍‌ 
ବା ପବିତ୍ର ପରିତ୍ରାଣକର୍ଭା । ଆବିଷ୍କୃତ ନୂତନ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ପଦାର୍ପଣ ଓ ସେସବୁ ଦେଶରେ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍‌ନ ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏବଂ ପ୍ରସାର କରିବାର ସ୍ମାରକୀ ସ୍ଵରୂପ ଚାରିଶହ ବର୍ଷ ପରେ ୧୮୯୨ 
ମସିହା ଅଢ଼ୋବର ମାସରେ ସିକାଗୋ ସହରରେ ବିଶ୍ଵ ଧର୍ମସଭା ଆହୃତ ହୁଏ ହଲ ଅଫର 
କଲମ୍ବସ୍‌ରେ । କଲମ୍ବସ ସିନା ଭାରତ ଆବିଷ୍କାର କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ, କିତୁ ଭାସ୍କୋଡ଼ାଗାମା 
ପ୍ରଥମେ ଭାରତ ଭୂଇଁରେ ପଦାର୍ପଣ କଲେ ୧ ୪୯ ୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦଦରେ। କିନ୍ତୁ ତା' ପରେ ସେ ପୁନଶ୍ଚ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୫୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


୧୫ ୦ ୨ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଥୁୂଲେ ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ। ସେ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଥର ଭାରତ ଆସିବା ପରେ କାଲିକଟ୍‌ର ରାଜା ଜାମେରିନ୍ନଙ୍କ ବନ୍ଧୁତ୍ଧ ପ୍ରସ୍ତାବ ପ୍ରତ୍ୟାଖାନ କରି 
ସ୍ଥାନୀୟ ଅଧ୍ଵବାସୀଙ୍କୁ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ନିହତ କରିଥୂଲେ । ଯେପରି ଆମେରିକାର ସ୍ଥାୟୀ 
ଆଦିବାସୀ ଲୋହିତ ଭାରତୀୟ ବା ରେଡ଼୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ୍ମାନଙ୍କୁ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ନିହତ କରିଥୂଲେ 
କଲମ୍ବସ୍‌ । କଲମ୍ବସ ବା ଭାସ୍ତୋଡ଼ାଗାମା କେହି ଦୟାର୍ଦଚିଭତରେ ଆମେରିକା ବା ଭାରତର 
ଆଦିମ ଅଧ୍ବାସୀମାନଙ୍କୁ ନର୍କରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ଆସିନଥୂଲେ, ସେମାନେ ଆସିଥୂଲେ 
ଅଧ୍ବକାର, ଆଧୂପତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏବଂ ପ୍ରସାର କରିବା ପାଇଁ । ସେତେବେଳେ 
ବିଶ୍ବବାସୀଙ୍କ ମନରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଧର୍ମ ଯେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଅନ୍ୟସବୁ ଧର୍ମ ନିକୃଷ୍ଟ ଏହା ଥୂଲା 
ପ୍ରଚାର ବାର୍ରା । ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ଶାସନ ଅଧୂକାର କରିବା ଥୁଲା ଏକ ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 
ଖ୍ରୀଷ୍ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ବିଶ୍ଧବାସୀଙ୍କ ପରିତ୍ରାଣ କରିବାର ଯେଉଁ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇଥଲା ଓ ଏହି 
ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରାଯାଉଥୁଲା ତାହା ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍‌ ବିଶ୍ଧ ଧର୍ମସଭାର ଉଦ୍ଧବ ବୋଧନୀ 
ଭାଷଣର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ ବିବେକାନନ୍ଦ କହିଥୂଲେ ¬ ସାମ୍ଚଦାୟିକତା, ଅନ୍ଧତା ଏବଂ 
ଏହାର ଭୟଙ୍କର ପରିଣାମ ଓ ଧର୍ମ ନାମରେ ଉନ୍ମରନା ବହୁକାଳ ଏଇ ସୁନ୍ଦର ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ଆଳ୍ଛନ 
କରିଛି । ଏସବୁ ବିଶ୍ଵକୁ ହିଂସାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଛି, ମଧେ ମଧେ ରଚ୍ତସ୍କାନ ହୋଇଛି, ସଭ୍ୟତା 
ଧ୍ଵଂସ କରିଛି, ଏବଂ ଅନ୍ୟଜାତିମାନଙ୍କୁ ହତାଶରେ ବୁଡ଼ାଇ ରଖିଛି । ଏଇ ଭୟଙ୍କର ରାକ୍ଷସ 
ନଥୂଲେ ମାନବ ସମାଜ ଆହୁରି ଉନ୍ନତ ହୋଇ ପାରିଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ସମୟ ଶେଷ 
ହୋଇଆସିଛି । ମୁଁ ଏକାନ୍ତ ଭାବେ ଆଶା କରେ ଯେ ଏହି ଧର୍ମସଭାରେ ସମ୍ମାନରେ ଆଚି 
ସକାଳେ ଯେଉଁ ଘଣ୍ଟା ବାଜିଛି ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ଧମୌନ୍ରତା, ତରବାରି ବା ଲେଖନୀଦ୍ଵାରା 
ସାଧୂତ ସମସ୍ତ ଅତ୍ୟାଚାରର ଏବଂ ମଣିଷ ଓ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଥୁବା ସମସ୍ତ 
ଅସଉ୍ତଭାବର ମୃତ୍ୟୁ ଘଣ୍ଟା ।” 

ଆମେରିକ ଭୂମିରେ କଲମ୍ବସ୍‌ଙ୍କ ପଦାର୍ପଣର ପାଞ୍ଚଶହ ବର୍ଷ ପୂରି ଉପଲକ୍ଷେ ଯେଉଁ ଉତ୍ସବ 
ଜାତୀୟସ୍ତରରେ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ଆୟୋଜନ କରାଯାଇଥୁଲା, ଲୋହିତ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ 
ପ୍ରବଳ ବିରୋଧରୁ ତାହା ସମ୍ମାନ ସହକାରେ କରାଯାଇ ପାରିନଥୂଲା । କଲମ୍ବସ୍‌ ବା 
ଭାସ୍ପୋଡ଼ାଗାମାଙ୍କ ନୂତନ ଦେଶ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପଛରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଅଭିପ୍ରାୟ ଲୁକାୟିତ 
ଥିଲା ଏବଂ ପରେ ଯାହା ନିର୍ରୁଜ଼ ଭାବେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥୁୂଲା ତାହା ଯେ ଜନ୍ମ ଦେଇଥୁଲା 
ମୌଳବାଦକୁ ଏହା କୁହାଯାଇପାରେ । ଏଇ ଅଭିପ୍ରାୟ ଆହୁରି ଉତ୍କଟ ଭାବେ 
ନାଏଗ୍ରାଠାରେ ସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇଥୁବା ବାଇବେଲ୍ଲ୍‌ ଧର୍ମସଭାରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥଲା । ନାଏଗ୍ରା 
ବାଇବେଲ୍ଲ କନଫରେନ୍ସ ନାମରେ ୧୮ ୭୬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାବ୍ଦରେ ଗୋଟିଏ ସଂସ୍ଥା ଗଢ଼ି ଉଠିଥିଲା ଏବଂ 
ସିକାଗୋ, ନ୍ୟୟର୍କ, ଡେଟ୍ରଇଟ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ସହରରେ ଏହାର ଶାଖା ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥଲା । ଏହା 
ଥିଲା ପ୍ରୋଟେଷ୍ଟାଣ୍ଟମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ସଙ୍ଗଠିତ ସଂସ୍ଥା । ସେଥୁପାଇଁ ସେଇ ମୂଳ ସଂସ୍ଥାର 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୫୬ 


ପୃଷ୍ଠପୋଷକତାରେ ଆୟୋଜିତ ବିଷଶ୍ଧର୍ମସଭାରେ ବିବେକାନନ୍ଦ ବାରମ୍ବାର ଏହାର ଉତ୍ତର 
ଦେଇ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ କୌଣସି ଧର୍ମ ଏକମାତ୍ର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଧ ଦାବୀ କରି ନପାରେ । ସବୁ 
ଧର୍ମରେ ଏକମାତ୍ର ଭଶ୍ଵର ବିଦ୍ୟମାନ । ସବୁ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ସମ୍ମାନ ଓ ଆଦର ରହିବା 
ଦ୍ଵାରା ସବୁ ଜାତି ଓ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତିରେ ସହବସ୍ଥାନ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ ! ନାଏଗ୍ରା 
ସମ୍ମିଳନୀରେ ଯେଉଁ କେତୋଟି ନୀତି ଘୋଷିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ତାହା ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲଲେକ 
କରାଯାଇପାରେ: ( ୧) ବାଇବେଲ୍‌ ଅଭାନତ ଏବଂ ଏଥ୍‌ରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ସବୁ ଘଟଣା ଏତିହାସିକ 
କି ନୁହେଁ ଅଥବା କୌଣସି ତର୍ତ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ଭତ କି ନୁହେଁ ତାହା ବିଚାର କରିବା ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନିଷିବ । ( ୨) ଆହୁରି ଏହା ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବ ନିଦ୍ଦାରିତ ଯେ ରଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମନୋନୀତ 
ଚନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମ୍ପରଦାୟ ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେବ । (୩) ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ଜନ୍ମ ଓ 
ଉଦ୍ଧଥାନର ତତ୍ସ ସବୁରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହେବ । 

ଏହାପରେ ଏସବୁର ବିଶଦ୍ଵ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଏ.ସି.ଡିକ୍ସନ୍ଧ ଓ ଆର୍‌.ଏ.ଟୋରିଙ୍କ 
ସମ୍ପାଦନାରେ ଯେଉଁ ବାରମ୍ବାର ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି ସେଥ୍‌ରେ ଉଦ୍ୟୋକ୍ତାମାନେ ପ୍ରଥମ 
ଫଣ୍ଡାମେଣ୍ଟାଲିଷ୍ଟ ବା ମୌଳବାଦୀ ଭାବେ ପରିଚିତ ହେଲେ । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଚ୍ୟର 
ଆକ୍ରମଣକାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପରାଜିତ ହୋଇ ଅନେକ ଦେଶର ଲୋକମାନେ ମୁସଲମାନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁଲେ । ଧର୍ମାନ୍ତର କରିବାର ସୃହା ଆସେ ଉଚ୍ଚମାନ୍ୟତାରୁ । ଯଦି ଗୋଟଏ ଧର୍ମୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ତେବେ ଜଗତର ତ୍ରାଣକରା ଭାବେ ଧର୍ମ 
ପ୍ରଚାର କରିବା ସକାଶେ ବାହାରି ପଡ଼ଚ୍ରି ସେମାନେ । 

ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତିବିଦ୍ୟା ଓ ଲୋକ ଚରିତ୍ର ଓ ବିଚାର ବୁଦ୍ଧିରେ ଏଇ ଶହେ ବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ 
ଯେଉଁ ତୁମ୍ମଳ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି ତାହା ମଣିଷର ଜ୍ଞାନକୁ ଆହୁରି ପ୍ରଶସ୍ତ ଗଭୀର କରିଛି । 
ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ବା ଗୁରୁମାନଙ୍କ ବାଣୀରେ ଯାହାସବୁ ଅତୀତରେ କୁହାଯାଇଛି ସେସବୁକୁ 
ଆଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟବୋଲି ନିଃସନ୍ଧିଗ୍ଧ ଚିତ୍ତରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ମାନ ସିକ ତା ସ୍ଥାନରେ 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା ଓ ଅନ୍ଧଭାବରେ ସବୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନନେଇ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଏବେ ବୌବ୍ଧିକ ଚିରତ୍ରର ପ୍ରଧାନ ବିଭବ । ଏଇ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରିବା ପ୍ରୟାସରୁ ଆସିଛି ମୁକ୍ତ ଚିନ୍ତା । ଚିନ୍ତା ଅବାଧ ଓ ମୁକ୍ତ ନହେଲେଏ ବିଚାର ନିର୍ମଳ ଓ 
ନିଷ୍ଠନ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ। ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଶେଷ ପାଦରେ ବିଭିନ୍ନ ମତବାଦ, ଧର୍ମ ଓ ଭାଷା, ବିଶ୍ଵାସ 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଯେ ସହାବସ୍ଥାନ, ଶାନ୍ତି ଓ ମୈତ୍ରୀ ସମ୍ଭବ ଏହା ସବୁ ଦେଶ ଓ ଧର୍ମର 
ଲୋକମାନଙ୍କର ସହନଶୀଳତା, ପରସର ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଆଦର, ସଂସ୍କାରମୁଖୀ ଚେତନାର 
ପ୍ରସାରଣ ଏବଂ ଗ୍ରହଣୀୟତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ଏଇ ମୁକ୍ତି ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ଯାଇ ଯଦି 
ସଲମନ ରସିଦ୍ଧ କିଛି ଲେଖ୍ୁଲେ ତାହା ଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଅସ୍ତୃହଣୀୟ ନହୋଇ ମାନବିକ ଉଦାରତା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ନିଜ ମତବାଦର ମହାନୁଉବତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅର୍ନ କରିପାରିବେ 
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୩୫୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


। ବାବରି ମସଜିଦ୍ଵଧ୍ବଂସ କରିବା ଦ୍ଵାରା ବାବରଙ୍କ ଶାସନ କାଳର ଇତିବୃତ୍ତକୁ ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରୁ 
ଲିଭାଇ ଦେଇହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ଏକ ଏତିହାସିକ ସ୍ଥାନକୁ ନେଇ ଦୁଇ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ବାଦ ବିବାଦ ଲାଗି ରହିବ । ମନେ ରଖ୍ବାକୁ ହେବ ଯେ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ଶତୁର 
ଅଭିଯାନକୁ ସୈନ୍ଯସାମନ୍ତ ପଠାଇ ପ୍ରତିହତ କରାଯାଇପାରେ, କିରୁ ଗୋଟିଏ ନୂତନ 
ଭାବନାର ପ୍ରସାରକୁ ପ୍ରତିହତ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । ମୌଳବାଦର ଏଇ ପ୍ରସାର 
ପ୍ରତିହତ କରାଯାଇ ପାରିଥାନ୍ତା, କିନୁ ଦୁଃଖର ବିଷୟ ଏହି ଯେ ସର୍ବତ୍ର ଯେପରି ଉଦାରତା 
ପ୍ରକାଶ ପାଇବ ବୋଲି ଆଶା କରାଯାଉଥୁଲା, ତାହା ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ । 

କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ ଏଇ ମୌଳବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଦର୍ଶନର ଉଗ୍ରରୂପ ୧୯ ୪୭-୧୯୪୯ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ ମୌଳବାଦର ଜନ୍ମ ତା'ର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ 
ହୋଇଥୁୂଲା ! ୧୯ ୪୭ର ଭାରତ ବିଭାଜନ ଯେ ମୌଳବାଦୀ ମାନସିକତାର ଫଳ, ଏହା 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବ ନାହିଁ । ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବହୁ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଓ ଜାତିମାନଙ୍କର ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ 
ଭାରତ ଗୃହୀତ ହୋଇ ଆସିଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଜିନ୍ନାଙ୍କ ଦୁଇ ଜାତି ତତ୍ସ ଗୃହୀତ ହୋଇଯିବା ଫଳରେ 
ଭାରତ ଓ ପାକିସ୍ତାନ କେବଳ ଦୁଇଟି ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲେ ନାହିଁ, ମୌଳବାଦର 
ବିଷମଞ୍ଜି ଏ ଦେଶର ମାଟିରେ ପୋତିବା ଫଳରେ ପରେ ଏକ ବିରାଟ ମହୀରୁହରେ ପରିଣତ 
ହେଲା । ଢାତି ବା ଧର୍ମକୁ ଭିଭିକରି କେବେହେଲେ ଭାରତ ରାଷ୍ଟ୍ରଭାବରେ ତିଷ୍ଟି ନଥୁଲା । 
୧୯ ୪୭ରେ ଧର୍ମ ଓ ଢାତି ତ୍ତ ଉପରେ ପାକିସ୍ତାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ପରେ ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମ!ନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏଇ ଧର୍ମୀୟ ପରିଚିତି ରାଷ୍ଟ୍ର ଶକ୍ତିକୁ କବଳିତ କରି ନିଜ ନିଜର 
ପ୍ରଭୂତ୍ନ ବା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଜାହିର କରିବା ଲାଗି ସଚେତନ ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ୧୮୯୫ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ ମାଜିନ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ନାଏ ଗ୍ରା ସମ୍ମିଳନୀରେ ମୌଳବାଦ ନୂତନ ଭାବେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ପରେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ତୃତୀୟ ଦଶକ ଠାରୁ ଉଗ୍ରରୂପ ଧାରଣ କରେ । ଏ ବିଷୟରେ 
ସବିଶେଷ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ହିଷ୍ଠୀ ଅଫ୍ବ ଫଣ୍ଡାମେଣ୍ଟାଲିଜିମ୍‌' ( ମୌଳବାଦର 
ଇତିହାସ ) ଓ ‘ ମଡ଼ର୍ନିଢିମ୍‌ ଭର୍ସେସ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନିଟି' ( ଆଧୁନିକତା ବନାମ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ) ପୁସ୍ତକ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଇପାରେ । 

କେତେକଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଧାରଣ ରହିଯାଇଛି ଯେ ମୋଗଲ ରାଜତ୍ଵ କାଳରେ ବା ତାହା 
ପୂର୍ବରୁ ଏ ଦେଶକୁ ଘେରିଥ୍‌ବା ଆକ୍ରମଣକାରୀମାନେ ମୌଳବାଦୀ । କିନ୍ତୁ ଏହା ମନେ 
ରଖୁବାକୁ ହେବ ଯେ ମୋଗଲ ରାଜତ୍ଵ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁମାନେ ଆସିଥୂଲେ ସେମାନେ ଏ ଦେଶର 
ଧନସମ୍ପଦ ଲୁଣ୍ଠନ କରି ପଳାଇ ଯାଇଥୂଲେ ! କିନ୍ତୁ ମୋଗଲମାନେ ପଳାଇ ନଯାଇ ଏ 
ଦେଶରେ ରହିଯାଇଥୂଲେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରେ । ତେଣୁ ମୋଗଲ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତର 
ମୌଳବାଦର ପ୍ରସାର ହୋଇନାହିଁ ବା ଆକ୍ରମଣକାରୀମାନେ ନିଜ ଧର୍ମର ପ୍ରଚାର ଲାଗି ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଶର୍ଚିକୁ ଅଲ୍ତିଆର କରିନାହାନ୍ତି । ମୋଗଲମାନେ ଏ ଦେଶକୁ ନିଜର ଦେଶ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୫୮ 


କରିନେବାକୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମୌଳବାଦର ପ୍ରବର୍ରକ ନୁହନ୍ତି । ଆକବରଙ୍କ ମାନବିକତା, 
ଉଦାରତା ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହିଛି । ଧର୍ମାନ୍ତର ବା ଧର୍ମ ନାମରେ ଯେଉଁ ଅତ୍ୟାଚାର ହୋଇଛି 
ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ର ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇ ନାହିଁ । ହୁଏତ ସ୍ଥାନୀୟ ଶାସକ ଓ ସୁବେଦାରମାନଙ୍କଦ୍ଧାରା 
ପୋଷକତା ପାଇଁ ଧର୍ମ ପ୍ରସାର ପାଇଁ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତିକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିବା ସକାଶେ ଉଦ୍ୟମ 
ହୋଇଥୁବ, କିତୁ ଆଉରଙ୍ଗ ଜେବଙ୍କ ପରି ନିନ୍ଦିତ ସମ୍ରାଟଙ୍କୁ ମୌଳିକବାଦୀ ବୋଲି ଚିହ୍ନିତ 
କରାଯାଇ ପାରିବନାହିଁ । ଆଉରଙ୍ଗ ଢେବଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ବହୁ ବିଜ୍ଞ ହିନ୍ଦୁ ପ୍ରଶାସକ ଥ୍‌ବାର 
ପ୍ରମାଣ ଅଛି । ସେହିପରି ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ କରିବା ଲାଗି ତାଙ୍କ ଦାନର ଭଲ୍ଲେଖ ମଧ୍ଯ ରହିଛି 
| 

ଯଦି ବି ଏହା ଧରି ନିଆଯାଏ ଯେ ମୋଗଲ ସମ୍ରାଟ ଆଉରଙ୍ଗ ଜେବ ହିନ୍ଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ନିପୀଡନ 
କରୁଥୁଲେ, ଏହା ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ କାଁ ଭୀ ଧର୍ମାନ୍ତର ପାଇଁ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୂଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଦୁର ଜାତି ତତ୍ସ ଉପରେ ଦୁଇଟି ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବିଭକ୍ତ କରିବା ସକାଶେ 
ଆଉରଙ୍ଗଜେବ ଚେଷ୍ଟା କରିନଥୂଲେ । ବରଂ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ 
ମୋଗଲମାନେ ଆକ୍ରମଣକାରୀ ଭାବେ ଏ ଦେଶକୁ ଆସିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଆଉ 
ସ୍ଵଦେଶକୁ ଫେରି ନଯାଇ ଭାରତକୁ ନିଜର ଭୂମିଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଥ୍‌ଲେ। ତେଣୁ ମୋଗଲ 
ଶାସନ ସମୟରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି, ସଙ୍ଗୀତ, ନୃତ୍ୟ, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ଚିତ୍ରଶିଳ ସାହିତ୍ଯ, 
ପରିଧାନ, ଖାଦ୍ୟ ଓ ଚଳଣିକୁ ସେମାନେ ଆକୃପଣ ଭାବେ ସମୃଦ୍ଧ କରିଯାଇଛନ୍ତି। ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପଦାୟ 
ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଚେତନାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଅତୀତରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ବୌଦ୍ଧମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ, ଆର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଦ୍ରାବିଡ଼ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେ ସଂଘର୍ଷ ହୋଇ ନଥୁଲା, ଏହା ସତ୍ୟପାଠ କରି କହିହେବ ନାହିଁ 
। ବରଂ ଏପରି ସଂଘର୍ଷ ଘଟିଥୁବାର ବହୁ ପ୍ରମାଣ ରହିଛି। ଏହି କାରଣରୁ ବୌଦ୍ଧ ଧର୍ମ ଏ ଦେଶରୁ 
ନିର୍ବାସିତ ହୋଇଥଲା କହିଲେ ଚଳେ । କିନ୍ତୁ ତାହା ସନ୍ତେେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କୁ ଦଶାବତାର ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ 
ବୋଲି ହିନ୍ଦୁମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ମୌଳବାଦୀ ଚେତନା ଥୁଲେ ଏହା ହୋଇନଥାନ୍ତା । 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଚେର ଏତେ ଗଭୀରକୁ ଯାଇଛି ଯେ ବହୁ ଉତ୍ଵଥାନ ପତନ ସବଢ୍ତେ 
ବିଦେଶୀମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ଅଧ୍‌କାଂଶ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଧର୍ମ ଠାରୁ ପୃଥକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଏବଂ 
ସଂଘବଦ୍ଧ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରୁ ବହୁ ଧର୍ମାନ୍ତର ସଂଘଠିତ ହୋଇଥୂଲେ ହେଁ ମୂଳ ଭୂଖଣ୍ଡର 
ଜନଜୀବନ ବା ଧର୍ମାଚରଣରେ ବିଶେଷ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇନାହିଁ । ଭାରତର ଜନଗଣ 
ଭାରତୀୟ ରହିଯାଇଛନ୍ତି । ଏହା ହିଁ ଭାରଡୀୟ ଜାତୀୟତାବୋଧ ମଞ୍ଜି ଓ ସାରାଂଶ । ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଵିଡିହାସିକ ସତ୍ୟ ଯେ ଯଦି ମୋଗଲ ଶାସନ ଜନଶକ୍ତିଠାରୁ ପୃଥକ ହୋଇ ଭୋଗ ଓ 
ବିଳାସ ବ୍ୟସନରେ ରାଜ୍କୋଷର ପ୍ରଭୂତ ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରି ନଥାନ୍ତେ, ତେବେ ଇଂରେଜମାନେ 
ବାଣିଜ୍ୟ କରିବାକୁ ଆସି ଶାସକ ହୋଇ ରହିଯାଇ ନଥାନ୍ତେ। ଏହା ପୂର୍ବର ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର 
ଯେଉଁ ନାଏଗ୍ରା ସମ୍ମିଳନୀ ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ତାହା ଆମେରିକା ଭୂମିରେ 
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୩୫୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିବେକାନନ୍ଦ ଏକ ନୃତନ ଧର୍ମବୋଧର ଘୋଷଣା କରିବାର ଦୁଇବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ସଂଘଠିତ 
ହୋଇଥଲା । ସେହି ସମୟରେ ‘ପଞ୍ଜାବ ପତ୍ରିକାରେ ଧର୍ମ ଭିଭିରେ ଜାତି ଓ ଦେଶ ଗଠନର 
ଆହ୍ବାନ ଦିଆଯାଇଥୁଲା । ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏହା ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ ଯେ, 
ବଙ୍କିମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ‘ବନ୍ଦେ ମାତରମ୍‌ ' ଓ ‘ଆନନ୍ଦ ମଠରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଚେତନା ପ୍ରତି ବା 
ମହାରାଷ୍ଟ୍ରରେ ‘ଗଣପତି ପୂଜା” ମାଧ୍ୟମରେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଅଲ୍ତିଆର କରିବା ସକାଶେ ଲୋକମାନ୍ୟ 
ତିକକଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଯେଉଁ ଜାତୀୟତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଗଢ଼ି ଉଠିଥୂଲା ତାହା ମୌଳବାଦୀ ନୁହେଁ 
କି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ ନୁହେଁ । ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷାକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ସବୁ କାଳରେ 
ଜନସାଧାରଣ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଏ ଦୁଇଟି ଅତି ସ୍ପର୍ଶକାତର ବିଷୟ ! କିନ୍ତୁ 
ତିଳକ ଓ ବଙ୍କିମଚନ୍ଦ୍ର କେବେହେଲେ ସେମାନଙ୍କ ମତ ଆଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଅପରିବର୍ନୀୟ ବୋଲି 
ଦାବି କରିନଥୂଲେ ବରଂ ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ବିରୋଧରେ ଜନମତ ଜାଗ୍ରତ 
ଓ ସଙ୍ଗଠିତ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ସଂଖ୍ୟାଗରିଷ୍ଠମାନଙ୍କ ଧର୍ମ ଚେତନାକୁ ଉପଯୋଗ 
କରିଥୁଲେ ହେଁ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁମାନଙ୍କୁ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥୁଲେ । 
ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧର୍ମୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦ ନୁହେଁ | ତେଣୁ 
ଏଇ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜାଗରଣକୁ ଆଧାର କରି ହିନ୍ଦୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥୁବା ଉଦ୍ୟମ ଅଭ୍ରାନ୍ତ ଯୁକ୍ତି ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେଶିତ ନୁହେଁ । 

ଚଳିତ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭାଷା ମଧ୍ୟ ମୌଳବାଦୀ ଚେତନା ପ୍ରସାରର କାରଣ ହୋଇଛି, 
ସରକାରୀ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ପାଇ ହିନ୍ଦୀ ଭାଷା କେବଳ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇନାହିଁ, ଏହା ବିହାର, 
ଉତ୍ତରପ୍ରଦଶେ, ରାଜସ୍ଥାନ, ହରି ଆନା ପ୍ରଭୃତିରେ ପ୍ରଚଳିତ ବହୁ କଥୂତ ଭାଷାକୁ ଗ୍ରାସ 
କରିଛି । ମୈଥୂଳୀ, ବୃଢବୋଲି, ରାଜସ୍ଥାନୀ ପତରୂତି ଉନ୍ନତ ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାର ବିଲୋପ ଏହି 
କାରଣରୁ ହୋଇଛି କହିଲେ ଚଳେ । କିନ୍ତୁ ସୁଖର ଓ ଆଶ୍ଵାସନାର ବିଷୟ ଏହି ଯେ, ଭାଷାଗତ 
ମୌଳବାଦ ରାଞ୍ଟ୍ରଶର୍ତିକୁ ଅନ୍ତି ଆର କରି ପାରିନାହିଁ ବା ଭାରତ ପରି ଏକ ବହୁଭାଷା ଦେଶରେ 
ଏହାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ତେଣୁ ହିନ୍ଦୀ ଭାଷାର ପ୍ରସାର ଓ ପ୍ରଚଳନ ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ 
ଚେଷ୍ଟିତ ସେମାନେ ଧର୍ମୀୟ ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର ଅନ୍ଧାନୁସରଣ ନକରି ଭାଷାକୁ ସଞ୍ଜୋଗ 
ସ୍ଥାପନ ଓ ମତ ବିନିମୟର ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତ୍ର ଭାବେ ବ୍ୟବହାର କରିବା ଉଭଚିତ୍ବ ହେବ । 
ଅଣ ହିନ୍ଦୀ ଭାଷା ଅଞ୍ଚଳରେ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ । ବରଂ ରାଷ୍ଟ୍ରିୟ 
ଏକତା ସ୍ଥାପନ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । 

ପୁଣି ମୂଳ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଫେରିଆସି ଏହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବି ଯେ ମୌଳବାଦ ଏକ ତତ୍ତନ ଯାହା 
ମୌଜବାଦୀମାନଙ୍କ ମତରେ ସବୁକାଳରେ ପ୍ରଯୁଯ୍ୟ ଏବଂ ଅବିକୃତ, ଆଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଅପରିବର୍ରନୀୟ 
। ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଚାହିଁ ତାହା ପରିବର୍ଭିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏମାନଙ୍କ ମତରେ ଗୀତା, 
ବାଇବେଲ ବା କୋରାନରେ ଯାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି ବା ବହୁ କାଳର ଅଭ୍ୟାସ ଓ ବିଶ୍ଧାସ 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୬୦ 


ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ପରମ୍ପରା ଧର୍ମୀୟ ବିଧ୍ବିଧାନର ମାନ୍ୟତା ପାଇଯାଇଛି, ସେସବୁ ସବୁକାଳରେ 
ସତ୍ୟ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ¦ ବିଂଶ ଶତାହଦୀର ଶେଷ ପାଦରେ ଏପରି ମୌଳବାଦୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନପାରେ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବହୁବିବାହ ପରି ସତୀଦାହ ପ୍ରଥା ବି ନିନ୍ଦନୀୟ ଓ 
ବର୍ଜନୀୟ । କିନ୍ଧ ସତୀଦାହ, ଯୌତୁକ, ବାଲ୍ୟବିବାହ ବା ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ଆଇନ ଦ୍ଵାରା ନିଷିଦ୍ଧ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ସୁଦ୍ଧା ବହୁ ବିବାହ ପ୍ରଥା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ନିଷିଦ୍ଧ ହୋଇନାହିଁ କି ସ୍ଵାମୀ ପରିତ୍ୟକ୍ତ 
ସ୍ତ୍ରୀକୁ ପ୍ରଚଳିତ ଆଇନ ଅନୁସାରେ ଭରଣପୋଷଣ ଦେବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ସବୁ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସମାନ ଭାବେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ !। ସମାଜ ସଂସ୍କାର ପାଇଁ ଯେଉଁ ସୁଯୋଗ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ 
ଆସିଥୂଲା ତାହା ଉପଯୋଗ କରାଯାଇଥୁଲେ, ହିନ୍ଦୁ କୋର୍ଡ଼ ବିଲ୍‌ ସ୍ଥାନରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ସମାନ ସିଭିଲ୍ଲ କୋର୍ଡ଼ ଗୃହୀତ ହୋଇଥାଆନ୍ତା ଏବଂ କେତେକ ମୋଳବାଦୀଙ୍କ ଦାବୀ ଆଗରେ 
ମୁଣ୍ଡ ନୁଆଁଇ ଭାରତ ସରକାର ଶହାବାନୋ ମାମଲାରେ ସମ୍ବିଧାନ ସଂଶୋଧନ କରି ସ୍ଵାମୀ 
ପରିତ୍ୟକ୍ତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁସଲମାନ୍‌ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ପାରମ୍ପରିକ ବିଧ୍ବିଧୂକୁ 
ସଂବିଧାନ ପରିବର୍ଭନ କରି ବଳବତଭର କରିନଥାନ୍ତେ । ସବୁ ଧର୍ମର ଲୋକ ଗୋଟିଏ 
ସମାଜରେ ବାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଗୋଟିଏ ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସ୍ବାଧୀନ 
ନାଗରିକ । ଆମ ସମ୍ବିଧାନ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତ ନାଗରିକଙ୍କୁ ସମାନ 
ଅଧ୍କାର ଓ ମାନ୍ୟତା ଦେଉଥ୍‌ବାବେଳେ ମୌଳବାଦ ଆଗରେ ମଥା ନୁଆଁଇବା ପୁରୋଦୃଷ୍ଟିର 
ପରିଚୟ ଦିଏ ନାହିଁ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆଇନ ପ୍ରଣୟନ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ମୌଳବାଦ ଉଚ୍ମେଦ ନ ହୋଇ ଏହା ଆହୁରି ସୁଦୃଢ଼ ହୁଏ । 
ମୌଳବାଦୀମାନେ ଧର୍ମରକ୍ଷା ନାମରେ ଶାସନକୁ ଅଧ୍ଵକାର କରିବାର ଅନେକ 
ଉଦାହରଣ ରହିଛି । ଏହା ଫଳରେ ଧର୍ମ କେବଳ ରାଜନୀତି ସହିତ ସମ୍ପୃକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, 
ଧମୀୟ ନେତାମାନେ ରାଜନୀତି ଓ ଶାସନଦଶ୍ଡ ପରିଚାଳନାରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । ରାଜନୀତିଠାରୁ ଧର୍ମ ଅଲଗା । ଦୁଇଟିର ସମିଶ୍ରଣ ଦ୍ଵାରା ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀର ଶାସନ 
ବଳବତ୍ତର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମୌଳବାଦର. ଅନ୍ଧାନୁସରଣ ଶାସନ ଓ ସମାଜକୁ ସାମ୍ପୁ ଦାୟିକ 
କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ଭାରତରେ ଉଦାର ଓ ମାନବବାଦୀ ଚେତନାର ପ୍ରସାର ବୈଦିକ 
ଯୁଗରୁ ହୋଇ ଆସୁଥ୍‌ବାରୁ ଏଠାରେ ସିଂହାସନରେ ଆରୂଢ଼ ରାଜା, ମହାରାଜା, ସମ୍ରାଟ 
କେବେହେଲେ ଧର୍ମ ନାମରେ ଶାସନ ଚଳାଇ ନାହାନ୍ତି । ଫଳରେ ରାଜା ବା ସମ୍ରାଟଙ୍କ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଧର୍ମ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲଦି ଦବାର ପ୍ରଶାସନିକ ପ୍ରୟାସ ହୋଇନାହିଁ । 
ଇରାନ୍ନରେ ମୌଳବାଦୀମାନେ ଶାସନକୁ ଆସିବା, ଧର୍ମ ସହିତ ରାଜନୀତିର ମିଶ୍ରଣ କରି 
ଆୟାତୋଲଲା ଖୋମେନିଙ୍କ ନିଦେର୍ଶ ଅନୁସାରେ ଶାସନକଳ ପରିଚାଳିତ କରିବା ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ମାତ୍ର । ପୂର୍ବରୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛି ଯେ ଧର୍ମର ଘୋଷିତ ବା ଲିଖୁତ ମୂଳନୀତିଗୁଡ଼ିକ ଯେ 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଓ ଶାଶ୍ଵତ ସତ୍ୟ ଏହି ଧାରଣା ଉପରେ ମୌଳବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ତେଣୁ ଧର୍ମର 
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୩୬୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା କରିବା ମୌଳବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ତେଣୁ ଧର୍ମର ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା କରିବା 
ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର କର୍ଉବ୍ଯ ହୋଇଯାଏ । ପୁଣି ଧର୍ମଗୁରୁମାନେ ଯେପରି ଧର୍ମଗ୍ରଛ୍ତ ଓ 
ଧର୍ମସୂତ୍ରର ଅର୍ଥ ଓ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ । ତେଣୁ 
୧୯୭୯ରେ ଇରାନର ଶାହୀ ଗାଦିଚ୍ୟୁତ ହେବାପରେ ସମାଜର ଆଧୁନିକୀକରଣ ପାଇଁ 
ଯେଉଁସବୁ ପରିବର୍ଭନ କରାଯାଇଥୂଲା ତାହା ସବୁ ଧର୍ମବିରୋଧୀ କହି ବାତିଲ କରି 
ଦିଆଗଲା । ଇରାନ୍ଵ ଏକ ଧର୍ମୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପରିଣତ ହେବାରୁ ସୁନ୍ତୀ ଓ ସୀହା 
ମୁସଲମାନୂମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମୌଳିକ ମତଭେଦ ଆହୁରି ତୀବ୍ର ଓ ଉଗ୍ର ହେଲା ! ଇରାନୁବାସୀ 
ଅଧ୍ୂକାଂଶ ସିହା ଏବଂ ଇରାକବାସୀ ସୁନ୍ନୀ । ଦୁଇଦେଶ ମଧ୍ଯରେ କ୍ରମାଗତ ଶତ୍ରୁତା ଓ ଯୁଦ୍ଧ 
ଏହାର ଦ୍ଵଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ । ଗାମାଲ୍‌ ଅବଦୁଲ୍‌ ନାସେରଙ୍କ ଇଚିପ୍ପ ବିଷୟ ଏଠାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରାଯାଇପାରେ ! ଇଂରେଜ ଶାସନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପରେ ଇଜିପ୍ପକୁ ଏକ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ନାସେର୍‌ ଉଦ୍ୟମ କରିଥୁଲେ । ପରବର୍ରୀ ଶାସନକାଳରେ ମଧ୍ଯ ଏଇ 
ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ନାସେରୁଙ୍କ ସମୟରୁ ଇଜିପ୍ପର ମୁସଲିମ୍‌ ବ୍ବଦରହୁଡ଼୍‌ ଏହି 
ଆଧୁନିକୀକରଣ ବିରୋଧରେ ଯେପରି ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇଥ୍‌ଲେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅବ୍ୟାହତ 
ଅଛି । ଫଳରେ ଇଜିପ୍ପରେ ମୌଳବାଦ ବିରୋଧରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଶକ୍ତିର ସଂଘର୍ଷ ଚାଲିଛି । 
ମଧ୍ଯପ୍ରାଚ୍ୟର ଆଉ କେତୋଟି ଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି ଅକ୍ତିଆର କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ 
ଅବ୍ୟାହତ ରଖ୍ଛନ୍ତି ମୌଳବାଦୀମାନେ । 

ମୌଳବାଦ ବିରୋଧୂତା ସହ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ବାଣୀ ବା ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧ୍ରରେ ଲିଖ୍ଵତ 
ତାଙ୍କ ଉପଦେଶର ଅର୍ଥ ପୂରୋହିତ ବା ମୁଲ୍ଲାମାନେ ଯେପରି କରିବେ ତାକୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ହେବ । କାରଣ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ଧର୍ମଗ୍ରଛରେ ଯାହା ଉଲ୍ମେଖ 
ରହିଛି ତାହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ମୁଖନିସୃତ ବାଣୀ । ତେଣୁ ଏହା ପରିବର୍ରନ କରାଯାଇ ନ ପାରେ । 
ତେଣୁ ଧର୍ମତାନ୍ତରିକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଅନ୍ୟ ମତବାଦର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁତଵର ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ ଯଦି ଏକ 
ଧର୍ମତାନ୍ତ୍ରିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତି ତେବେ ଭାରତ ଆଉ ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜ 
ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ । ଇଜିପ୍ଧର ମୌଚ ବାଦୀ ନେତା ବାନା କହିଥ୍୍‌ଲେ ଯେ ରାଜନୀତି 
ଧର୍ମର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଏବଂ ଇସ୍ଲାମ ଜୀବନର କ୍ୟ ବିଧାନ କରେ | ଫଳରେ ଧର୍ମ 
ନିରପେକ୍ଷ ନାସେରୁଙ୍କ ଇଜିପ୍ପରେ ସେ ନିହତ ହେଲେ । ଭାରତରେ ଦାଓବାଦ ମଧ୍ଯ 
ମୌଳବାଦର ପ୍ରବର୍ଭନନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ ଚମ୍ମାତଵ-ଇ- ଇସ୍‌ଲାମୀ ମାଧ୍ଯମରେ । 
ଭାରତ ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇ ପାକିସ୍ଥାନ ସୃଷ୍ଟି ହେବାପରେ ସେ ପାକିସ୍ତାନ ଚାଲିଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ସେଠାରେ ଧର୍ମତାନ୍ତରିକ ରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବାରୁ ଶିଘ୍ର ତାଙ୍କୁ କାରାଦଣ୍ଡ 
ଦିଆଯାଇଥୂଲା । ୧୯୭୯ରେ ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା, ତା ଆଗରୁ ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗଠନକୁ 
ବେଆଇନ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଥୁଲା ¦ କ୍ଷମତା ଦଖଲ କରିବା ସକାଶେ ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୬୨ 


ଅଭିଯାନ ଓ ଆନ୍ଦୋଳନ ବହୁ ଦେଶରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଭାରତ ବହୁ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ, 
ବହୁଭାଷୀ, ବହୁ ସାଂସ୍କୃତିର ଦେଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ସବୁ ଧର୍ମର ବିଲୟ ନଘଟି ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ହୋଇଛି । ସବୁ ଧର୍ମର ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ଫଜରେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାରଙ୍କ ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମବାଲନ୍ବପୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଚେଷ୍ଟା 
ହୋଇଥୁଲା, ତାହା ସଫଳ ହୋଇ ନଥୁଲା | ଅଗଷ୍ଟ ୧୭ ତାରିଖ ୧୯୩୨ରେ ଜାତିଭିରିରେ 
ରାମ୍‌ସେ ମ୍ୟାକ୍ରଡୋନାଲୁ ଯେଉଁ କମ୍ୟୁନାନ୍୍ ଆୱାର୍ଡ଼ ଘୋଷଣା କରିଥଲେ ସେଥୁରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତଥା ତଫସିଲଭୁକ୍ତ ଜାତିମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଲଗା ଅଲଗା ନିର୍ବାଚନମଣ୍ଡଳୀ 
କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥଲା । ସୌଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ ଯେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦୂରଦର୍ଶିତା ଓ ପ୍ରବଳ 
ବିରୋଧରୁ ଏହି କ୍ଷତିକାରକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରୁ ବାତିଲ 
କରାଯାଇଥୁଲା । କିନୁ ଭାରତର ରାଜନୀତିରେ ସାମ୍ପଦାୟିକତାର ବୀଜ ବପନ କରାଯାଇଥ୍ଲା 
ଏହାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ । ୧୯୦୬ରେ ନିଖ୍ଳ ଭାରତ ମହମଡ଼ାନ୍‌ ଡେପୁଟେସନ୍ନ ତରଫରୁ 
ଅକ୍ନୋବର ଏକ ତାରିଖ ଦିନ ଭାଇସରାୟ ଲର୍ଡ଼ ମିଣ୍ଡୋଙ୍କୁ ମୁସଲମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷା କରିବା 
ସକାଶେ ଅଲଗା ନିର୍ବାଚନ ମଣ୍ଡଳୀ ଯୋଗାଇ ଦେବାପାଇଁ କୁହାଯାଇଥୂଲା। ସେହିପରି 
ମୁସଲମାନ ସମାଜ ଉପରୁ ମୌଜବାଦୀମାନଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଶିଥୂଳ କରିବାପାଇଁ ପାଲଟା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ୟ ହୋଇଛି ବହୁ ଦେଶରେ। ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟରୁ ସମାଜ ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟ ଉପେକ୍ଷିତ 
ବା ଅବହେଳିଡ ହୋଇ ରହିବାରୁ ତୁର୍କିରେ କାମାଇପାଶା ସମାଜ ସଂସ୍କାର ଲାଗି ଯେଉଁ 
ଶୁଭାରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ତାହା ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପ୍ରତିରୋଧ ଯୋଗୁଁ ଅଧବାଟରେ 
ଅଟକି ରହିଲା। ଧର୍ମକୁ ରାଜନୀତିରୁ ଅଲଗା ନକରି ବରଂ ଉଭଭୟକୁ ମିଶାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ 
ଉଦ୍ୟମ ହେଲା। ସେହିଦିନୁ ଭାରତ ଯେ ଦିନେ ଧର୍ମ ଓ ଜାତି ଭିଭିରେ ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇଯିବ 
ସେଇ ଆଶଙ୍କା ଉପୁଚିଲା। 

ଛତ୍ରପତି ଶିବାଜୀଙ୍କୁ ହିନ୍ଦ ମୌଳବାଦୀ ବୋଲି କେତେକ କହନି। କିନ୍ତୁ ଏହି ଧାରଣା ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭୁଲ। ଛତ୍ରପତି ଶିବାଜୀ ଆଉରଙ୍ଗଜେବ୍ରଙ୍କୁ ଲେଖିଥ୍‌ବା ଚିଠି ହିଁ ଏହାର ପ୍ରମାଣ। 
ଆଉରଙ୍ଗଜେବଙ୍କ ଧର୍ମପ୍ରୀତି ସର୍ବଜନବିଦିତା। ହିନ୍ଦୁ ବିରୋଧୀ କାର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ସମୟରେ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପାଇଥୁଲା ଏବଂ ହିନ୍ଦୁମାନେ କେତେକ ବିଷୟରେ ଉପେକ୍ଷିତ ବା ଲା୍ଚିତ ହୋଇଥୂଲେ 
ହେଁ ସେମାନଙ୍କ ପୂଜା ଉପାସନାର ବିରୋଧ କରିବାର ପ୍ରମାଣିକ ନଜିର କ୍ଵଚିତ ଦେଖାଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଜିନ୍ନାଙ୍କ ଦୁଇ ଜାତି ତତ୍ସ ଗୃହୀତ ହୋଇଯିବା ଫଳରେ ଭାରତ ଓ ପାକିସ୍ତାନ ଦୁଇଟି ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଭାବରେ ଆବିର୍ଭାବ ହେଲେ ନାହିଁ, ମୌଳବାଦର ବିଷମଞ୍ଜି ଏ ଦେଶର ମାଟିରେ ପୋତିହୋଇ 
ପରେ ଏକ ବିରାଟ ମହୀରୁହରେ ପରିଣତ ହେଲା। ଜାତି ବା ଧର୍ମକୁ ଭିଭିକରି କେବେହେଲେ 
ଭାରତ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ ତିଷ୍ପି ନଥୂଲା। ୧୯୪୭ରେ ଧର୍ମ ଓ ଜାତି ତତ୍ମ ଉପରେ ପାକିସ୍ତାନ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାପରେ ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏଇ ଧର୍ମୀୟ ପରିଚିତ 
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୩୬୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରାଷ୍ଟ୍ର ଶକ୍ତିକୁ କବଳିତ କରି ନିଜ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଜାହିର କରିବାଲାଗି ସଚେତନ 
ଉଦ୍ୟମ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। ୧୯୮୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହଦରେ ମାର୍କିନ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର ନାଏଗ୍ରା ସମ୍ମିଳନୀରେ 
ମୌଳବାଦ ନୃତନ ଭାବେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପରେ ବିଂଶ ଶତାହ୍ଦୀର ତୃତୀୟ ଦଶକଠାରୁ 
ଉଗ୍ରରୂପ ଧାରଣ କରେ। ଏ ବିଷୟରେ ସବିଶେଷ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ 'ହିଷ୍ଟୀ ଅଫର 
ଫଶଣ୍ଡାମେଣ୍ଟାଲିଜିମ୍‌' ( ମୌଳବାଦର ଇତିହାସ) ଓ “ମଡର୍ନିଜିମ୍‌ ଭର୍ସେସ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନିଟି' 
(ଆଧୁନିକତା ବନାମ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ) ପୁସ୍ତକ ଅଧ୍ୟୟନ କରାଯାଇପାରେ। 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଷୋଳ ସହସ୍ର ଗୋପନାରୀଙ୍କ ମେଳରେ ଲୀଳାଖେଳା କରୁଥୁବା 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସତୁଳ ଓ ଆକ୍ଷରିକ ଅର୍ଥକରି ସେହିପରି କରିବା ସକାଶେ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କଲେ କିପରି 
ବିପଜନକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି ହେବ ତାହା ବୁଝିବା ଦରକାର। ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରା 
ପ୍ରତି ଯେତିକି ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦର୍ଶନ ହେବ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମୀୟ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ସେତିକି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ କରିବା ବା ସବୁ ଧର୍ମ ଓ ବିଶ୍ବାସକୁ ସମାନ ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖିବା 
ଓ କୌଣସି ଧର୍ମ ପ୍ରତି ପାତରଅନ୍ତର ଭାବ ପୋଷଣ ନକରିବା ହିଁ ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା। ତେଣୁ 
ଧର୍ମ ନିରପେକ୍ଷତା ଏକ ନୂତନ ଜୀବନମାର୍ଗ ଓ ନୂତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରତୀକ। ଗଣତାନ୍ତିକ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସବୁ ଧର୍ମ ପରି ସମସ୍ତ ନାଗରିକ ମଧ୍ୟ ଆଇନ ଆଗରେ ସମାନ। ଏହି 
ସମତାବୋଧ ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରା ଓ ଦର୍ଶନର ସାରାଂଶ । ଏହା ଯଦି ବିପନ୍ନ ହୁଏ ରାଷ୍ଟ୍ରଶକ୍ତି 
ମଧ୍ୟ ବିପର୍ଯ୍ୟୟର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବ। ରାଷ୍ଟ୍ରଶ୍ତିକୁ ଦୁର୍ବକ କରିବା ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର ଚରମ 
ଓ ପରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ । କାରଣ ଦୁର୍ବଳ ରାଷ୍ଟ୍ରଶ୍ତି ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଏକ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ରଖିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ମୌଳବାଦ ଆଗରେ ନତ ହୋଇ ରାଷ୍ଟ୍ର ବହୁଧା ବିଭକ୍ତ ହେବାରେ ଆଉ ବାଧା ରହେନାହିଁ। 
ସେଥ୍ପାଇଁ ମୌଳବାଦୀମାନେ ପ୍ରଥମେ ରାଷ୍ଟ୍ରଶନ୍ତିକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିବା ଲାଗି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି। 

ସବୁ ମୌଳବାଦର ସ୍ଵରୂପ ଓ ପ୍ରକୃତି ସମାନ। ଧର୍ମନାମରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି 
ଧର୍ମରକ୍ଷା ନାମରେ ସେମାନଙ୍କ ଭାବପ୍ରବଣ କରିବା ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର କାମ। ଏମାନେ 
ନ୍ୟସ୍ତସ୍ବାର୍ଥର ପ୍ରହରୀ ଓ ପରିବର୍ଭନ ବିରୋଧୀ । ସବୁ ପରିବର୍ଭନ ଭଲ ବା ସ୍ବାଗତଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ 
ସତ, କିନୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ସମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଓ ସଂସ୍କାର ଆବଶ୍ୟକ ତାହା 
କରିବାର ଦାୟିତ୍ଵ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସମାଜର। ଗଣତାନ୍ତିକ ସମାଜକୁ ସୁହାଇବା ଭଳି ନୂତନ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯଦି ସୃଷ୍ଟି ନହୁଏ ତେବେ ଗଣତାନ୍ତିକ ଜୀବନଧାରା ସୁଦୃଢ଼ ଓ ସ୍ଥାୟୀ ହେବନାହିଁ। 
ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସମାନ ସିଭିଲ୍‌ କୋର୍ଡ ବିରୋଧରେ ମୁସଲମାନ ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କର 
ଅଭିଯାନ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇପାରେ । ମୂସଲମାନ ଧର୍ମର ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀମାନେ ହିନ୍ଦୁ ବା 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମର ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀମାନଙ୍କର ପରି ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ଓ ଅଧଵକାର ନ ପାଇଲେ 
ଅସମାନତା ପ୍ରସାରିତ ହେବ ଏବଂ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୂଳଦୁଆ ଭୂଷୁଡ଼ି ପଡ଼ିବ। ସେହିପରି 
ଅଯୋଧ୍ୟାର ବାବରି ମସ୍‌ଚିଦ୍ର ଭାଟିଂବା ଦ୍ଵାରା ଅତୀତର ତୁଟି ସଂଶୋଧନ କରାଯାଇପାରିବ 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୬୪ 


ନାହିଁ ବା ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟକୁ ଲିଭାଇ ଦେଇ ହେବନାହିଁ। କୌଣସି ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା ଓ 
ନୀତିକୁ ଅପରିବର୍ରନୀୟ ଓ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯ ଏବଂ ସର୍ବୋକୁଷ୍ଠ ଭାବିବା ମଧ୍ୟ ଭ୍ରମାତ୍ମକ 
ମାନସିକତା! ସବୁ ଧର୍ମର ମୂଳ ବିଶ୍ବାସ ଭଶଵର, କିନ୍ତୁ ସେଇ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପୀଠରେ ପହଞ୍ଚିବା 
ପାଇଁ ଯୁଗ ଯୁଗଧରି ଲୋକମାନେ ନିଜର ପରିବେଶ, ସଂସ୍କୃତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଉଦ୍ୟମ 
କରିଆସୁଛନ୍ତି । ମାର୍ଗ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯେ ଏକ ଏହା ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ପ୍ରମାଣ କରି 
ଦେଇଛନ୍ତି। ସର୍ବଧର୍ମ ସମଭାବ। ଅର୍ଥାତ ସବୁ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧୀ ଓ ସମାନ ଭାବନା ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ନିଜର ଧର୍ମରେ ରହି ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟଧର୍ମ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ କରିବା ଯେ ସମ୍ଭବ 
ଏହା ଗାନିଜୀ ପରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖାଇଯାଇଛନ୍ତି। ନିଜର ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଅନ୍ୟସବୁ 
ନିକୃଶ୍ଠ ବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ କହିବା ବିକୃତ ମାନସିକତାକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଗରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
ସମାନ । ଏଇ ସମତାବୋଧ ଧର୍ମୀୟ ପରମ୍ପରା ଓ ବିଶ୍କାସର ଉପାଦାନ ନହେଲେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସୃଷ୍ଟି ଓ ସଂରକ୍ଷିତ ହେବ ନାହିଁ ବା ସମାଜ ଗତିଶୀଳ ହେବନାହିଁ। ତେଣୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସବୁ 
ନାଗରିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ଆଇନ ଓ ବିଧଵବିଧାନ ପ୍ରଚଳନ କରିବା ଶାସନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା 
ଯେପରି ସମୀଚୀନ, ସେହିପରି ମୌଳବାଦର କବଳରୁ ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ମଧ୍ୟ 
ସମାଜ ଓ ଶାସନର କର୍ର୍ବବ୍ୟ । ଭାରତରେ ଗତ କେତେବର୍ଷ ଧରି ଧର୍ମୀୟ ମୌଳବାଦର ଯେଉଁ 
ଉଗ୍ରରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଡ଼ୁଛି ତାହା ଧର୍ମକୁ ଆଶ୍ରା କରି ନୁହେଁ ବରଂ ବିଶ୍ଵାସ ସହିତ ଭାବୋନ୍ଲାସକୁ 
ଆଶ୍ରୟ ଓ ଉତ୍ତେଜିତ କରି ଗଢ଼ି ଉଠିଛି। ସୋମାଲିଆ, ବିଭକ୍ତ ୟୁଗୋସ୍ଥାଭିଆର ବିଭିନ୍ନ ଅଂଶ, 
ରୁଷିଆରୁ ପୃଥକ୍ର ହୋଇ ଯାଇଥ୍‌ବା ଚେଚନିଆ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଗଣ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, 
ମଧ୍ୟପ୍ରାଚ୍ୟରେ, ପାକିସ୍ତାନ, ବଙ୍ଗଳାଦେଶ ଓ ଭାରତରେ ମୌଜବାଦର ପ୍ରସାର ଯେପରି 
ଦୁୃତଗତିରେ ଘଟିବାରେ ଲାଗିଛି ତାହା ଉଦ୍ଵବବେଗର କାରଣ ହୋଇଛି। ଧର୍ମ ମଣିଷକୁ ମହତ୍ତର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯିବା ପରିବର୍ଗ, ଧର୍ମକୁ ବୃତ୍ତି କରି ଚକୁଥୁବା ପୁରୋହିତ ଓ ମୁଲ୍ଲାମାନଙ୍କ 
ମର୍ଜି ଓ ଧର୍ମୀୟ ନୀତିର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଅନୁସାରେ ଆଧୁନିକ ମଣିଷକୁ ଚଳିବାଲାଗି ଯଦି ବାଧ୍ୟ 
କରାଯାଏ ତେବେ ସଭ୍ୟତାର ଅଗ୍ରଗତି ପଶ୍ଚାଡୂଗତିରେ ପରିଣତ ହେବ। ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କ ହାତକୁ ପୁଣି କୋଟି କୋଟି ମଣିଷଙ୍କ ଭାଗ୍ୟଡୋରି ଚାଲିଯିବ ଏବଂ ସେମାନେ 
ସୂତ୍ରଧରର ମର୍ଚି ଅନୁସାରେ ଚଳପ୍ରଚଜ କରିବେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରୀର ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ମତରେ ବେଦପାଠ କରିବାଲାଗି ମହିଳାମାନଙ୍କର ଅଧ୍ବକାର ନାହିଁ କହିବା ଯେତିକି ଅବାଂଛିତ 
ସେତିକି ଭୟଙ୍କର। କେତେକ ମୁସଲମାନ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ପରି 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚିତ କରିବା ଧର୍ମୀୟ ପରଂପରାରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି 
ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ମୁସଲମାନ ସମାଜର ଅନଗ୍ରସରତା ଦୂର କରିବା ସକାଶେ ଜାତୀୟ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟାର ପ୍ରୟୋଜନ ଅଛି। ସେହିପରି ହିନ୍ଦୁ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମର ଅନଗ୍ରସରମାନଙ୍କର 
ସର୍ବାଧ୍ଵକ ବିକାଶ ଲାଗି ନିଷ୍ଠାପର ଉଦ୍ୟମ ହେବା ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକ! ତାହା ନ କରି 
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୩୬୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅନଗ୍ରସରତାର ସୁଯୋଗ ଗ୍ରହଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ମୌଳବାଦୀମାନେ କବଳିତ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ 
କରିବା ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ହିତର ଯେ ଅନିଷ୍ଟ ସାଧନ କରିବ ତାହା ମଧ୍ୟ ନିଶ୍ଚିତ। ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର ବିଷୟ 
ଏହି ଯେ ଭାରତୀୟତ୍ନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ ନ କରି ହିନ୍ଦୁତୃ ବୌଦ୍ଧତ୍ଵ ବା ମୁସଲମାନତ୍ବ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଯାଉଛି। ସନାତନ ଧର୍ମ ପ୍ରଚଳିତ ଅର୍ଥରେ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଧର୍ମଧାରା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ସୂନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ ସାର୍ବକନୀନ ଜୀବନମାର୍ଗ। ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଆମ୍ଭ 
ପରିଚୟ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଯାଇଛନ୍ତି ଯେ ହିନ୍ଦୁ ଶବ୍ଦରେ ଓ ମୁସଲମାନ” ଶହ୍ଦରେ 
ଏକ ପ୍ରକାର ପରିଚୟ ବୁଝାଏ ନାହିଁ। ମୁସଲମାନ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଧର୍ମ କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଧର୍ମ ନୁହେଁ। ଏ ହିନ୍ଦୁ ଭାରତବର୍ଷର ଇତିହାସର ଗୋଟିଏ ଜାତିଗତ 
ପରିଣାମ । ଯେପରି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ବିଶ୍ଵାସକରି ବା ବିଶ୍ଵାସ ନ କରି ମଧ୍ୟ ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ। 
ବେଦ ବର୍ଣ୍ଣିତ ମାର୍ଗ କେବଳ ପ୍ରଶସ୍ତ ନୁହେଁ ସଂହତି ଓ ସମନ୍ଵୟ ସାଧନ କରିବା ଏହାର ପ୍ରଧାନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ। ତାହା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ମୌଳିକ ଆଦର୍ଶ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରାଯିବା ଅନ୍ୟ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, କିନୁ ପ୍ରତି ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ 
ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ସନ୍ିହିତ ତାକୁ ସମ୍ମାନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବା ସମସ୍ତଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ । ଆହୁରି ଏହା ମଧ୍ୟ 
ମନେ ରଖିବାକୁ ହେବ ଯେ ଭାରତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ୟୁରୋପର ନେସନ୍ଷ୍ଟେଟ୍‌ ଆଦର୍ଶରେ ଗଢ଼ି 
ଉଠିନି। ଏହା ହୋଇଥୂଲେ ବଙ୍ଗଳା, ଓଡ଼ିଶା, ଗୁଜରାଟ, ମହାରାଷ୍ଟ୍ର ତାମିଲନାଡୁ ଓ 
ଆନ୍ଦ୍ରପ୍ରଦେଶ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାର୍ବଭୌମ ରାଷ୍ଟ୍ର ହୋଇଥାନ୍ତେ । ନୃତାର୍ସିକ ଗଠନ 
ଓ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷାଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସତ୍ତ୍ଵେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ ଓ ଅଞ୍ଚଳ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଯୁଗ 
ଯୁଗ ଧରି ଶାନ୍ତି, ସଂହତି, ଓ ସମନୟର ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି ଯେଉଁ ମହାଜାତି ଗଠିତ ହୋଇଛି 
ତାହା ହିଁ ଭାରତବର୍ଷ ଏବଂ ତାହା ହିଁ ଭାରତୀୟତା। ସମସ୍ତ ନାଗରିକ ସହୋଦର ସଦୃଶ। 

ବିବେକାନନ୍ଦ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏଇ ସହୋଦର ଭାବ ସ୍ଥାପନ କରିବା 
ସକାଶେ ଥରେ କହିଥୂଲେ - ମୁଁ ଦିବ୍ୟ ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖିପାରୁଛି ଯେ, ବୈଦାନ୍ିକ ମସ୍ତିଷ୍ ଏବଂ 
ଇସଲାମର ଶରୀର ନେଇ ଭବିଷ୍ୟତ ଭାରତ ଗୌରବ ମଶ୍ତିତ ହେବ। ଅର୍ଥାତ ଇସଲାମୀୟ 
ଶରୀର ଏବଂ ବୈଦାନ୍ତିକମ ମସ୍ତିଷ୍ଟ ଏଇ ଦ୍ଵିବିଧ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେବା, ଏଇ 
ଆଦର୍ଶର ବିକାଶ ସାଧନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଭାରତବାସୀ କଲ୍ୟାଣ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବେ। 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ମୌଳବାଦର ପ୍ରତିରୋଧରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚାରିପାଖରେ ପୃଥ୍ବୀ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣ କରୁଥୁବା 
ଗାଲିଲିଓଙ୍କ ନିପାତନସିଦ୍ଧ ତଥ୍ୟ ମୌଳିକବାଦୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୃହୀତ ହେଲା ଏଇ ଅଛ୍ 
କେତେ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ। ସେହିପରି ହିନ୍ଦୁ ମୌଳବାଦରୁ ଵାତି ପ୍ରଥା ଉଳି କୁସଂସ୍କାର ଏବଂ 
ମୁସଲମାନ ମୌଳବାଦୀମାନଙ୍କ ଦୟା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ରହିଲେ ସମସ୍ତ ମୁସଲମାନ 
ମହିଳାଗଣ। ପୁଣି ଏଇ ଧର୍ମୀୟ ମୌଳବାଦରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ଆତଙ୍କବାଦ। କାରଣ 
ଗଣତଡାନ୍ତିକ ବା ଆଇନ ସମ୍ମତ ନୀତି ଅନୁସରଣ କରି ରାଷ୍ଟ୍ରଶନ୍ତିକୁ ଆୟତ୍ତ କରିବା ପରିବରେ 
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ମୌଳବାଦର ଉନ୍ମେଷ ଓ ପ୍ରସାର ୩୬୬ 


ହିଂସା ଓ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ଶାସନ ଅଧ୍ବକାର କରିବା ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ଥିତି ବଦଳାଇଦବା 
ଇସଲାମୀୟ ଆତଙ୍କବାଦୀଙ୍କ ମୂଳଲକ୍ଷ୍ୟ । ମୌଳବାଦ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରୁ ଏକବିଂଶ ଶତାଦୀକୁ 
ଯିବାଲାଗି ଭିତିଭୂମି ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ କରି ହଜାରେ ବର୍ଷ ପୂର୍ବର ସମାଜ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ 
ପାଦରେ ବଳବତ୍ତର କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିବା ଶଙ୍କା ଓ ଉଦ୍ବବେଗର ବିଷୟ। ଧର୍ମାନ୍ଧତା 
ମଧ୍ଯରୁ ଧର୍ମ ନିଷ୍ଠୃତି ନ ପାଇଲେ ଭତଶ୍ଵର ମତାନ୍ଧତା, ଅହଂକାରିତା ଓ କୁସଂସ୍କାରର ପ୍ରତୀକ 
ହୋଇ ରହିଯିବେ। 

ସବୁ ଦେଶର ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ସଂସ୍କୃତି ନିର୍ବିଶେଷରେ ଧର୍ମାନ୍ଧତାର 
ସୂଳ ଗଣ୍ଡି ମଧ୍ୟରୁ ମୁକ୍ତ କରି ଧର୍ମର ମହରର ଓ ବୃହତ୍ତର ଭୂମିରେ ଉଦାର, ମାନବିକତା, 
ସମତା ଓ ମୁକ୍ତିର ଆସ୍ଵାଦନ ଦେବାପାଇଁ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାର ମାହେନ୍ଦ୍ର ବେଳା ଉପସ୍ଥିତ! 
ଏକବିଂଶ ଶତାହୀ ହେବ ମାନବିକ ଅଧୂଵକାର ଓ ଏକତାର ଶତାଦୀ। କେବଳ ସ୍ଥାନର 
ବ୍ୟବଧାନ ଦୂର ହେବ ନାହିଁ, ମନ ଭିତରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍ବା ଦୂରତ୍ବ ମଧ୍ୟ ଲୋପ ପାଇବ। 
ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନର ବିସ୍ଫୋରଣ ସହିତ ସତ୍ଯାନୁସନ୍ଧାନର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଆହୁରି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବ। 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଭାଷାରେ ଭାରତ ପୁଣି ଥରେ ବିଶ୍ବକୁ ନେତୃତ୍ଵ ଦେବ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅଞ୍ଚଳ 
ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଓ ଏକ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିବାପାଇଁ। 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ 
କିଶନ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଯେକୌଣସି ସମାଜର ବୁଦଧିଜୀବୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ୁଜତଃ ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ। 
ପ୍ରଥମତଃ, ଯେଉଁମାନେ କଳାକାର, ସାହିତ୍ୟିକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ରୂପରେ 
ସୃଜନଶୀଳଭାବେ ସେଇ ସମାଜ ନିମନ୍ତେ ‘ବୁବ୍ଦି? ସଞ୍ଚୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟରେ 
ଯେଉଁମାନେ ସମାଜର ରୀତିମତ ଚାଳନା ନିମନ୍ତେ ଶିକ୍ଷକ, ଟେକ୍ରନିସିଆନ୍୍‌, ଡାକ୍ତର, 
ଇଂଜିନିୟର ବା କିରାଣୀ କିଲଟର ଦାୟିତ୍ଵରେ ପରିବାହକରୂପେ ‘ବୁଵ୍ଧିଂକୁ ନିୟୋଜିତ 
କରନ୍ତି । ଏ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀର କୌଣସି ସମାଜ - ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସଂଜ୍ଞା ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଭିତରକୁ ଯିବା 
ବର୍ଭମାନ ଅଭିପ୍ରେତ ନୁହେଁ। 'ଫଳେନ ପରିଚୟତେ” ସୂତ୍ରରେ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଉର୍ବରତା, 
ମୌଳିକତା, ପ୍ରଭାବ ଓ ସିବି, ଦ୍ବିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ଗତିଶୀଳତା ଦ୍ଵାରାହିଁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେବା ବିଧେୟ- ବିଶେଷତଃ ଭାରତ ଭଳି ସମାଜରେ, ଯେଉଁ ସମାଜର ସାଂପ୍ରତିକ ଧର୍ମ 
କେବେହେଲେ ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ହୋଇ ନପାରେ, ଯାହାର ମର୍ମରେ ଅଗ୍ରଗତିର ବିଦ୍ୟୁତ ସଂଚାରିତ 
ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଇ ସମାଜର ନୈତିକ ତଥା ଭୌତିକ କ୍ଷୟ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା 
ନିଶ୍ଚିତ। 

ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଯେ ଅଧଃପତନର ଅବସ୍ଥା ଦେଇ ଗଡି କରୁଛି ¬ ଉକୁର୍ଷର ପଥରେ 
ନୁହେଁ - ଏହାର ଯଥାର୍ଥତା ପରୀକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନାଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଗତି- 
ଇସ୍ତାହାର ଉପରେ ନିର୍ଭର କଲେ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ସନ୍ଦିହାନ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । କିନ୍ତୁ ଯେ 
କୌଣସି ମାନବଧର୍ମୀ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତିର ଅମୋଘ ମାପଦଣ୍ଡ ସମାଜସ୍ଥ ସାଧାରଣ ବ୍ୟଳ୍ତିର 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଚଳାଚଳ, ତା'ରି ଆନ୍ତରିକ ଅନୁଭୂତି ତଥା ବାହ୍ୟ ପରିବେଶ ସହିତ ସଂଯୋଗର 
ସାବଲୀଳତା ଓ ଆଶାଭୂତ ପ୍ରୟାସ । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରିବା ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି ବା 
ଅଧୋଗତିକୁ ଜାଣିବାର କେବଳ ସିଧାସଳଖ ଉପାୟ ନୁହେଁ, ସହଜ ମଧ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ତା'ର ନିଜ ଜୀବନ ସୀମା ଭିତରେ ଏହାର ଉପଲବୃଧୂ କରିପାରିବ। ଏହି ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ 
ଆମେ କେତେ ଧରଣର ଟେକ୍ରନିସିଆନନକୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଶିକ୍ଷକ, କିରାଣୀ, ଡାକ୍ତର, 
ଦୋକାନୀ, ଓକିଲ, ମାଜିଷ୍ଟର ଓ ସାଂବାଦିକ ପ୍ରଭୃତି ଦ୍ବିତୀୟୋକ୍ତ ବୁବିଜୀବୀ ଶ୍ରେଣୀର 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ପ୍ରତ୍ୟହ ଆସୁ । ଠିକ କହିବାକୁ ଗଲେ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଭଲମନ୍ଦ, ସୁଖଦୁଃଖ 
ଏଇମାନଙ୍କ ଚାଲିଚଳଣ, ଚରିତ୍ର ସ୍ଵଭାବ ସଙ୍ଗରେ ଗୁନ୍ତା। ଏଇ ଅନୁଭୂତିର ବଇଁମାନ 
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ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୬୮ 


ସମାଜରେ ନାମ କ'ଣ ? ଦୁର୍ବହ ଜୀବନ ! ଗଳିତ ନୈତିକତା | ଆତ୍ମାର ହତଶ୍ନାସ ! ଜୀବନର 
(ଏବଂ ତେଣୁ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟର) ଘୋର ନିରର୍ଥକତା ! 

ଲାଞ୍ଚମିଛ, ଖୋସାମତ, ଭୟ, ଆମ୍ମହତ୍ଯୟା, ହତାଶା ପଛରେ ଲୁଚି ରହିଛି 
ପୌରୁଷହୀନତା, ସତ୍ଯରେ ଅବିଶ୍ବାସ, ମାନବିକତାରେ ଅନାସ୍ଥା ଏବଂ ସବୁଠୁ ବେଶି 
କ୍କେଶଦାୟକ -ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ପ୍ରତି ବିମୁଖତା। ଜାତୀୟ ଅଗ୍ରଗତି ହେଲାବେଳେ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ସହାବସ୍ଥାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ଜାତି ବା ସମଷ୍ତି ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟକୁ ସମ୍ମାନ 
କରିବା ଭଜି ସଭ୍ୟତା ପଥରେ ଅଗ୍ରସର କରି ଚାଲେ ତା'ର ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଚଳାଚଳ, ଅଚାର ବ୍ୟବହାରରେ ଏପରି ବ୍ଯାଧୁ ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ। ଆଶା ଓ ଉତ୍ସାହର 
ପ୍ରେରଣାରେ ତାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକ ଧମନୀରେ ଯେଉଁ ସାହସର ଉଷ୍ମ ଢେଉ ଖେଳିବ 
ତାର ଉଦ୍ଧବେଳନରେ ବହୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ କ୍ଷୁଦ୍ୂତା ଧୋଇ ହୋଇଯିବ। ଏଣୁ ଆମର ପ୍ରଗତି 
ଇସ୍ତାହାରମାନଙ୍କରେ ଯେ ଭୀଷଣ ଗନ୍ଧତି ରହିଛି ଏହା ଅନୁମାନ କରିବାପାଇଁ ଆତ୍ମପ୍ରତାରଣା 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଥାଇ ନପାରେ। ଏକ ଦିଗରେ ସାଧାରଣ ଲୋକର ହା- 
ହୃତାଶଭରା ସ୍ଵାଦହୀନ ଜୀବନ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ସମାଜର ଦ୍ଵିତୀୟୋକ୍ତ ବୁଦିିଜୀବୀ 
ଶ୍ରେଣୀ ଭିତରେ ଘୋର କ୍ଷୁଦ୍ରତା ଓ ଆବିଳତା, ଜାତୀୟ ଅଧଃପତନର ଜ୍ଵଳନ୍ତ ପ୍ରମାଣ । 
କୋର୍ଟ କଚେରୀ, ରାଜନୀତି ଓ ବ୍ୟବସାୟ କ୍ଷେତ୍ର ବିଷୟରେ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଠିକ କରି 
ସାରିଛି ଯେ ସାଧୁତା ଅସମ୍ଭବ। କିନ୍ତୁ ଅତି ପବିତ୍ର ପରୋପକାରୀ ଓ ମାନବିକ ପେଶା 
ବୋଲାଭଥ୍‌ବା ଡାକ୍ତରୀ, ଶିକ୍ଷକତା, ଭୂଦାନ ଓ ରେଡକ୍ରସ ଭିତରେ ମଧ୍ୟ କିପରି ମଣିଷତ୍ର 
ଗଂଧ ନାହିଁ, କ୍ଷମତା ଓ ପଇସାର ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କିପରି ଅଦାଲତର ପେଶକାର ଓ 
ହସପିଟାଲ୍‌ର ଡାକ୍ତର ବା ଚାଉଳ ବ୍ୟବସାୟୀ ଲକ୍ଷପତି ଓ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସାୟୀ କୁଳପତି କିମ୍ବା 
ରେଭିନ୍ୟୁ ପଟୁଆରୀ ଓ କଲେଜ ଅଧ୍ୟାପକ ଭିତରେ ଫରକ ବେଶି କିଛି ନାହିଁ - ଏହାର 
ଉଦ୍ଘାଟନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଦେଶର ସୁପ୍ତ ବିବେକକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିବାପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ। 

ଆମର ଆଲୋଚ୍ଯ ବିଷୟ କେବଳ, ପ୍ରଥମୋକ୍ତ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କର ବର୍ଭମାନ 
ସାମାଜିକ ଓ ଜାତୀୟ ଅଧଃପତନ ନିମନ୍ତେ ଦାୟିତ୍ଵ ଓ ତା'ର କାରଣ । ଆକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଉନ୍ନତିର ବହୁ ପଛରେ ପଡ଼ି ଯାଉଥ୍‌ବା ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲୋକସମୂହକୁ ନବପ୍ରାଣରେ ଉଦଵଚ୍ୀବିଂ 
କରିବାର ସର୍ବଦା ଦୁଇଟି ବାଟ ରହିଛି - ରାଜନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ। ପ୍ରଥମଟି ବିପ୍ନଦ୍ଦ 
ଓ ଦ୍ବିତୀୟଟି ନବଚୈତନ୍ଯ ବା ରେନେସୀ ନାମରେ ଖ୍ଯାଡ। ରାଜନୈତିକ ବିପ୍ପବ ଦ୍ଵାରା 
ଲୋକସମୂହର ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ ଆଦି ଭୌତିକ କଲ୍ୟାଣ ଆଶା କରାଯାଏ ଏବଂ 
ନବଟଚୈତନ୍ୟ ଫଳରେ ବୌଵ୍ଧିକ, ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ନବୋଦୟ ହୁଏ। 
ଏ ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ ଏବଂ ଭୌତିକ ବିପ୍ଧବ ପଛରେ ଯଦି ବୌଵିକ 
ନବୋଦୟର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ନଥାଏ କିମ୍ବା, ଅନ୍ୟ କଥାରେ, ବୌଦିକ ବିପ୍ନବ ଯଦି ରାଜନୈତିକ 
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୩୬୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବଚ୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିପ୍ନବର ଦିଗଦର୍ଶକ ନ ହୋଇ କେବଳ ଏକ ଉପଶାଖା ହୋଇ ପରେ ବାହାରେ, ତାହା 
ଏକାଙ୍ଗୀ ବିପ୍ପବ ହୋଇଯିବ ଓ ତହିଁରୁ ଉତ୍ତୃତ ସଭ୍ୟତା ବା ସାମାଜିକ ବିକାଶ କେବେହେଲେ 
ମାନବୀୟ ଧାରାରେ ପରିସ୍ତଟିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବିପ୍ପବ ଏହାର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ 
ଉଦାହରଣ। ଏହା ପ୍ରଧାନତଃ ଏକ ଅର୍ଥନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରିବର୍ରନ 
ଏହାର ଉପଶାଖା ଓ ଅଧୀନସ୍ଥ ରୂପେ ଦେଖାଦିଏ । ଏକ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ବିମ୍ନବ ପାଇଁ ରାଜନୈତିକ 
ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ ବିପ୍ନବ ଉଭୟ ସମାସ୍ପନ୍ଧ ଭାବରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇ ଜନମତକୁ ଉଦ୍ଧବେଳିତ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଭାରତ ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ଏକ ଗରୀୟସୀ ଭବିଷ୍ୟତର କଳ୍ପନା କରୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଉତ୍ଭୟ ବିପ୍ନବର ଆବଶ୍ୟକତା ବୋଧକରିବା ଉଚିତ଼। 

ଭାରତୀୟ ବୃଦ୍ଧିଜୀବୀର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଉପର ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିର ନୈତିକ ଅଧୋଗତିର ସମ୍ଭୁଖୀନ ହେବା ପରିବର୍ତେ ସେ ତା'ର ଶିକାର 
ହୋଇଛି। ଭାରତୀୟ ସମାଜ ପରାଧୀନତାରୁ ମୁକୁଳିଲା ପରେ ସମାଜକୁ ଚଳାଇବା ନିମନ୍ତେ 
ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଏକ ବିରାଟ ନୂଆ ଦାୟିତ୍ଵ ଆସି ପଡ଼ିଲା। ସେ ଦାୟିତ୍ସ 
ହେଉଛି ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଆଗରେ ଯେଉଁ ବିବିଧ ସମସ୍ୟା ଅଛି ସେଗୁଡ଼ିକର ମନନ ଚିନ୍ତନ 
କରି ସମାଧାନର ମାର୍ଗ ଦେଖାଇବା, ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ରୀତି ନୀତିକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ରଚନାମୂଳକ 
ତଥା ନାଶମୂଳକ ସମାଲୋଚନା କରିବା । ଏ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ମୌଳିକତାର ଦରକାର ଥୁଲା 
ବର୍ରମାନର ପୃଥ୍ବୀ ଓ ଭାରତୀୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ । କାରଣ ଭାରତ ଯେପରି ଏକ ଯୁଗ- 
ସଂକଟ କାଳରେ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇ ନୂଆ ସମାଜ ହିସାବରେ ନିଜକୁ ଗଢ଼ିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇଲା 
ତାହା ମଧ୍ୟ ବିଲକ୍ଷଣ | ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲାବେଳକୁ ପ୍ରଚଳିତ ସଭ୍ୟତା ଭୁଶୁଡ଼ି ପଡ଼ୁଛି । 
ଦୁଇଟି ମହାଯୁଦ୍ଧ ର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଆଣବିକ ବୋମାର ଉଦ୍ଭାବନ ଏବଂ ଶାନ୍ତିକାଳରେ ମଧ୍ୟ 
ସତ୍ତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କର ଦୃଇଟି ଯୋଧ୍ବମଣ୍ଡଳୀରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଯିବା, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର 
ଅବସାନ ଓ ବିଘଟନର ନିର୍ଭୁଲ ନିଦର୍ଶନ। ତାହାର ଏକପଟେ ଆସୁରିକ ଯୁଦ୍ଧ ଓ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି, ଏବଂ ଅନ୍ୟଆଡ଼େ ହିଂସାତ୍ମକ ଅନ୍ତର୍ଯୁବଧ ଓ ଅମାନୁଷିକ ଅଧ୍ଵନାୟକ 
ବାଦର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ ଅସରନ୍ତି କଳହ ଓ ମାରଣାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଯୋଗିତା - 
ଏ ପରିସ୍ଥିତି ଭିତରେ ଭାରତ ଭଳି ଏକ ଜନସମାଜ ପୃଥ୍ବୀ ଇତିହାସ ବକ୍ଷରେ ଯେତେବେଳେ 
ବାଟ ଖୋଜିଲା କୌଣସି ପରିଷ୍ଠାର ରାସ୍ତା ତା ଆଗରେ ନଥୁଲା। ଅବଶ୍ୟ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର 
ଗାରିମାରେ ସ୍ତବ୍ଧ ପ୍ରାଚ୍ୟ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ପକ୍ଷରେ ଇଂଲଣ୍ଡ, ରୁଷିଆ ବା ଆମେରିକା ଭଳି ଶିଳ୍ମୋନତ 
ଦେଶ ହେବାର ଆକାଂକ୍ଷା ସ୍ଵାଭାବିକ ଥୁଲା। ଜାପାନ ଓ ଚୀନ ଦୁଇ ଭିନ୍ନ ବାଟରେ ଏହି 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅନୁକରଣର ଆଦର୍ଶ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେକୌଣସି ମୂଲ୍ୟରେ ତାହା ହାସଲ 
କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । ଆକାଂକ୍ଷାଟି ମୋଟ ଉପରେ ଏହି “ଆମେ ପଛୁଆ ଦେଶ। ଇଂଲଣ୍ଡ 
ଆମେରିକା ବା ରୁଷିଆ ଆଗୁଆ ଦେଶ । ସଭ୍ୟ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବାପାଇଁ ଆମକୁ ସେମାନଙ୍କ 
ପରି ହେବାକୁ ହେବ। ତାଙ୍କର ବଡ଼ ବଡ଼ ଶିଳ୍ପ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ଏହା 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୭୦ 


କରିପାରିବା।” ଭାରତୀୟ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଏହି ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ସହଜ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରି ନାହିଁ । ଏହାର କାରଣ ବୁଦ୍ଧ ଉପନିଷଦର ସୁଦୂର ଅତୀତର ପରମ୍ପରା ନୁହେଁ। କାରଣ 
ଚୀନରେ ମଧ୍ୟ କନପଫ୍ୁସିଅସ୍‌ ପରମ୍ପରା ଥୂଲା। ସଭ୍ୟତାର ଯୁଗ ବଦଳିଲା ପରେ ପୂରୁଣା 
ପରମ୍ପରାକୁ ଛାଡ଼ିବାପାଇଁ ସାହସ ଆସିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ସୌଭାଗ୍ୟକ୍ରମେ ବା ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟକ୍ରମେ ଏହି 
ସୁଦୂର ଅତୀତର ପରମ୍ପରା ହଠାଡ଼ ଏକ ନୂଆ ଆମତ୍ମାଘେନି ଭାରତର ମନକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କଲା 
ଯା' ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଓ ହୃଦୟ ପୃଥ୍ବୀର ପ୍ରଚଳିତ ମୂଲ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାର ସ୍ଵାଭାବିକତା ଓ ସହଜାତ ହରାଇ ପକାଇଲା । ଏଥୁରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ସମସ୍ୟାକୁ 
ବୌଦ୍ଧିକ ପାରମ୍ପରିକତାର ସମସ୍ୟା ବୋଲି ସମାଜ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭାଷାରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ଚୀନର ଉଦାହରଣରୁ ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ଭାବେ ଦେଖାଯାଇଛି ଯେ ଗୋଟିଏ ସଭ୍ୟତା ନିହାତି ଅଚଳଚ୍ତି 
ଓ ନିଷ୍ପିୟ ହୋଇଗଲା ପରେ ତାର ପରମ୍ପରାଗତ ପ୍ରଭାବ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ନୂତନ 
ସଭ୍ୟତାର ଆକର୍ଷଣ ତା ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରେ । 

ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଘଟି ପାରିଥାଆନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଗାଛିଜୀଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅନୁକରଣ 
ଧାରାବାହିକତାରେ ଏକ ସଂକଟ ସୃଷ୍ଟି କରିଦେଇଛି । ଏହା କେବଳ ସାମୟିକ ନା ଯୁଗ 
ପ୍ରବର୍ଭକ, ତା ଭବିଷ୍ୟତ ଇଡିହାସ କହିବ, କିନ୍ତୁ ଏକଥା ନିଶ୍ଚୟ ଯେ ପ୍ରାଚ୍ୟର ବୌଦ୍ଧିକ 
ଇତିହାସରେ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିଯାଇଛି । ଗାନ୍ଧୀ ପୁରାତନର ବାହକ ନ ଥୁଲେ ପ୍ରଚଳିତ 
ସଭ୍ୟତା ଓ ମୂଲ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଏକ ଅଲଗା ବାଟ ଖୋଜିବା ପାଇଁ ଗୀତା 
ଓ ବୁଦ୍ଧକୁ ସେ ଭିଭି କରିଥୂଲେ ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରୁ ପୁଷ୍ଠିକରଣ ସକାଶେ ଥୋରେ, ରାସ୍କିନନ 
ଓ ଟଲଷ୍ଟୟ ପାଖରେ ପହଞ୍ୁଥଲେ । କ୍ଷୁଦ୍ର ବିଦ୍ୟାବୁଦ୍ଧିସମ୍ପଚନ ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବିମାନେ ଏ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକଥାକୁ ଭୂଲ ଭାବରେ ଅର୍ଥ କରି ଆସିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଗାନ୍ଧୀ କେବଳ ଜଣେ 
“ମହାତ୍ମା! ଓ ନିନ୍ନକ ଆଦର୍ଶବାଦୀ ସାଧକ ଥୂଲେ । ସେ ନେହେରୁଙ୍କ ଭଳି, ଏମ୍‌.ଏନ୍‌.ରାୟଙ୍କ 
ଭଜି ବା ଜୟପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣଙ୍କ ଭଳି, ଯେଉଁମାନେ ୟୁରୋପ ଆମେରିକା ଯାଇ 
ସୋସଲିଜିମ୍‌, ମାର୍କସବାଦ ଓ ବସ୍ତୁବାଦ ପ୍ରଭୃତି ଶିଖ୍‌ ଆସିଲେ, ବୁଦିବୀବୀ ନ ଥୂଲେ । ଜଣେ 
ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଶ୍ମେଷଣ କରି ଲେଖିଛନ୍ତି ଯେ 
ଅନ୍ୟମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅନୁଭୂତିକୁ ଲାଭ ଉଠାଇ ବିଜ୍ଞାନ, ଶିଛ ଓ ରାଜନୈତିକ ବାଦ ପ୍ରଭୃତି 
ଗ୍ରହଣ କଲାବେଳେ ଗାନ୍ଧୀ ବିଲାତରେ ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ ନିରାମିଷ ଖାଦ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଲେଖୁଥୁଲେ । ଏହି ବ୍ୟଙ୍ଗୋକ୍ତିର ରଚୟିତା ଜଣେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜୀବନ 
ବିଷୟରେ ସବୁ ଶ୍ରେଣୀର ବୁବଧିଜୀବୀଙ୍କର ଏକ ସାଧାରଣ ମନ୍ତବ୍ୟ । ସେମାନେ ବୁଝନ୍ତି ନାହିଁ 
ଯେ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ବଳିଶ୍ବ ଓ ମୌଳିକବୁବ୍ଧି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସତ୍ୟତାକୁ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଣା ଓ ଅଚଳନୀୟ 
ଭାବି ନୂଆ ମୂଲ୍ୟବୋଧର କଛନା କରୁଥଲା, ଏବଂ ସଂସ୍କୃତି ଭିତରେ ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ ନକରି ବା 
ଏମ୍‌.ଏନ୍ଵ. ରାୟଙ୍କ ଭଜି ବସ୍ତୁବାଦରେ, ଜୟପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣଙ୍କ ଭଳି ଆମେରିକୀୟ 
ପ୍ରାଗମେଟିଜମ୍‌ରେ ଭାସି ନ ଯାଇ, ରୁଷିୟାର ଟଲଷ୍ଟୟ, ଅମେରିକାର ଥଆୋରୋ ଓ ଇଂଲଣ୍ଡର 
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୩୭୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରଦ୍କିନଙ୍କ ପରି ସାରା ଜଗତରୁ ନିଜର ଆଦର୍ଶ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଖୋଢିଥୂଲେ, ଏବଂ ନିଜର 
ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରଥମ ପ୍ରୟୋଗ ଭାରତରେ ନୁହେଁ, ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ କଲେ । ତାଙ୍କ ବୁବ୍ଦିର 
ବିଶ୍ବପ୍ରସାର ଓ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ତୁଳନାରେ ପାଷ୍ଚାତ୍ୟ ପୁସ୍ତକ ଶିକ୍ଷାରୁ ବୋଲାଉଥୁବା ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଯେ 
କେତେ ହୀନ ଓ କ୍ଷୁଦ୍ର ତାହା ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା କଥା । ଠିକ ଭାବରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଗାନ୍ଧି 
ସମସାମୟିକ ବିଶ୍ନବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ଅମାନ୍ୟ କରି ଏକ ନୂଆ ବିଶ୍ବବାଦିତାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଏତେ 
ଦୃଢ଼ ଥୁଲେ ଯେ ଇଂଲଣ୍ଡ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଢ୍ରୀବନ ପ୍ରଥମ ଯୌବନରେ ରହି ସୁଦ୍ଧା 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ଜାକଜମକରେ ସେ ଭାସିଯାଇ ନଥୂଲେ । 

ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ବିକାଶର ନେତୃତ୍ଵ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନେଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଭାବ 
ଭାରତୀୟ ମନରେ ପଡ଼ିଛି । କିନ୍ତୁ ନେତୃତ୍ଵର ସଙ୍ଗଠନ ଓ ପରିଚାଳନା ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ 
ଏହାର ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରୀ ହେଲେ ସେମାନେ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଦୃରଦ୍ଷ୍ଠଟିକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ଥୂଲେ 
ବା ଏହାର ବିରୋଧପକ୍ଷୀୟ ଥୁଲେ । ଏହି ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତୀକରୂପେ ଶ୍ରୀନେହେରୁ ଓ 
ଶ୍ରୀଦେଶମୁଖଙ୍କୁ ନିଆଯାଇପାରେ ¦ ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ବୋଲାଇଲେ ସେମାନେ 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର କେତେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଉପର ଆକୃତିକୁ ହିଁ ରୂଡ଼ି ରୂପେ ଧରି ଏତେ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 
ଓ ହୀନବଳ ହୋଇଗଲେ ଯେ ସେମାନଙ୍କର ସାମାଜିକ ମହତ ବିଶେଷ ରହିଲା ନାହିଁ ଏବଂ 
ପରେ ସର୍ବୋଦୟ ବା ଖଦୀ ନାମରେ ଜନମଙ୍ଗଳ ଓ କମ୍ୟୁନିଟି ପ୍ରୋଜେକୁ ବିଭାଗମାନଙ୍କ 
ଜରିଆରେ ଶାସନକଳର ଆଶ୍ରୟ ପ୍ରାର୍ଥୀ ହେଲେ । ଶ୍ରୀ ନେହେରୁଙ୍କ ଭଳି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଶଂସକ ଓ ଚିନ୍ତାମଣି ଦେଶମୁଖଙ୍କ ଭଳି ଆଇ.ସି.ଏସ୍‌. ଅଫିସରଙ୍କର ସାଧାରଣ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ହିଁ ଆଜି ଭାରତରେ ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ସାମାଜିକ ବିକାଶ 
ନିମନ୍ତେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉଛି । 

ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ବିକାଶର ଏହି ବିବର୍ଭନ ସାଙ୍ଗରେ ଆହୁରି ଟିକିଏ ପୁରୁଣା କଥା 
ଯୋଡ଼ିଦେଲେ ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାଫଳରେ ଭାରତୀୟ ସମାଜର ତା ପ୍ରତି ଯେଉଁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେଲା ତାହା ଦୁଇ 
ଭିନ୍ନଧରଣର ¬ ଏକ ଦିଗରେ ପୁରାତନ ଜ୍ଞାନ ଓ ସଭ୍ୟତାର ପୂନରୁତ଼ୃଥାନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରି ନିଜର ଜାତୀୟ ଗୌରବ ଜରିଆରେ ବିଦେଶୀ ଧୃଷ୍ଟତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା, ଏବଂ 
ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ହାସଲ କରି ବିଦେଶୀ ଅସ୍ତବଳରେ ବିଦେଶୀଙ୍କ ଉପରେ 
ବିଜୟୀ ହେବା ପାଇଁ ତପୂରତା । ଭାରତର ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ପରେ ପରେ, ଦୁଇଟିର 
ମିଶ୍ରୟ ଚାହିଁଲା ଏବଂ ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରାମମୋହନ ରାୟ ବୋଧହୁଏ ଏହି ଶ୍ରେଣୀର 
ପିତା । କିନ୍ତୁ ଟିକିଏ ଭିତିରିଆ କରି ଦେଖୁଲେ ଏହାର ମୂଳରେ ଏକ ଆମ୍‌୍ନ୍ୟୁନତା 
ଦେଖାଯିବ ! ପ୍ରକୃତତଃ ଏହି ମନୋଭାବରେ ପାଶ୍ଚତ୍ୟ ପ୍ରତି ମୋହ ହେଲା ପ୍ରଧାନ କଥା 
। ନିଜର ନ୍ୟୁନତାକୁ ଘୋଡ଼ାଇବା ପାଇଁ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକତା ଆଦିର ଅସ୍ତାଳନ ମଧ୍ଯ 
କରାଯାଏ । ଭାରତୀୟ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନକୁ ୟୁରୋପୀୟ ଚିନ୍ତାର ଛାଞ୍ଚରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବାକୁ 
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ଭାରତୀୟ ବୁଵିଜ୍ୀବୀର ସଂକଟ ୩୭୨ 


ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଏ । ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବର ଏକ ମୃତ ସଭ୍ୟତା ଓ ପ୍ରଚଳିତ ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ସଭ୍ୟତାର ମିଶ୍ରଣ କେବେହେଲେ ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ - ଛଳନା ମାତ୍ର । ଅସଲ କଥା ବିଦେଶୀ 
ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଭାଷା ପ୍ରତି ଆନୁଗତ୍ୟ । ଏ ସଂପର୍କରେ ଆହୁରି ଏକ ଏତିହାସିକ 
ଉଦାହରଣ ଦେବା ଠିକ୍‌ ହେବ । ରାମମୋହନ ରାୟଙ୍କର ପ୍ରାୟ ସମସାମୟିକ ଇଶ୍ବରଚନ୍ଦ୍ର 
ବିଦ୍ୟାସାଗର ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରି ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଦ୍ଵାରା ଅବହେଳିତ। ରାଜମୋହନଙ୍କଠାରୁ 
ଅଧୁକ ବଳିଷ୍ଠ ଚରିତ୍ର ଅଧ୍ଵକ ମୌଳିକ ଓ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟପୂର୍ଣ୍ ବ୍ୟଗ୍ତିତ୍ଵ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ଭାରତୀୟ ବା 
ବଙ୍ଗାଳୀ ସଂସ୍କୃତିର ଅଭ୍୍ୟୁଦୟରେ ତାଙ୍କର ସ୍ଥାନ ଅତି ମ୍ରାନ ଓ ବଙ୍ଗଳା ବାହାରେ ସେ ପ୍ରାୟ 
ଅପରିଚିତ । ଏହାର କାରଣ ଆକସ୍ମିକ ନୁହେଁ, କାରଣ ତାଙ୍କଠାରୁ ନିମ୍ନ ପ୍ରତିଭାର ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବଙ୍ଗଳାରେ ଜନ୍ମି ଭାରତ ବିଖ୍ୟାତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଏବଂ ନିଜ ପ୍ରଦେଶର ପ୍ରତିଭାକୁ ଚାରିଆଡ଼େ 
ପ୍ରଚାର କରିବା ବିଷୟରେ ବଙ୍ଗାଜୀ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଭାରତରେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଦକ୍ଷ । ଗାନିଜୀଙ୍କର 
ଖାଦ୍ୟ, ରାଷ୍ଟ୍ରଭାଷା ଓ ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋନର ବହୁପୂର୍ବରୁ, ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପରି ବିଶଦ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣରଭାବରେ 
ନ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଓ ଅଦମ୍ୟ ବଳିଷ୍ଠତାର ସହ ଇଶ୍ଵରଚନ୍ଦ୍ର ଚପଲ ଢ୍ରୋତା 
ସଂଘର୍ଷ, ବିଧବାବିବାହ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ଚରମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଙ୍ଗଳା ମାଧ୍ୟମରେ 
ଶିକ୍ଷା ଦାବି କରିଆରେ ସାମାଜିକ ସମାନତାର ବିପ୍ପବ ଠିଆ କରିବା, ଓ ପୁରାତନ ସାମାଜିକ 
ମୂଲ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତି ଆନୁଗତ୍ୟର 
ମଧ୍ଯ ସିଧାସଳଖ ପ୍ରତିରୋଧ କରିଥଲେ । ଏଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କର ଏତିହାସିକ ମହତ୍ବ ବୁଝିବା 
କଠିନ ହୋଇଛି । ବିଦ୍ୟାସାଗରଙ୍କୁ ଜଣେ ଦାନଶୀଳ ପଶ୍ତିତ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟରୂପେ ବହୁତ କମ୍‌ 
ଲୋକ ଜାଣନ୍ତି, ଅଥଚ ପଶ୍ଚିମ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାର ସ୍ଵାଗତରେ ଅଭିଭୂତ 
ହୋଇପଡ଼ିଥ୍‌ବା ବହୁବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କୁ ଆଜି ଭାରତୀୟ ନବଚୈତନ୍ଯର ପିତା ବୋଲି ଆମର 
ଇତିହାସକାରମାନେ କହର୍ି । ଇଂରାଜୀ ମାଧ୍ଯମ ଓ ଇଂରାଜୀ ପୋଷାକ ପ୍ରତି ବିରୋଧ 
ବୋଧହୁଏ ବିଦ୍ୟାସାଗରଙ୍କର ଖ୍ୟାତିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇଛି । 

ବିଦ୍ୟାସାଗର ଓ ଗାନି ଯେଉଁ ଉଦଵଗମର ପ୍ରତିନିଧ୍ଧତ୍ଵ କରନ୍ତି ତାହା ପୁରାତନ ସଭ୍ୟତାର 
ମୂଲ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆକ୍ରମଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରଚଳିତ ସଭ୍ୟତା ଦ୍ଵାରା ଅଭିଭୂତ 
ହୋଇନାହିଁ । ଏପରି ମନୋଭାବର ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ ପରିଣାମ ହୋଇପାରେ ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ସବୁ 
ସମସ୍ୟାକୁ ନୂଆ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ନୂଆ ସଂସ୍କୃତି ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର 
ହେବା | ଆମର ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ ଯେ ମୌଳିକତାର ଏହି ବଳିଷ୍ଠ ଉତ୍ସକୁ ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବହେଳାର ବାଲି ବନ୍ଦଦ୍ଧାରା ରୁଦ୍ଧ କରି ରଖ୍ଛନ୍ି । ସେମାନେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ 
ଚାଲିଛନ୍ତି ଏକ ସହଜ ଧାରାର ସୁଅରେ - ଯେଉଁ ପରଂପରାର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ହିସାବରେ 
ରାମମୋହନ ରାୟ, ମୋତିଲାଲ ନେହେରୁ ଓ ଶ୍ରୀରାଧାକୃଷ୍ଣନ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କୁ ନିଆଯାଇପାରେ । 
ଏଭଳି ଏତିହାସିକ ଅବତାରଣାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଏହି ଯେ ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଦିତୀବୀ 
ଶ୍ରେଣୀର ନିଷ୍ତଳତା ବିଚାର କଲାବେଳେ ତାହାର ପାରିପାର୍ଶ୍ତିକ ସଂକଟକୁ ମଧ୍ଯ 
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୩୭୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଶ୍ମେଷଣ କରିବା ଦରକାର । ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଶୂନ୍ୟରେ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରୟୋଗ କରେନାହିଁ । ଯୁଗ 
ଓ ସମାଜର ସମସ୍ୟା ଉପରେ ତାହାର ବୁବ୍ିର ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରୟୋଗର ପ୍ରଭାବ 
ଓ ଫଳ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ତାହାର ସାର୍ଥକତା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇପାରେ ! ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଆଗରେ 
ଗତ ଦେଡ଼ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ଯେଉଁ ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି, ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ସମସ୍ୟା ଦେଖା 
ଦେଇଛି ମୋଟ ଉପରେ ତାହା ଏକ ଚଡ଼ତାଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଚୀନ ସମାଜର ବର୍ଭମାନ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, 
ଅନ୍ଧକାର ଓ କ୍ଷୁଦ୍ରତାରୁ ଉଠି ଆଧୁନିକ ପୃଥ୍‌ବୀରେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହେବା । ଏହି ସମସ୍ୟାର 
ସମାଧାନ ପାଇଁ ଚାରି ରକମର ଚେଷ୍ଟା ହୋଇଛି । ଏକ ଦିଗରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସମାଜର ଆର୍ଯ୍ୟ 
ସଂସ୍କୃତି ନାମରେ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତିର ପୁନରୁତ୍ଵଥାନ, ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର 
ଅନୁକରଣ, ତୃତୀୟରେ ପୁରାତନ ଓ ନୂତନର ଅପମିଶ୍ରଣ, ଏବଂ ଚତୁର୍ଥରେ ମୂଲ୍ୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ପ୍ରତି ଘୋର ବିରୋଧ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଆଦର୍ଶର ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିରୋଧ । ଶେଶୋକ୍ତ ଶ୍ରେଣୀ 
ଭଶ୍ବରଚନ୍ଦ୍ର ବା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଭଳି ଅତି ଅଛ୍ଲୋକ ମଧ୍ଯରେ ନିବଦ୍ଧ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଏକ ବଳିଷ୍ଠ 
ମଞ୍ଜି ହୋଇ ଆମ ସମାଜରେ ରହିଛି । ପୁନରୁସ୍ଥାନବାଦୀଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ଭାରତରେ ଅଛ୍ଥ ନ 
ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେତେକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ଅନୁଷ୍ଠାନର ସମର୍ଥନ ଛଡ଼ା ଏହାର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ନାତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପରୋକ୍ଷଭାବରେ ଭାରତୀୟ, ବିଶେଷତଃ ହିନ୍ଦୁ ମନରେ 
ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଅତି ବେଶୀ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ହିନ୍ଦୁ ବୋଧହୁଏ ନିଜର ଦୁର୍ବଳ ମୁହୃର୍ଗରେ ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟି କୋଣ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥାଏ । ଅନ୍ୟ ଦୁଇଶ୍ରେଣୀକୁ ଅଲଗା ନ କରି ଏକାଠି କରିବା 
ଠିକ ହେବ, କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାକୁ 
ଏକତ୍ରିତ କରିବା ଚାହାନ୍ତି ସେମାନେ କଥାରେ ଆକର୍ଷକ, କିନୁ କାମରେ ଅସମ୍ଭବ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ଭାବୁଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ରାଧାକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭଳି ଲେଖୁଲା ବେଳେ ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତିର ଗୁଣଗାନ 
କରି ପଶ୍ଚିମା ଲୋକଙ୍କ ମନକୁ ପାଇଲା ଭଳି ବହି ଲେଖନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ ଭାବରେ 
ଉପରାଷ୍ଟ୍ରପତି ଭଳି ସାରଶୂନ୍ୟ ବିଜାସ ଓ ଆୟାସର ପଦବୀ ଗ୍ରହଣ କରି ସମାଜକୁ 
ଗତାନୁଗତିକ ଡ଼ଙ୍ଗରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ଅନୁକରଣ ପଥରେ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି । କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ଆଦର୍ଶପନ୍ଧୀଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଅଲଗା କରାହୋଇନାହିଁ, କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ପଦ୍ଧତି 
ଅଲଗା ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ହିଁ ଅଙ୍ଗ “ଠିକ୍‌ ଯେପରି ଫାଶିଷ୍ଟ, 
ସୋସିଆଲ ଡେମୋକ୍ରାଟ୍‌ ବା ରକ୍ଷଣଶୀଳ ରାଜନୈତିକ ପଦ୍ଧତି ହିସାବରେ ପୃଥକ, ପୃଥକ 
ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ସଭ୍ୟତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକା ଭାରତର ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ପ୍ରେରଣାଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ସେମାନେ ଏହି କରିବାରେ ଯେ କିଛି ତୁଟି ନାହିଁ ତାହା ଆମ ଦେଶର 
ଶାସନ କଳ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଉପରେ ଆଖ୍ମପକାଇଲେ ଜଣାଯିବ | ଭାରତର ବିକାଶ ପାଇଁ 
ଯେତେସବୁ ଆର୍ଥକ, ବୌଦିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଯୋଜନା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇ ଚାଲିଛି ସେ ସବୁର 
ଏମାନେ ସମାନ ଭାବରେ ସମର୍ଥନ ଏବଂ ସାହିଡ଼୍ୟ ଏକାଡେମୀ ପ୍ରଭୃତି ଏଭଳି ଯେତେ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ଅଛି ସବୁଠାରେ ଏମାନଙ୍କୁ ସମାନ ସଂଖ୍ୟାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ତେଣୁ ଅବାସ୍ତବ 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୭୪ 


ପୁନରୁତ୍ଵଥାନବାଦୀ ଓ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଗାନ୍ଧିବାଦୀଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଆମ ଦେଶର ବୃଦ୍ଧଜୀବୀ 
କହିଲେ ପ୍ରକୃତରେ ଏହିମାନେ- ଯେଉଁମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ଛାଞ୍ଚରେ ଭାରତୀୟ 
ସମାଜର ସମାଧାନ ଟାହାନ୍ତି । ଏମାନେ କେବଳ ପ୍ରତିନିଧୂ ନୁହନ୍ତି, ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମଧ୍ଯ । ସାହିତ୍ୟ 
ସଭାରେ, ବିଜ୍ଞାନ ଗବେଷଣାଗାରରେ, ସାଂସ୍କୃତିକ ମଣ୍ଡଳୀରେ, କଳା ପ୍ରଦର୍ଶନରେ, 
ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତାରେ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଯୋଜନାରେ ଏବଂ ବିଦ୍ୟାଳୟମାନଙ୍କରେ ଏହିମାନେ 
ହିଁ ନେତା ଓ କର୍ମୀ । ପତ୍ରପତ୍ରିକାରେ, ଦେଶ ବିଦେଶରେ ଏହିମାନଙ୍କ ମତାମତହିଁ ଭାରତ 
ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ସାଧାରଣ ଜୀବନ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବାର 
କଥା ତାହା ଏହିମାନଙ୍କଠାରୁ ହିଁ ନିଃସୃତ ହେଉଛି । 

ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ଦୁର୍ବଳତା ବିଷୟରେ ଅନେକ କଥା କୃହାଯାଇଛି । ଗୋଟିଏ 
ମତରେ, ସେ ଏକ ଚେରହୀନ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । ଏ ଦେଶର ପରମ୍ପରାରେ ସେ ଗଢ଼ି ଉଠିନାହିଁ, 
ଏ ଦେଶର ମାଟି ପବନରେ ତାର ବୃଦ୍ଧି ହୋଇନାହିଁ । ଅନ୍ଯ ମତରେ, ତାର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ 
ଦ୍ଵିଧାଯୁକ୍ତ, ପ୍ରାଚୀନ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ମାନଦଣ୍ଡ ଟଣା ଓଟରାରେ ସେ ନିଷ୍ପେଷିତ । ପୁଣି 
ଏକ ମତରେ, ଯେ ପ୍ରଚଳିତ ବିଶ୍ଵସଂସ୍କୃତି ( ଅର୍ଥାତ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିକୁ ) ପୂର୍ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନଥ୍ବାରୁ ତାହାର ବିକାଶ ହୋଇପାରୁନାହିଁ । କେତେକ ପୁଣି କହନ୍ତି ଯେ 
ତାର ପ୍ରଶଂସକର ଅଭାବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ବାରମ୍ବାର ୟୁରୋପ ଆମେରିକାର ପ୍ରଶଂସା 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଛି । ସେମାନେ ପ୍ରଶଂସା ନ କଲେ ସେ ନିଜର ସାର୍ଥକତା ଉପଲବ୍ଧ 
କରି ପାରୁନାହିଁ । ବିଦେଶୀ ସମାଲୋଚକ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦେଉ ନାହାନ୍ତି । 

ଏ ସବୁଥ୍ରୁ ମୋଟଉପରେ ଏତିକି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଯେ ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ଅବସ୍ଥା 
ଭଲ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ ଦୂରବସ୍ତାର ଏଗୁଡ଼ିକ କାରଣ ନୁୃହନ୍ି- ଲକ୍ଷଣ ମାତ୍ର । ଏସବୁର ମୂଳରେ, 
ତାର ଦୋଷ ଦ୍ରର୍ବଳତାର ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଉଛି ଚରିତ୍ରଗତ ଓ ଆଦର୍ଶଗତ । 
ଚରିତ୍ର କହିଲେ ଏଠାରେ କେବଳ ବୃଵ୍ଧିଜୀବୀର ଧର୍ମକୁ ହିଁ ବୁଝାଉଛି । କଳାକାର ହେଉ 
ବା ସାହିତ୍ୟିକ, ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ହେଉ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ନିଷ୍ଠା ସର୍ବଦା ଦରକାର, ଯାହା ବିନା ସେ 
କେବେହେଲେ ଉତ୍ତମ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ବୁ୍ଧିବୀବୀ 
ହିସାବରେ ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ଗୌରବ ଘୋଷଣା କରିବାହେଲା ଏହାର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ । 
ସମାଜର ପରୀକ୍ଷା, ଜୀବନର ବିଶ୍ନେଷଣ, ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସୃଷ୍ଟି, ପ୍ରଗତିର ପଥପ୍ରଦର୍ଶନ, 
ଏସବୁ ଯଦି ବୁବ୍ଧିଜୀବୀର କାମ ହେଲା ତାହେଲେ ସେ ସତ୍ୟ ଛଡ଼ା ଆଉ କାହାର ଆନୁଗତ୍ୟ 
ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା ଉଚିତ । ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଆନ୍ତିରକଡା ରଖୁ ତାର ଗୌରବ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ 
ନ ହେବା ସକାଶେ ସତତ ଜାଗ୍ରତ ରହିବା ତା'ର ଧର୍ମ । କିନ୍ଧ ଏହି ମାପଦଣ୍ଡରେ ମାପିଲେ 
ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଦୋଷ ଆଖୁ ଆଗକୁ ଆସିବ ତାହାର ଛୋଟଲୋକୀ, 
ଗୋଲାମୀ ଓ ପୌରୁଷହୀନତା | ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଦିଜୀବୀ ନିଜର ପେଷାକୁ ଆପଣାର କରିପାରେ 
ନାହିଁ ଓ ସେଥ୍‌ରେ ତାର ଆତ୍ମ-ଗୌରବ ନାହିଁ ! ଏହି ନିୟମର ଯାହାକିଛି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ସ୍ଵାଧୂନତା 
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୩୭୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବରାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପୂର୍ବ ଭାରତରେ ଥୁଲା ତାହାକୁ ମୂଳପୋଛ କରି ଏକ ନୂଆ ଆନୁଗତ୍ୟର ପରମ୍ପରା ସୃଷ୍ଟି କଲେ 
ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଶ୍ରୀରାଧାକୃଷ୍ଣନ ( ତାଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ଵ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ) କବି, 
ଦାର୍ଶନିକ ବା ବୁବ୍ିଜୀବୀ ଯେ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ନ ଚାହିଁବ ତାହା ନୁହେଁ । କୌଣସି ଦା୍ଶିନିକ 
ବା କବି ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ଓ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସ୍ତ ରହି ରାଜନୀତୀର କର୍ମପ୍ରବାହ ଭିତରୁ କ୍ଷମତାକୁ 
ଉଠି ନିଜର ଆଦର୍ଶ ଅନୁଯାୟୀ ତା'ର ବ୍ୟବହାର କଲେ ଆମେ ତାହାକୁ ସ୍ଵାଗତ ଜଣାଇବା 
ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ଜଣେ ଅତି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଦେଶବିଦେଶର ଦାର୍ଶନିକ” ନାମରେ ଖ୍ୟାତ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ, 
ସମାଜର ଏକ ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିର ବ୍ୟବହାର ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତିର ଅନୁଶୀଳନ, ପରୀକ୍ଷା 
ଓ ସମାଲୋଚନା ପାଇଁ ନ କରି, ଯଦି ଫମ୍ପା କ୍ଷମତା ଓ ଆଡ଼ମ୍ବର ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ନ ଥବା ସରକାରୀ ଗାଦିରେ ପିତୁଜାରୂପେ ବସି ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ବିଚାରକୁ ସରକାରୀ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବନ୍ଦ ରଖେ, ଏହାକୁ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଧର୍ମପ୍ରତି ଗରହିତ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କହିବା ଭୁଲ ହେବ 
ନାହିଁ । ଉତ୍ତତମ ସ୍ତରରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ଏହି ସରକାରୀ ବୁଦ୍ଦିଜୀବୀର ପରମ୍ପରା ଆଜି 
ନିମ୍ପଶ୍ରେଣୀର ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭେଦିଛି ଏବଂ କିଏ ଦିଲ୍ଲୀ ଦରବାର ତ କିଏ ରାଜ୍ୟ 
ଦରବାର ବା ନ ହେଲା ବେଳକୁ ଉନ୍ନୟନ ବୁକ ଦରବାରରେ କବି, ସଙ୍ିତଜ୍ଞ ବା ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ 
ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । 

ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ କରି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଦେଶିକ, ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବା ପଞ୍ଚାୟତ ସ୍ତରର 
ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଓ ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ଅନୁଶୀଜକ କଲେ ଏହି କଥାଟି ଜଳଜଳ 
ହୋଇ ଦେଖାଯିବ-ବୃବ୍ଧିଜୀବୀ ହିସାବରେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯେତିକି ପ୍ରଭାବ 
ଓ ସମ୍ମାନ ହୋଇପାରୁଛି, ସେତିକିରେ ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନୁହଁନ୍ତି ତାଙ୍କର ସମ୍ମାନ ଓ ପ୍ରଭାବକୁ 
ସେ ସରକାରୀ ସଂସ୍ଥା ଜରିଆରେ ବଢ଼ାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ି । ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଓ କଳାକାର ହିସାବରେ 
ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ଆତ୍ମଗୌରବ ବୋଧ କରିବା ଦିଗରେ କେତେ କାପୁରୁଷ ତାହାର 
ଏକ ଭଲ ନମୁନା ଓଡ଼ିଶାରୁ ମିଳେ । ଓଡ଼ିଶାର ଜଣେ ଲବଧ୍ପ୍ରତିଷ୍ଠ ଲେଖକଙ୍କୁ ସାହିତ୍ଯ 
ଏକାଦମୀର ପୁରସ୍କାର ମିଳିବା ପରେ ପୁରସ୍ତୃତ ବହିର ଏକ ନୂଆ ସଂସ୍କରଣ 
ବାହାରିଛି । ଏହି ସଂସ୍କଣର କଳଜେବରରେ ତିନୋଟି ନୂଆ ଚିତ୍ର ଯୋଡ଼ା ହୋଇଛି । 
ପୁରସ୍କାର ବଣ୍ଟନ ବେଳେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଓ ଉପରାଷ୍ଟ୍ରପତିଙ୍କର ଭାଷଣ (ଏ 
ବହି ବିଷୟରେ ନୁହେଁ) ଏବଂ ଲେଖକଙ୍କ ତରଫରୁ ଆଉ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ 
କରକମଳରୁ ପୁରସ୍କାର ଗ୍ରହଣ କରିବା ବେଳର ଏକ ଫଟୋଚିତ୍ର । ଏପରି କରିବା ଫଳରେ 
ବହିଟିର ସରକାରୀକଳ ଜରିଆର ଭଲ ବିକ୍ରୟ ହେବ ସତ, କିନ୍ତୁ ସରକାରୀ କୃପାଦଷ୍ଚି 
ନିକଟରେ କଳାକାରର କି ନ୍ୟୁନତା ପ୍ରଦର୍ଶନ । ବର୍ଭମାନ ସାହିତ୍ୟ ଜଗତରେ ଏହା ଏକ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନୁହେଁ, ନିୟମ । ଶତକଡ଼ା ୯୯ ସ୍ଥଳରେ ସାହିତ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ, ଦର୍ଶନ ଓ ଇତିହାସରେ 
ସମ୍ମିଳନୀ ବା ବିଚାର ମଣ୍ଡଳୀରେ ମନ୍ତ୍ରୀ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ସଂପନ୍ନ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ ରୂପେ ନିମନ୍ତିତ କରାଯାଏ । ଏଭଳି ଆନୁଗତ୍ୟ ଓ ଆମତ୍ମସମ୍ମାନହୀନତା 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜ୍ୀବୀର ସଂକଟ ୩୭୬ 


କୌଣସି ସଭ୍ଯ ଗଣତାନ୍ତିକ ଦେଶରେ ମିଳିବା ତ ଦୃଷ୍ଣର, ଅଧ୍ବନାୟକବାଦୀ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଭିତରେ ଏହା ହୁଏ ( କାରଣ ସେ ଦେଶମାନଙ୍କରେ 
ବୁ ଵି ଜୀବୀ ଆଇନତଃ ସରକାରୀ ଆଦର୍ଶକୁ ହିଁ ନିଜର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରେ !) ଆମ 
ଦେଶର ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ସାମାଚିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି, କିନଧ ଦୈନନ୍ଦିନ 
ଗୁଣାବଳୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । ଏହାର ଓଲଟା ହେବା ଉଚିତ । ରାମଚନ୍ଦ୍ର ରାବଣଠାରୁ ତା'ର 
ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଶିକ୍ଷିବାକୁ ଚାହିଁ ନଥୁଲେ, ତାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ନୀତି 
ଜାଣିବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ମଣକୁ ପଠାଇଲେ । ଏକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସଭ୍ୟତାର ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିନେବା ଏକ ନୂଆ ରାଷ୍ଟ୍ରର କର୍ଭବ୍ୟ ନୁହେଁ । ଆମର ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ମୋଟର, ଶୀତତାପଯନ୍ତ୍ତ 
ଓ ଟେଲିଭିଜନର ସଭ୍ୟତାଠାରୁ ତାହାର ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଅତି ତପୂର, କିନୁ 
ସମୟାନୁବର୍ଭିତାର ହିସାବରେ ସାଧୁତା, ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ପେଶାର ସ୍ଵାଚନ୍ତ୍୍ୟ ପ୍ରଭୃତି ଦୈନନ୍ଦିନ ଗୁଣ 
ଶିଖ୍ବା ପାଇଁ ପାଶ୍ଚାତୂପଦ । (ମନେହୁଏ, ଏଗୁଡ଼ିକ ଶିଖ୍ଲେ ଉପରୋକ୍ତ ସାମାଜିକ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ଛାଡ଼ି ନୂଆ ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।) 

ଯେଉଁଠାରେ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀର ଆତ୍ମର୍ଗୌରବ ନାହିଁ, ସେ ଛୋଟଲୋକ । ତେଣୁ ଜନମାନସ 
ଉପରେ ତା'ର ପ୍ରଭାବ ନ ପଡ଼ିବା ସ୍ଵଭାବିକ । ସମାଜକୁ ସେ ଚଳାଇ ପାରୁନାହିଁ, କାରଣ 
ସେ ସ୍ଵଚାଳିତ ନୁହେଁ | ଦେଶ ଭିତରେ କେହି ତାକୁ ଚିହ୍ନି ପାରୁନାହାନ୍ତି ବୋଲି ସେ ବିଦେଶୀ 
ପ୍ରଶଂସକ ଚାହେଁ । ଏପରି କାହିଁକି ଘଟୁଛି ? ବୁଝିଜୀବୀ କହିପାରେ ଯେ ଦେଶୀଲୋକ 
ତାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଅନୁପଯୁକ୍ତ ତେଣୁ ସେ ସମ୍ମାନ ପାଇଁ ପାରୁନାହିଁ ଓ ବାଧ୍ୟହୋଇ 
କ୍ଷମତାଶୀଳ ଦଳ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଖରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛି । ସମ୍ମାନ ବାଧ୍ୟହୋଇ 
କ୍ଷମତାଶାଳୀ ଦଳ, ବା ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଖରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛି । ସମ୍ମାନ ମିଳୁନାହିଁ ବୋଲି 
ସ୍ପଧର୍ମ ବି ତ୍ୟାଗ କରୁଛି ? ସାଧାରଣ ଲୋକ ନ ଚିହ୍ନି ପାରିବାର ଦୁଇଟି କାରଣ ଯେ 
କୌଣସି ଦେଶ ଓ ସମୟରେ କମ ବେଶି 'ପରିମାଣ ଥାଏ । ଲୋକେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ଅନୁପଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରନ୍ତି କିମ୍ବା ବୁଵିଜୀବୀ ସାଧାରଣ ଲୋକର ମର୍ମକୁ ଛୁଇଁଲା ଭଳି 
କିଛି କରୁ ନାହିଁ । ଲୋକକୁ ଯୋଗ୍ଯ କରିବା ମଧ୍ଯ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ଗୋଟିଏ କର୍ରବ୍ୟ । 

ସାଧାରଣ ଲୋକ ଯାହା ହେଲେ ବି ଅତି କମ୍‌ରେ ମଣିଷ । ତା ସମ୍ପର୍କ, ତାକୁ ଗଭୀର 
ଭାବରେ ଛୁଇଁଲା ପରି କଳା ତାର ସାହିତ୍ୟ ଦ୍ଵାରା, ବିଜ୍ଞାନ ଦାରା, ଅର୍ଥନୀତି ଓ ରାଜନୀତି 
ଦ୍ଵାରା ସେ ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକ ଯେ ସବୁ ରକମର ଶ୍ରେଷ୍ଠକଳା 
ଓ ଥ୍‌ଓରୀକୁ ବୁଝିବ ତାହା ନୁହେଁ, କିତୁ ଜୀବନ ସଙ୍ଗରେ ଗଭୀର ଓ ନିବିଡ଼ ଅନୁଭୂତିର 
ସମ୍ପର୍କ ରଖ୍‌ ଯେଉଁ ମନନ, କଳନା ବା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ହେବ ତାହାର ବୋଧଗମ୍ୟତା ଅବଶ୍ୟ 
କିଛି ସମୟ ପରେ ସାଧାରଣ ମନକୁ ବିଭିନ୍ନ ବାଟରେ ଭେଦିଯାଏ । ଏପରି ଅଧ୍ବକାଂଶ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଏଭଳି ଏକ ମାନସିକ ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ ଯେ ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧି ତାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ନ କରି 
ପାରି ସୁଦ୍ଧା ତା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇପଡ଼େ ! ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର କାର୍ଯ୍ୟ, ସୃଷ୍ଟି ବା 
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୩୭୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପରିଶ୍ରମ ଯଦି ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ନୁହେଁ, ତାହାର ଏକ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ସେ 
ମଣିଷ ଜୀବନ ସାଙ୍ଗରେ ସ୍ଵଭାବିକ ଓ ଗଭୀର ସମ୍ପର୍କ ରଖୁପାରି ନାହିଁ । 

ଅର୍ଥନୀତି, ସମାଜନୀତି, ଇତିହାସ, ବିଜ୍ଞାନ, ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ଯେ କୌଣସି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାରତୀୟ ବୁବିଜୀବୀ ଚର୍ବିତଚର୍ବଣ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି କରୁନାହିଁ । ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ହାସ୍ୟସ୍ସଦ କଥା ଯେ ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକ ବିଦେଶୀ ଭାଷାରେ କରିବାକୁ 
ଚାହେଁ ଯାହାକୁ ଏ ଦେଶରେ ଶତକଡ଼ା ୧ ଲୋକ ବି ବୁଝନ୍ତି ନାହିଁ । ଯେ କୌଣସି ଦେଶ 
ଓ ସମୟରେ, ଯେତିକି ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର କାର୍ଯ୍ୟ ପହଞ୍ଚପାରେ ତାର ଏକ 
ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ରଥଂଶ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରସାର କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । କିନ୍ତୁ ଏଇଠିତ 
ମୂଳରୁ ଏକ ନିହାତି ନଗଣ୍ୟ ସଂଖ୍ୟା ପାଖରେ ପହଞ୍ଚୁବା ଭଜି ଉପାୟ ଆମ ବୃଦ୍ଧିଜୀବୀମାନେ 
ବାଛିଛନ୍ତି । ଅତି ଉନ୍ନତ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ମଧ୍ଯ ସବୁଲୋକ ବୁଝୁଥବା ଓ କହୁଥ୍‌ବା 
ଭାଷାରେ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଯାହା ଚିନ୍ତା କରେ ଓ କଳ୍ପନା କରେ ତାହାର ଗ୍ରହଣ ସହଜରେ ହୋଇ 
ନ ଥାଏ । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ଯଦି ଭାରତୀୟ ବୁବିଜୀବୀ ସବୁ କାମ ଇଂରେଜୀରେ କରିଚାଲେ 
ତା'ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁ ଓ ଲୋକେ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତୁ, ୟାଠାରୁ ବଳି ଅସ୍ଵାଭାବିକ 
କଣ ହୋଇପାରେ ? ଆମର ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଏତିହାସିକ, ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀ, 
ସମାଲୋଚକଙ-ଏମାନଙ୍କୁ କିଏ, କାହିଁକି, କିପରି ଏ ଦେଶରେ ଗ୍ରହଣ କରିବ ? 

ଭାରତ ଇତିହାସର ଏହା ଏକ ନିରବଳ୍ପିନ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟ । ବୁଦ୍ଧ କବୀରଙ୍କ ପରି କେତେକ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମକୁ ଛାଡ଼ି ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ କେବଜ ସମାଜର ଗୋଟିଏ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶକୁ ହିଁ 
ପାଠକ, ଶ୍ରୋତା ଓ ସମାଲୋଚକ ହିସାବରେ ରଖୁ ତାର କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛି । ଇଂରାଜୀ ଆଜି 
ସଂସ୍କୃତ, ଆରବୀ ଓ ଫାଶୀର ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରୀ ହୋଇଛି । ଇଂରାଜ୍ୀୀର ଦୋଷ ସଂସ୍କୃତ ଓ 
ଫାର୍ଶୀଠାରୁ ବେଶି, କାରଣ ସାମାଜିକ ଏକତା ଆଜି ଭଳି ପୂର୍ବକାଳରେ ଏକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ଅଙ୍ଗ ନଥୁଲା । 

ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଏହି ସ୍ଵଭାବିକ ସାମାଜିକ ଏକତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ହଠାତ 
ଏକ କୃତ୍ରିମ ବିଶ୍ଧ “ଏକତା ଆଡ଼କୁ ଗତି କରିଛି । ତାହାର ଏ ବିଶ୍ଧ ଏକତା ପଛରେ ଚିନ୍ତାର 
ଉଦାରତା ବା ଅନୁଭୂତିର ଅନୁକମ୍ପା ନାହିଁ, ଅଛି ଏକ ଆମ୍ନ୍ୟୁନତା, ପଛରେ ପଡ଼ିଯିବାର 
ତୟ ଓ ଶୀଘ୍ର ବିଶ୍ନବିଣ୍ତିତ ହେବାପାଇଁ ଏକ ବିକଳ ଭାବ । ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ିଜୀବୀର 
ତି ହାସିକ ଦୃଷ୍ଟି ନାହିଁ । ସେ ଭାବିଛି ଯେ ବର୍ଭମାନ ଯେଉଁ ସଭ୍ୟତା ଚାଲିଛି, ତା 
ଉପରେ ଆଉ କିଛି ଇତିହାସ ଗର୍ଭରେ ନାହିଁ ଓ ସାରା ପୃଥ୍ବୀ ଏଇ ସଭ୍ୟତା ଦ୍ଵାରା 
ଏକ ହୋଇଛି । ଏକ ପୃଥୁବୀ, ପୁଣି ଏକ ସଭ୍ୟତା- ତାହା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତା, ଏଇ 
ସଭ୍ୟତାର ପୁଣି ଏକ ସଂସ୍କୃତିତାହା ୟୁରୋପୀୟ ସଂସ୍କୃତି । କେତେ ପୁଣି ୟା” କହିବାକୁ 
ପଛାଚତି ନାହିଁ ଯେ ଏହାର ଅଛି ଏକ ଭାଷା-ତାହା ଇଂରାଜୀ ଭାଷା !! ଏପରି ସୂଳଦୃଷ୍ିର 
ପରିଣାମ ସ୍ପଷ୍ଟ । ପୃଥ୍ବୀର ଯଦି ଏକ ସଭ୍ୟତା, ଏକ ସଂସ୍କୃତି ( ଓ ଏକ ଭାଷା) ହୋଇ 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୭୮ 


ଗଲାଣି, ଭାରତ ପରି ପଛୁଆ ଦେପ ବି ଆଗକୁ ବଡ଼ି ଶେଷରେ ସେଇଠି ପହଞ୍ଚୁବ, ଦେଶର 
ଅର୍ଥନୀତି ବଡ଼ି ବଡ଼ି ରୁଷିଆ କି ଆମେରିକା ହେବ, ଦେଶର ସାହିତ୍ୟ ବଢ଼ି ବଡ଼ି ଇଂରାଜୀ 
ବା ଫରାସୀ ସାହିତ୍ୟ ହେବ । ଅତଏବ ଉ୍ସୃଷ୍ଟ ସାହିତ୍ୟ, କଳା ବା ଦର୍ଶନର ଉପଲବଧ୍‌ ନିମନ୍ତେ 
ସେମାନଙ୍କ ରୁଚି, ପ୍ରଣାଳୀ, ଆଦର୍ଶ ଓ ମାପଦଣ୍ଡ ହିଁ ଉପଯୁକ୍ତ କଷଟୀ । ଦେଶୀ ଲୋକ ଏତେ 
ପଛରେ ଅଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ଓ ବୋଧଶକ୍ତିକୁ ଜଗିବସିଲେ ଆମେ ପୃଥ୍‌ବୀର 
ଉତ୍ତମ ସାହିତ୍ୟିକ ବା ବୁବଵିଜୀବୀ ଭିତରେ ଗଣ୍ୟ ହୋଇପାରିବୁ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏ ବିକଳ 
ଭାବ | ୟୁରୋପ, ଆମେରିକାରେ ଯେଉଁ ସମସ୍ୟା ଗୁଡ଼ିକର ଓ ଯେପରି ଭାବରେ ଆଲୋଚନା 
ହେଉଛି ସେ ଗୁଡ଼ିକର ସେପରି ଢ଼ଙ୍ଗରେ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଆଲୋଚନା କରିବା ଉଚିତ । ସେଠି 
ଅସ୍ତିତ୍ଵବାଦ, ସରୁରିଅଲିଜ୍ମ୍‌ ଓ କ୍ର୍ୟୁବିଜ୍ିମ୍‌ ଚାଲିଲାଣି ତ ଏଠି ନ ହେଲେ ଆମେ ବିଶ୍ବ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ଭାଗନେଇ ପାରିବା ନାହିଁ । ଡାଙ୍କ ସମାଜ ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ରାଗୀ ଯୁବକ” 
(Angry Youngmen) G ‘ବିଟ୍‌ ପୁରୁଷ” ( Beat Generation) ଙ୍କର ସମସ୍ୟା 
ଦେଖାଦେଲାଣି ତ ଆମ ସମାଜରେ ବି ଏଗୁଡ଼ିକର ଆବିର୍ଭାବ ହେବା ଦରକାର । ତାଙ୍କ 
କବିତାରେ ଯୁଦ୍ଧବିଧ୍ବସ୍ତ ସମାଜ ଓ ବିଘଟିତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ୂର ଅସ୍ତୁଟ ପୀଡ଼ା କୁହରି ଉଠୁଛି, ତେଣୁ 
ତତଵସମ୍ବନ୍ଧରେ କଳ୍ଥନା ଓ ଇମେଜ ଆମ କବିତାରେ ନ ରହିଲେ ଆମର କବିତା ଯୁଗଧର୍ମୀ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆମେ ବି ସେଇ ଡ଼ଟ୍ଗରେ, ସେସବୁ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଏବଂ ସେଉଳି 
ଇମେଜ ଓ କଳ୍ପନା ନେଇ କବିତା ଲେଖ୍‌ ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଦର ପାଇବା । ୟା' ପଛକୁ 
ଆଉ ଏକ କଥା ଆସିଯାଉଛି । ଉନ୍କର୍ଷର ମାନଦଣ୍ଡ ଯଦି ସେଠି ରହିଲା ତାହେଲେ ଯାହାକିଛି 
ସେସବୁ ଦେଶର ସମାଲୋଚକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହୋଇପାରିନାହିଁ, ନିଜ ଦେଶରେ ତାର 
ଯେତେ ସମାଦର ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ଲେଖକ ଓ ଚିନ୍ତକର ସନ୍ତୋଷ ହେବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଚ, ଓଲଟା 
ଭାବରେ, ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆଦୃତ ହେବାକୁ ଚାହିଁଲେ ସେମାନେ ବୁଝିଲାଭଳି ଶବ୍ଦ ଯୋଜନା, 
ପ୍ରାସଂଗିକତା, ବିଷୟବସ୍ତୁ ଓ ସନ୍ଦର୍ଭର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହା ଏକ ଦୂଷିତ ଆବର । 
ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ଚିନ୍ତକ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପାଠକ ଓ ସମାଲୋଚକଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ୁବା ପାଇଁ 
ଏତେ ବିକଳ ଯେ ନିଜ ଦେଶରେ ପାଠକ ଓ ସମାଲୋଚକ ତାର ଗୌଣ ଉଦେଶ୍ୟ, 
ଇଂରାଜୀରେ ତାର ପ୍ରଥମ ଲକ୍ଷ୍ୟ | ଦେଶୀ ଭାଷାରେ ଲେଖ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଆଳୟର ତାର ଚିଚ୍ତା, 
ଯେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଭାଷାରେ ଅନୁଭବ ହେବ ଜି ନାହିଁ ? ହେଲେ ବି, ଇଂରାଜୀ ବା ରୁଷୀୟ ବହି 
ଭଳିଆ ଲାଗିବ କି ନାହିଁ ? ବେଦାଲେୟାର, କାମ୍ୟ ଓ ରସଲ୍ଲେ ସାଙ୍ଗରେ ଏହାର ତୁଳନା 
ହେବ କି ନାହିଁ ? ବିଦେଶୀ ଲୋକର କି ଗରଜଚ ପଡ଼ିଛି ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଏତେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଇବାକୁ ? ସେ ଯଦି ଏଲିୟଟ, ବୋଦଲେୟାର, କ୍ୟାମୁ ବା ରସେଲଙ୍କର 
ଚିନ୍ତା ଓ କଳା ଜାଣିବାକୁ ଚାହେଁ, ଭାରତୀୟ ବୁଦିଜୀବୀ ପରି ସେକେଶ୍ଡେ ହ୍ୟାଣ୍ଡ ମୁଣ୍ଡରୁ ସେ 
କାହିଁକି ଏ ସବୁ ଜାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବ ? ଭାରତୀୟ ପୁସ୍ତକ ସେ ପଡ଼ିପାରେ କେବଳ 
ଭାରତୀୟ ମୌଳିକତା, ଭାରତୀୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ବିଚିତ୍ରତାର ସନ୍ଧାନ ପାଇବାକୁ ! ଗୋଟିଏ 
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୩୭୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦେଶର ଲୋକ ଅନ୍ୟ ଦେଶର କିଭଳି ସାହିତ୍ୟ ଓ ଚିନ୍ତା ପ୍ରତି କୌତୁହଳୀ ହୃଅଚ୍ି ? ଗୋଟିଏ 
ସଭ୍ୟତା ଭିତରେ ଥାଇ ସୁଦ୍ଧା ଇଂଲଣ୍ଡର ପାଠକ ଓ ସମାଲୋଚକ ଏକ ଭାଷାଭାଷୀ ଆମେରିକା 
ବା ଅତି ପଡ଼ୋଶୀ ଫ୍ରାନ୍ସର ସାହିତ୍ୟ ବା ବୌବ୍ଧିକ କ୍ଷେତ୍ରରୁ କେବଳ ସେଇମାନଙ୍କର କଥା 
ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵଦେଶୀୟ ପାଠକ ଓ ସମାଲୋଚକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଦିଅନ୍ତି, । ଭାରତୀୟ ବୁବିଜୀବୀ ଯେପରି ଦ୍ଵିତୀୟ, ତୃତୀୟ ଶ୍ରେଣୀୟ ଇଂରାଜୀ ଲେଖକଙ୍କ 
ପଛରେ ସମୟ ବିତାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵ ବବ୍ଧିଜୀବୀ ମନେ କରି ଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ କରେ, ଇଂଲଣ୍ଡ 
ବା ଫ୍ରାନ୍ସର ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଡା' ନକରି ଅନ୍ୟ ଦେଶର କେବଳ ପ୍ରମାଣିତ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବା କୃତି ବିଷୟରେ ଚ୍ଟା କରେ । 

ଏହା ପଛରେ ଇତିହାସ ଓ ମାନବସମାଜ୍ ବିଷୟକ ଏକ ଗଭୀର ଓ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ସତ୍ୟ : 
ଅଛି, ଯେଉଁଥ୍ରୁ ଭାରତୀୟ ବୁବିଜୀବୀଙ୍କୁ ଅପାର ଆଶା ଓ ପ୍ରେରଣା ମିଳିବା କଥା । ତାହା 
ଏହି ବିଶ୍ଵ ଏକତା ପରି ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିରୁ ଆସିନାହିଁ । ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ବିଶ୍ଵ ସଭ୍ୟତା, 
ବିଶ୍ଵ ସଂସ୍କୃତି ବା ବିଶ୍ଵ ଭାଷାର ଜନ୍ମ ହୋଇନାହିଁ । ଭାଷା ସାହିତ୍ୟ ବା ସଂସ୍କୃତିର ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ ମଣିଷ ଓ ସମାଜର ଦୈନନ୍ଦିନ ଅଭାବ, ଇଚ୍ଛା, ସମସ୍ୟା ଓ ଅନୁଭୂତିକୁ କେନ୍ଦ୍ର 
କରି । ବିଶ୍ଵସାରା ଏଗୁଡ଼ିକର ସାମ୍ୟ ନ ଆସିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକ ସଂସ୍କୃତି, ଏକ ସାହିଡ୍ୟ, 
ଏକ ଭାଷା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ଆଦର୍ଶରୁ ଆଜି ଆମେ ବହୁତ ଦୂରରେ -ଯେଉଁଠି 
ଚମଡ଼ାର ରଙ୍ଗ ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ପାଚେରୀ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଛି । ଅତୀତରେ 
ଭାରତ, ଇଜିପ୍‌ଟ୍‌, ଗ୍ରୀକ, ରୋମାନ ପ୍ରଭୃତି ସଭ୍ୟତା ଯେପରି ସ୍ଵଜ୍ଥ କାଳରେ ପୃଥୂବୀରେ 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସଭ୍ୟତା ରୂପେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅନୁକରଣୀୟ ହୋଇଥୂଲେ, ବର୍ରମାନ ଯୁଗରେ 
ୟୁରୋପୀୟ ସଭ୍ୟତା ସେପରି ହୋଇଛି, ଏବଂ କିଛି ଦିନ ପରେ ଡାହାର ଅବସାନ ଘଟି 
ନୂଆ ଅଞ୍ଚଳରୁ ନୂଆ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରୟୋଗ ହେବ । ଏପରି ଏକ ପରେ ଏକ ନୂଆ ଅଭିଜ୍ଞତା 
ଓ ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ଯେତେ ଆଞ୍ଚଳିକ ସଭ୍ୟତା ଗଢ଼ି ଉଠିବ ତା ଭିତରୁ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସାମାଜିକ, 
ଆଥ୍ଚକ ଓ ଆଧାମ୍ଭିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ କଲାଭଳି କୌଣସି ଏକ ସଂସ୍କୃତି ଜରିଆରେ ଏକ 
ବିଶ୍ଵ ସଂସ୍କୃତିର ଗଠନ ହୋଇପାରେ । ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ହୋଇନାହିଁ, ଅବିକଶିତ ସମାଜ, 
ଅବିକଶିତ ସଂସ୍କୃତି ଓ ଅବିକଶିତ ଭାଷାର ଏକ ଏଡିହାସିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ରହିଛି । ବିକଶିତ 
ଜୀବନପ୍ରଣାଜୀ, ବିକଶିତ ଭାଷା, ବିକଶିତ ସଂସ୍କୃତି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସଭ୍ୟତା-ଧାରାର ସାର୍ଥକ 
ଉପଲ୍ବବଧୂ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ ଜରିଆରେ ପୁଣି ଏକ ନୂଆ ଏତିହାସିକ ପ୍ରୟୋଗ 
ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ । ସଭ୍ୟତାର ନୂତନ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ଫସଲ ନିମନ୍ତେ ନୂତନ କୁମାରୀ ଭୂଇଁର ନୂଆ 
ଅଞ୍ଚଳ, ନୂଆ ମଣିଷ ଓ ନୂଆ ଭାଷାର ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ | ଯେଉଁମାନେ କୁହନ୍ତି ଆମ 
ଦେଶୀଭାଷା ପ୍ରଚଳିତ ସତ୍ତ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଉପଯୁକ୍ତ ମାଧ୍ୟମ ହେବାକୁ ଅକ୍ଷମ, ସେମାନେ 
ଅନ୍ତତଃ ଆଂଶିକ ସତକଥା କହୁଛଚ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଭୂଲି ଯାଉଛନ୍ତି ଯେ ଆମ ଭାଷା 
ଜରିଆରେ ଓ ଆମର ମଣିଷ, ହାୱା ଓ ଅନୁଭୂତି ଜରିଆରେ ନୂଆ ସଭ୍ୟତାର ଦିଗ 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୮୦ 


ଫିଟିପାରେ, ଇଂରାଜୀ ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିକଶିତ ଭାଷା ଜରିଆରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାର ଅବସାନ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲାଣି ବୋଲି ପଶ୍ଚିମୀ କହିଲେଣି, କିନ୍ତୁ ଭାରତର 
ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଭାରତର ସାହିତ୍ୟିକ କଳାକାର, ଓ ଗୀ ଟାଉଟର କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସତ୍ୟତା ଆମକୁ ହାସଲ କରିବାକୁ ହେବ-ତେଣୁ ଆମେ ଇଂରାଜୀ କିପରି 
ଛାଡ଼ିବା ? 

ୟା ସାଙ୍ଗକୁ ଆଉ ଏକ ସତ୍ୟ ମନେ ରଖୁବାକୁ ହେବ । ମହାନ୍ବ ଦର୍ଶନ, ସାହିତ୍ୟ କିମ୍ବା 
କଳା କେବଳ ନିବିଡ଼ ଅନୁଭୂତିରୁ ଜନ୍ମେ । ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆତ୍ମା, ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଓ ହୃଦୟ 
ଲୀଳାସ୍ଥଳ ରକ୍ତମାଂସ ଅସ୍ଥିର କଳେବର ହୋଇଥ୍‌ବ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷର ନିବିଡ଼ ଅନୁଭୂତି 
କେବଳ ନିଜର ସୀମିତ ପରିବେଶରେ ଥ୍ବା ଛୋଟ ଛୋଟ ମଣିଷ, ଜନ୍ତୁ, କୀଟ, ଗଛଲତା, 
ଭାବ, ଇଚ୍ଛା, ପାପ ପୁଣ୍ୟ, ପାଣି ପବନରୁ ହିଁ ଆସିବ । କୌଣସି ଆରୋପିତ ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା 
ମଣିଷର ମନ ବହୁତ ଉଚ୍ଚକୁ ବା ଗଭୀରତାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ । ବଡ଼ ବଡ଼ କଳା ଓ 
ସାହିତ୍ୟର ସୃଷ୍ଟି କେବଳ ଗଭୀର ସ୍ଥାନୀୟ ଅନୁଭୂତିରୁ ହିଁ ହୁଏ । ଦାର୍ଶନିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, କବି 
ଓ କଳାକାର ଉପରେ ପାରିପାର୍ଶ୍ଣିକ ପାଣିପବନ, ଗଛଲତା, ପଶୁ, ମଣିଷ ପ୍ରଭାବ ଦୀର୍ଘସ୍ଥାୟୀ 
ହୁଏ, ଏବଂ ସେହି ଅନୁଭୂତିର ଗଭୀରତା ବଳରେ ସେମାନେ ବିଶ୍ଵକଳା ଓ ବିଶ୍ବ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
କରି ପାରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ, କୃତ୍ରିମ ଭାବରେ ଆରୋପିତ ବିଶ୍ନଂଅନୁଭୂତିର ଫଳ ଅଡି 
ସୂଳ ଓ ଖର୍ବ ହୋଇଥାଏ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଲାକୃସନେସଙ୍କର ଆଇସ୍‌ଲାଣ୍ଡୀୟ ଅନୁନ୍ନତ ଲୋକଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଗଳ୍ଧ, ପାଲ ବକ୍ଙ୍କର ସୁନ୍ଦର ପୃଥ୍ବୀ ଓ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ପରଜାର ବିଷୟବସ୍ତୁ 
ଅତି ସ୍ଥାନୀୟ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ବିଶ୍ନ ଅନୁଭୂତିର ବାହକ ହୋଇପାରିଛି । କେବଳ 
ସ୍ଥାନୀୟ ଅନୁ ଭୂତି ବିଶ୍ଵ ଅନୁଭୂତିର ବାହାକ ହୋଇପାରେ । ଏହା ସହିତ ସ୍ଥାନୀୟ ଭାଷାର 
ଏକ ବିଚିତ୍ର ଓ ରହସ୍ୟମୟ ସଂପର୍କ ରହିଛି । 

ଉପରୋକ୍ତ କେତେକ ସମାଲୋଚନାକୁ କେହି ଭୂଲି ନ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ଅନୁଭୂତି ବା 
ବୁଵିକୁ ନିଜର ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସମାଜ ଭିତରେ ଯୁଗର ସାଧାରଣ ଅନୁଭୂତିଠାରୁ ଅଲଗା ଓ ସଂକୁଚିତ 
କରି ରଖ୍ବା ଆମର ଧ୍ୟେୟ । ସମାଜ ଓ ପରିବେଶ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା କଳାର ଏକ ସ୍ମାୟୁ 
ପରିଧ୍‌ ଅଛି ଓ ସମୟର ଏକତ୍ସ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଏକାଠି ବାନ୍ଧି ରଖେ । ବିଶେଷ କରି ଉଡ଼ାଜାହାଜ . 
ଓ ରକେଟ ଯୁଗରେ ବିଭିନ୍ନ ସମାଜ ସମୟର ଏକତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ବୃବ୍ଧିଜୀବୀର ଚେତନାଶୀଳତା ଓ ଯୁଗ ଓ ସମାଜ ଉଭୟର ପରିଧ୍ବ ଦୁଇ ଭିନ୍ନ କେନ୍ଦ୍ରରୁ ସ୍ଵଃତ 
ବୃତ୍ତ କାଟନ୍ତି ଏବଂ ଉଭୟ ପରିଧ୍‌ର ସାଧାରଣ ବୃ୍ତାଂଶ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମାଜର ବୃତାଂଶ ପାଇଁ 
ଅନୁଭୂତି ସାମାଜିକ ଅନୁଭୂତି ସାଙ୍ଗରେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ଏହିଠାରେ ଯୁଗ-ଅନୁଭୂତି ସାମାଜିକ 
ଅନୁଭୂତି ସାଙ୍ଗରେ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ଏହିଠାରେ ଯୁଗ- ଅନୁଭୂତି ପରିବେଶର ଅନୁଭୂତି ଜରିଆରେ 
ପ୍ରାଣବନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ସାମାଜିକ ଅନୁଭୂତି ଯୁଗ-ଅନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ମାର୍ଜିତ ହୁଏ । 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଦିଜୀବୀକୁ କୁହାଯାଉ ନାହିଁ ଯେ ସେ କେବଳ ଭାରତୀୟ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୮୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଗୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମାଜ ଓ ପରିବେଶର ବିଶେଷ ଅନୁଭୂତି ଗୁଡ଼ିକୁ ନେଉ, ଏବଂ ରକେଟ୍‌, ଆଣିବିକ ବୋମା 
ବା ଶୀତଳଜଯୁଦ୍ଧ ପରି ଏକ ଯୁଗର ସାଧାରଣ ଅନୁ ଭୂତି ଗୁଡ଼ିକୁ ଛାଡ଼ିଦେଉ ।! ଏହା କଲେ 
କାଳକୁ ଛାଡ଼ି ସ୍ଥାନ ସଂକୁଚିତ ହୋଇଯିବ । ତା ଭିତରେ ଯୁଗ ଚେତନା ରହିବ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ 
ଚେତନା ଓ ଯୁଗ ଚେତନାର ସଂଶ୍ମେଷଣ ପ୍ରକୃତ କଳାକାରର ଆଦର୍ଶ ହେବା ଉଚିତ । ସ୍ଥାନକୁ 
ଛାଡ଼ିଲେ ସେପରି କାଳର ଅନୁଭୂତି ଫମ୍ପା ଓ ଅବାସ୍ତବ ହୋଇଯିବ ନିଶ୍ଚିତ । ତେଣୁ ଭାରତୀୟ 
ବୃବ୍ଧିଚୀବୀ ଯେତେବେଳେ ଏଠାକାର ଜାତିଭେଦ ବିଷୟରେ ନୀରବ ରହି ଶ୍ରେଣୀଭେଦ ଓ 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ କଥା କହେ, ଚୁଲିର ଧୂଆଁ ଓ ଗୃହୀଣୀର ଚକ୍ଷୁଦାହକୁ ମନେ ନ ପକାଇ ରକେଟ 
ଓ ବିବୂଳି ଛାଞ୍ୁଣୀର କବିତା ଲେଖେ, ବା ଦେଶର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ବ୍ୟାଧଵର ସମସ୍ୟା ବିଷୟରେ 
କେବେ ନ ଭାବି ଆଣବିକ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପୃଥ୍‌ବୀକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସମାଧାନ ଖୋଜିବାକୁ 
ସିଗାରେଟ୍‌ ଓ ମଦ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ମସ୍ତିଷ୍କୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରେ, ତାହାର ଅନୁଭୂତିକୁ ସ୍ଵଭାବିକ ଓ ସୁସ୍ଥ 
ବିଶ୍ନଚେତନା ନ କହି ଅନୁକରଣଗ୍ରସ୍ତ ଆରୋପିତ ଅନୁଭୂତି କହିବା ହିଁ ଠିକ ମନେହୁଏ । 
ଏସବୁ ଭୁଲିଯିବା ହିଁ ଭାରତୀୟ ବୃଦ୍ଧିଜୀବୀର ଆଦର୍ଶଗତ ଦୁର୍ବଳତା । ସେ ତା'ର 
ଏଵଡିହାସିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଭୁଲିଯାଉଛି । ବାହାରର ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ପଥରେ ଚାଲି ସେ 
କେବେହେଲେ ନିଜ୍ଚତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧ କରିପାରିବ ନାହିଁ, ଦେଶରେ ତା'ର ଆଦର ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହଁ କିମ୍ବା ବିଦେଶରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସ୍ଥାନୀୟ ସମସ୍ୟା, ସ୍ଥାନୀୟ 
ଭାଷା ସାହାଯ୍ୟରେ ସେ ଯଦି କାମ କରିବ ତା ହେଲେ ସ୍ଵଦେଶରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ପ୍ରଭାବ 
ବଢ଼ିବା ନିଶ୍ଚିତ ଓ ସେଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଏବଂ ପ୍ରଭାବ ଏକ ନୂଆ ଯୁଗର ଦ୍ୟୋତକ ହୋଇପାରେ 
ଏବଂ ବିଦେଶର ଲୋକେ ବଳେ ତା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବେ । କିନ୍ତୁ ଏଥୁପାଇଁ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ସତ଼ ସାହସ ଦରକାର । ଏତିକି କଷ୍ଟ ତାକୁ ବରଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଆଦର୍ଶଗତ ଦୁର୍ବଳତା 
କହିଲେ ବୁଝାଉନାହିଁ ଯେ କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶବାଦକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁ । ତା'ର 
ଆଦର୍ଶବାଦ କଣ ହେବା ଉଚିତ, କେଉଁ ଦର୍ଶନ, କେଉଁ ରାଜନୀତି, କେଉଁ ଅର୍ଥନୀତି ଦ୍ଵାରା 
ସେ ଚାଳିତ ହେବ, ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉତ୍ତର ବର୍ଭମାନ ମିଳି ନ ପାରେ, ମିଳିବା ଆବଶ୍ୟକତା 
ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ସେ ଆରମ୍ଭ କରିବ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର, ନିଜ ପରିପାର୍ଶ୍ଧର ସୁଖ ଦୁଃଖ, 
ଅଭାବ ଇଚ୍ଛା ଓ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନଠାରୁ ¦ ଯେଉଁଠି ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି, ଯେଉଁଠି ଦୁର୍ନୀତି ହେଉଛି, 
ଯେଉଁଠି ମଇଜା ଅନ୍ଧକାର ବ୍ୟାପିଛି ସେଇଠି ଚେତନଶୀଳ ହେଲେ ତାର ଅନ୍ତରର ବୀଣା 
ଝଙ୍କୃତ ହୋଇ ଉଠିବ ଏବଂ ସେଇ ଝଙ୍କାରର ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବ୍ୟାପକତାର ସ୍ଥାନୀୟ ଅନୁଭୂତି 
କ୍ରମେ ବିଶ୍ଵ ଅନୁ ଭୂତିରେ ପରିଣତ ହେବ । ଖଣ୍ଡ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ, 
ଖଣ୍ଡ ଇଚ୍ଛା ଓ ଅଭିଳାଷର ପରୀକ୍ଷା କରି ତାହାର ସନ୍ତୋଷ ଖୋଜିଲେ ତା ଭିତରୁ ଏକ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଦର୍ଶ ଓ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୃଷ୍ଟିର ଆବିର୍ଭାବ ହେବ । ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଆରୋପିତ 
ଅନୁଭୂତି ଓ ସମସ୍ୟାକୁ ଛାଡ଼ି ନିଜର ପ୍ରାକୃତିକ ଅନୁଭୂତି ଓ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ସଜାଗ ହେଲେ 
ନୂତନ ଆଦର୍ଶର ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁ ତାର ମନର ଆକାଶରେ ସଂଚାରିତ ହେବ । ଏ ସଂପର୍କରେ 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୮୨ 


ବଙ୍ଗଳାର ଜଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଧୁନିକ କବି ଓ ସାହିତ୍ଯକଙ୍କର ଉଦାହରଣ ଦେବା ଅପ୍ରସାଟିକ 
ହେବ ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ପଚାର ଗଲା ଯେ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ କାହିଁକି 
ଉଚ୍ଟଧରଣର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ସେ କହିଲେ ଆମ ଦେଶର ଲୋକେ କୌଣସି 
ବିରାଟ ଦୁଃଖ ଭିତର ଦେଇ ଗଡି କରି ନାହାନ୍ତି । ୟୁରୋପର ଯୁଵ୍ଧ ଡିକୃଟେକରସିପ୍‌ର 
ତୀବ୍ର ଯାତନା ଭିତରୁ ତାଙ୍କର ମହାନ ଉପନ୍ୟାସମାନ ରଚିତ ହୋଇଛି । ଏଭଳି କହୁଥ୍‌ବା 
ଢଣେ ପ୍ରସିବ୍ଧ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ ଉପରେ ହଠାଡ଼ ରାଗି ନଯାଇ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ ଏପରି 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ମୁର୍ଖତା କିପରି ହୋଇପାରେ ? ଭାରତରେ ଯଦି ଦୃଃଖ ଯାତନା ନାହିଁ, 
ଭାରତର ଗତ ଦେଡ଼ଶହ ବର୍ଷର ଇତିହାସରେ ଯଦି ଡିକ୍ୃଟେଟରସିପ୍‌ ନଥୁଲା ତା ହେଲେ 
ଏ ଶବ୍ଦ ଗୁଡ଼ିକର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ ? ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଘର୍ଷବେଳର ଅତ୍ଯାଚାର, ଉତ୍ପୀଡ଼ନ 
ଓ ଆକଂକ୍ଷାକୁ ଲେଖକମାନେ ଏତେ ଶୀଘ୍ର ଭୁଲିଗଲେ ? ୟୁରୋପରେ ମହାଯୁଦ୍ଧ ଚାଲିଥୁବା 
ବେଳେ ଭାରତରେ, ବିଶେଷକରି ବଙ୍ଗଳାରେ, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ମଲେ । ତାଙ୍କ 
ଯୁବ୍ଧ ସରିଲାପରେ ଆମର ହିନ୍ଦୁ “ମୁସଲମାନ ବିଭେଦରେ କୋଟି କୋଟି ନରନାରୀ, ଶିଶୂ, 
ବୃଦ୍ଧ ଗୃହଶୂନ୍ୟ, ଅବଲମ୍ବନ ଶୂନ୍ଯ ହେଲେ, ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ପଡ଼ୋଶୀର ଛୁରୀ ଓ 
ଅତ୍ୟାଚାରରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ । ଏସବୁ ବ୍ୟତୀତ ୟୁରୋପୀୟ ଲୋକ ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ ଜୀବନର 
ଯେଉଁ ଦୈନନ୍ଦିନ ଦୁର୍ବହ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ କଳ୍ପନା କରି ପାରିବ ନାହିଁ, ତାହା ଏଠାରେ ୯୦ ଚଣଙ୍କର 
ଭାଗ୍ୟଲିଖନ । ତଥାପି ଏପରି ଭାବରେ କାରଣ କେବଳ ଦୃଇ ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ, ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଉଭୟ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ । ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଏତେ ଅନୁକରଣ ପ୍ରିୟ ଯେ ସେ ବଡ଼ 
ସାହିତ୍ୟ ଲେଖୁବା ପାଇଁ ୟୁରୋପୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଯେଭଳି ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର, ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି 
ଠିକ ସେଭଳି ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଚାହେଁ । ଅନ୍ୟ ରକମର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ସାହିଡ୍ୟ ହେବ କିପରି ? ଦ୍ଵିତୀୟତଃ, ଭାରତରେ ଯାହା କୋଟି କୋଟି 
ଲୋକଙ୍କର ଅନୁଭୂତି, ତାହାର ସେହି ଅନୁଭୂତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ସହାନୁ ଭୂତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଗୋରା 
ଜାତିର ଲୋକ ମଲେ ଯେତିକି କଷ୍ଟ ଭାରତର ହରିଜନ ଆଦିବାସୀ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ବା ନିହତ 
ହେଲେ ସେତିକି କଷ୍ଟ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ଜାତି ପ୍ରଥା ମଣିଷ ଭିତରେ ଏପରି 
ଏକ ଅତୁଳନୀୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଛି ଯେ କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ଅନୁଭୂତି 
ସମାଜର ବୁଵିଜ୍ୀବୀମାନଙ୍କ ଅନୁଭୂତି ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ଯା ଓ 
ଆବଶ୍ୟକତା ବୃଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟା ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ନୁହେଁ । ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପଡ଼ିଲେ, 
ହାଣକାଟ ହେଲେ ଏଇ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସଟ୍ଗେ ଏକା ଘରେ 
ପଡ଼ୋଶୀ ହୋଇ ବା ସଂପର୍କୀୟ ଭାବେ ରହିବାର ସୁଯୋଗ ବୁବିଜୀବୀର ଆଦୌ ନ 
ଥାଏ । ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ସେମାନଙ୍କର ରକ୍ତ ଓ ମାଂସର ସମ୍ବନ୍ଧ ଭାରତୀୟ ବୁଵିଜୀବୀ 
ଶ୍ରେଣୀ ରଚନ୍ତମାଂସଠାରୁ ବିଚ୍ିନ ହୋଇଯାଇଛି, ତେଣୁ ଅନୁଭୂତି ଓ ସହାନୁଭୂତିର ଏ 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ । ଅନୁଭୂତିର ଏହି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ସହାନୁଭୂତିର ଅଭାବକୁ ମନର ଢୋରରେ ଭାଙ୍ଗିବାକୁ 
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୩୮୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ହେବ । ସେମାଙ୍କର ଅନୁଭୂତିକୁ ସହାନୁଭୂତି ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରହଣ କରିତାଙ୍କର ସମସ୍ୟାରେ ଜଡ଼ିତ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ନହେଲେ, ଅପୂର୍ବ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳସ୍ରୋତ ଯେଉଁ ଅନୁଭୂତିର କଥା ବଙ୍ଗାଳୀ 
ସାହିତ୍ୟିକ କହିଲେ ସେ ଅନୁଭୂତି ଆମ ବଵିଜୀବୀଙ୍କ ଭାଗ୍ୟରେ ଘଟିବ ନାହିଁ । 

ଅନୁଭୂତି ବିଛିନତାକୁ ବଡ଼ାଇବା ପାଇଁ ନାନାରକମର କୃତ୍ରିମ ସୁବିଧା ଆମର ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀ 
ଶ୍ରେଣୀକୁ ଆମ ଦେଶର ଯୋଜନା ଜରିଆରେ ମିଳୁଛି । ଏ ଯୋଜନା ଏକ ଅନୁକରଣ 
ଯୋଜନା । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜୀବନ ପ୍ରଣାଳୀର ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ଏହି ଯୋଜନା ସମାଜର 
ଥୋକେ ଲୋକଙ୍କୁ ସେଭଳି ଜୀବନସ୍ତରକୁ ନେଇଯିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରୁଛି । ରଣ ସୃତ୍ରରେ 
ଲତ୍ତ ଅଜସ୍ର ଧନ ବ୍ୟୟ ଫଳରେ ଦେଶର ବିଜ୍ଞାନ, ଶିକ୍ଷା, ଶିଛ ବା ସାହିତ୍ଯ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ 
ସ୍ତରକୁ ଉଠୁନାହିଁ, କିନୁ ଏପରି ବହୁତ ଦ୍ଵୀପ ତିଆରି ହେଉଛି ଯେଉଁଠି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବୈଭବ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ କୋଠା, ବଗିଚା, ମଟର ଓ ହୋଟେଲ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । ବଡ଼ ବଡ଼ ଅଟ୍ଟାଳିକା 
ବିଜ୍ଞାନାଗାର ନାମରେ ନିର୍ମିତ ହେଉଛି । ଯଦି ଓ ଉତ୍ତାବନ କିଛି ନାହିଁ । କାଳିଦାସଙ୍କ ନାମରେ 
ବିରାଟ ଗବେଷଣା ମନ୍ଦିର ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ବ୍ୟୟରେ ତୋଳା ହେଉଛି- ଯଦିଚ କାଳିଦାସ 
ସମାରୋହରେ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟକଙ୍କ ମୁଖରୁ ଇଂରାଜୀ ବକ୍ତା ଶୁଣି କାଳିଦାସଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥ୍‌ବା ସୋଭିଏତ ରୁଷର ବିଦ୍ଧାନ ଘୃଣାରେ ସଭା ତ୍ଯାଗ କରୁଛନ୍ତି । 
ଏନ୍ସାଇଢ୍ଲୋପିଡ଼ିଆ ନାମରେ ମୋଟା ଦରମାର ଚାକିରି ଖୋଲା ଯାଉଛି ଦେଶୀ ଭାଷାରେ 
ବିଶ୍ଵଜ୍ଞାନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଯେତେବେଳେ ଦେଶୀ ଭାଷାକୁ ସ୍ତ୍ରଲ କଲେଜ 
ପାଠର ମାଧ୍ଯମରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଉନାହିଁ । ଏସବୁ ଭିତରେ ପଶି ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ 
ଅନୁଭବ କରିବାର ଶର୍ତି ଆହୁରି କମିଯାଉଛି । ଶୀତତାପ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ରୂପେଲୀ ମିନାରରେ 
ରହି ସେ ସାରା ଦେଶର ଖରା ଓ ଶୀତକୁ ଭୁଲିଯାଉଛି । ଏହି ଅନୁଭୂତିର ବିଛିନ୍ନତାକୁ କାଟିବା 
ପାଇଁ ସତ ସାହସ ଦରକାର । ତ୍ୟାଗ ଓ ବିଦ୍ରୋହ ଆବଶ୍ୟକତା ।! 

ଏହି ବିଛିନନତାକୁ କାଟି, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଆଗରେ କୌଣସି ଆମ୍ବନ୍ୟୁନତା 
ବୋଧ ନ କରି ନିଜ ଦେଶର ଅଶିକ୍ଷିତ ଲୋକ, ପଛୁଆ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଅବିକଶିତ ଭାଷା 
ଲାଗି ଲଜ଼୍ାବୋଧ ନକରି ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀ ଯଦି ନିଜର ପରିପାର୍ଶ୍ତ ସଙ୍ଗରେ ନିବିଡ଼ 
ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧିହେବେ, ତାହେଲେ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ତାକୁ ଏକ ନୃତନ ଜଗତ ଦେଖାଯିବ ! 
ସେ ଜାଣିବ ଯେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ମାନଦଣ୍ଡ, ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ସମସ୍ୟାକୁ ନିଜ ଉପରେ 
ଆରୋପିତ କରି, ତାର ପ୍ରଶଂସା ଖୋଜି ନ୍ୟୁନ ହେବା ତାହାର ଭାଗ୍ୟ ନୁହେଁ, ତାହାର ଭାଗ୍ୟ 
ନୂଆ ନୂଆ ପ୍ରସଙ୍ଗ ନେଇ ନୂଆ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଥାପନା କରିବା। ଏଠାରେ ରାଜନୀତିର 
ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ନୂଆ, ଏଠାରେ ଅଥନୀତିର ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ନୂଆ, କାରଣ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର 
ରାଜନୀତି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଅଥବିଜ୍ଞାନ ତିଆରି ହେଲାବେଳେ ସମସ୍ୟା ସ୍ଥାନୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଲେଖାଯାଇଛି। 
ତାକୁ ଏକ ବିଶ୍ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଲେଖିବାର ଦରକାର ହେଲାଣି, ଅଥବା ଅତି କମ୍‌ରେ, ବର୍ମାନ ପାଇଁ 
ପୃଥୁ୍‌ବୀର ଅଧ୍ଵକତର ଜନସଂଖ୍ୟା ଅଥାତ୍ଵ ଏସିଆ, ଆଫ୍ରିକା ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଆମେରିକାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
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ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ୩୮୪ 


ଲେଖିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ସେହିପରି ଦର୍ଶନର ସମସ୍ୟାରେ ବା ସାହିତ୍ୟର ଗଠନ ଓ ଶୈଳୀରେ 
ନୂଆ ମାନର ସୃଷ୍ଟି ଆବଶ୍ୟକ। ସାହିତ୍ୟର ଯେଉଁ ଢଙ୍ଗ, ଯେଉଁ ରୂପ ଓ ଉପନ୍ୟାସ କବିତାର 
ଯେଉଁ ଶୈଳୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସମାଜରେ ବର୍ଭମାନ ଠିକ ବୋଲି ମନେହେଉଛି, ଆମ ସମାଜରେ 
ସେସବୁ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ କାଟୁ କରୁନାହିଁ। କେବଳ ବିଶେଷଜ୍ଞ ଦଳ ଭିତରେ ଅନେକ ଆବଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଉଛି। ଏସବୁ ବିଷୟରେ ନୂତନ ପ୍ରୟୋଗର ଅବକାଶ ରହିଛି। ଭାରତର ପରିବେଶକୁ 
ନେଇ ଏଭଳି ଯେତେ ନୂଆ ପ୍ରୟୋଗ ହେବ ତାହା ପ୍ରାନ୍ତୀୟତାର ସୂଚକ ହେବନାହିଁ, ବରଂ 
ଭବିଷ୍ୟତର ବିଶ୍ବର ମାନଦଣ୍ଡ ହେବାର ପ୍ରଚୁର ଆଶା ରହିଛି। 

ଅତଏବ, ମୂଳତଃ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଭାରତୀୟ ବୁବ୍ଧିଜୀବୀକୁ ଚେରହୀନ, ଦ୍ଵିଧାଯୁକ୍ତ ବା 
ପରନିର୍ଭରଶୀଳ କହିବା ସତ୍ଯ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା, ସତ ସାହସର ଅଭାବ ଓ ଆଦର୍ଶହୀନତା 
ଫଳରେ ହିଁ ସେ ଏତେ ଗୌଣ ଓ ଅନୁପ୍ନାଦକ ହୋଇରହିଛି। ନୂଆ ସୃଷ୍ଟି ନିମନ୍ତେ ତା'ର 
ଦୂରନ୍ତ ଅଭିଳାଷ ନାହିଁ। ପରସୃଷ୍ଟିସମନରେ ସମକକ୍ଷ ହେବାପାଇଁ ଅଛି ବିକ ଭାବ। ଆଦର୍ଶ 
ଓ ଚରିତ୍ର ମଧ୍ୟରୁ କେଉଁଟି ପ୍ରଥମେ ଆସିବ ? ଗୋଟିଏ ଭାବରେ କହିବାକୁ ଗଲେ, ଆଦର୍ଶ 
ସେ ନିଜେ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିବ ନିଜର ଅନୁଭୂତିରୁ। ତେଣୁ ଚରିତ୍ରର ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରଥମ। 
ସେ ଯଦି ନିଜର ପେଶା ପ୍ରତି ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ହୋଇ ସ୍ବାଧୀକାର ଘୋଷଣା କରିବ ଏବଂ ସମାଜର 
ସବୁ ଅମଙ୍ଗଳ ଓ ଅନ୍ଧକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ବଳିଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା କରିବ, ଆପେ ଆପେ 
ନୂତନ ଆଦର୍ଶର ଅରୁଣାଲୋକରେ ତା'ର ସୃଷ୍ଟି ବଳିଷ୍ଠ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ହେବ। ଏହା 
କରିବାପାଇଁ ତାକୁ ନିଜ ସମାଜ ପରିବେଷ୍ଟନୀ, ଜଳବାୟୁ ଓ ଭାଷାଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ 
ରହିଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଏହି ଅଭାବର ଭାବ କାଟି ପାରିନାହିଁ, ସେ ଅନ୍ଧ, 
କିଛି ଦେଖିପାରିବ ନାହିଁ। 

ସାଧାରଣ ସମ୍ମାନ ସାଧାରଣ ଉନ୍ନତି, ସାଧାରଣ ପ୍ରଭାବର ଅଧ୍ଵକାରୀ ହେବା 
ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ଏତିହାସିକ ଭାଗ୍ୟ ନୁହେଁ। ହୁଏତ ସେ ସାଧାରଣ ଆରାମ ଓ 
ସମ୍ମାନର ମୋହରେ ନିଜକୁ ବିରାଟ ଏତିହାସିକ ଦାୟିତ୍ବରୁ ବଞ୍ଚିତ କରି ଇତିହାସର ରଥଚକ୍ର 
ତଳେ ଧୂଳିରେ ମିଶିଯିବ, ଅବା ଇତିହାସର ସାରଥ୍‌ ହୋଇ ନୂତନ ଯୁଗର ଆବାହକ ହେବ। 
ଏ ଦୁଇଟିରୁ ବାଛିନେବାକୁ ହେବ। ପୃଥ୍ବୀରେ ନୂଆ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗର 
ଜରୁରୀ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। ତାହା ପୂରଣ କରିବାର ବିରାଟ ଆକାଂକ୍ଷା ହିଁ ଭାରତୀୟ 
ବୁବ୍ଧିଜୀବୀର ଉତ୍ଵଥଆାନର ଏକମାତ୍ର ବାଟ । 
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ତେଲ-ପସରା ଓ ବେଲ-ପସରା 
କୃଷ୍ଣ ଚରଣ ବେହେରା 


ସଂସାରରେ ଘର କରିଥୁଲେ, ସମସ୍ତଙ୍କ ପସରା ଭୂଇଁରେ ଗଡ଼ିଥାଏ- ତାହା ତେଲ-ପସରା 
ହେଉ ଅଥବା ବେଲ-ପସରା ହେଉ ! ଜୀବନରେ ଦୁଃଖ-ଶୋକ, ଅଭାବ ଅସୁବିଧା, ରାନି- 
ଅବସାଦ, ନୈରାଶ୍ୟ-ପରାଜୟ ପ୍ରଭୃତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ନ ହୋଇଛି କିଏ ? ତେଣୁ ପସରା 
ଗଡ଼ିଯିବା କିଛି ଅସମ୍ଭବ ବା ଅସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ । 

କିନ୍ତୁ ପସରାର ତ ପ୍ରକାର -ଭେଦ ରହିଛି ! ତେଲ ପସରା ଗଡ଼ିଯିବାରେ ଯେଉଁ କ୍ଷତି, 
ବେଲ ପସରା- ଗଡ଼ିଯିବାରେ କ”ଣ ସେହି ଏକା କ୍ଷତି ହୋଇଥାଏ ? ସନ୍ତାନ ପାଇଁ ବନ୍ଧ୍ୟା 
ଓ ମୃତ ବସ୍ସା ନାରୀର ବେଦନା କ'ଣ ଏକ ପ୍ରକାର ? 

ସଂପ୍ରତି ଆମ ସମାଜରେ ¬ ତେଲ ପସରା ଓ ବେଲ ପସରା ସମାନ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାର 
ଜଣା ଯାଉଛି । ଯାହା ତେଲ-ପସରା ଗଡ଼ିଯାଇଛି, ସେ ତ ସହଚେ ମଥାରେ ହାତ ଦେଇ 
ବସିଛି । ଆଉ ଯାହାର ବେଲ ପସରା ଗଡ଼ିଯାଇଛି, ସେ ମଧ୍ୟ ମଥାରେ ହାତ ଦେଇ ବୋବାଳି 
ଛାଡ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । 

ସେଦିନ ଜଣେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ କଣ୍ଟାକୃଟରଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସାକ୍ଷାତ ହେଲା । ତାଙ୍କର କୁଲି 
ମଜୁରିଆ ଯେପରି ଅଭାବ-ଅସୁବିଧାରେ ଚକୁଛନ୍ତି ସେ ମଧ୍ୟ ଏ ମହରଗ କାଳରେ 
ସେହିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଚକୁଥ୍ବା କଥା କହି ଦୁଃଖ ପ୍ରକାଶ କଲେ । କଥାବାର୍ଭା କରୁ କରୁ 
ତାଙ୍କର ଅଭାବ -ଅସୁବିଧା ବିଷୟ ଜଣାପଡ଼ିଗଲା- ପଇସା ଅଭାବରୁ ଦୁଇବର୍ଷ ହେଲା ସେ 
ତାଙ୍କ ତ୍ରିତଳ ପ୍ରାସାଦରେ ଚୂନ ଓ ରଙ୍ଗ ଦେଇ ପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ବମ୍ବେରେ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ଲାଉ 
କରୁଥୁବା ତାଙ୍କର ସାନପୁଅ ପାଖକୁ ଠିକ ସମୟରେ ଟଙ୍କା ପଠେଇ ପାରୁ ନାହାନ୍ତି, ନିଜର 
ଆଲ୍ଲସେସିଆନ୍୍‌ଵ କୁକୁରଟିକୁ ସେ ନିୟମିତ ମାଂସ ଖୁଆଇ ପାରୁନାହାନ୍ତିଓ ଇତ୍ୟାଦି । ଯେଡ଼େ 
ବାଉଁଶ, ତେଡ଼େ ପୋଲ । 

କେବଳ କଣ୍ଟାକ୍ୃଟର ନୁହନ୍ତି ଆପଣ ଏବେ ସମାଜରେ ଯେ କୌଣସି ସ୍ତରରେ ଯେ 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଭେଟନ୍ତୁ । ସେ ବ୍ୟକ୍ତି ବଡ଼ ବ୍ୟବସାୟୀ ଶେଠ ହୃଅନ୍ତୁ ବା ସାନ ଖୁଚୁରା 
ବ୍ୟବସାୟୀ ହୁଅନ୍ତୁ“ ଉଚ୍ଚ ପଦସ୍ଥ ସରକାରୀ ହାକିମ ହୃଅନ୍ତୁ ବା ତାଙ୍କ ଅଫିସର କିରାଣିଟିଏ 
ହୁଅନ୍ଧୁଏ କୋର୍ଟ କଚେରୀରେ ନାମାଜ ଦା ଆଇନଚୀବୀ ହୃଅନ୍ତୁ ବା ସାଧାରଣ ମୋହରର୍‌ 
ଜଣେ ହଅନ୍ତୁ ଆପଣ ଦେଖିବେ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତଙ୍କର ଭାଳେଣି ସମସ୍ତେ କିଛି ନା କିଛି ଦୁଃଖ 
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ତେଲ -ପସରା ଓ ବେଇ -ପସରା ୩୮୬ 


ଦୁର୍ଦଶା, ଅଭାବ ଅସୁବିଧାରେ ସଢ଼ି ଯାଉଛନ୍ତି- ସମସ୍ତଙ୍କର ପସରା ଗଡ଼ିଯାଇଛି । 

ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟକ୍ରମେ ବଢ଼ି-ମରୁଡ଼ିୟ ଝଡ଼ଟବତାସ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଆମ 
ରାଜ୍ୟରେ ଗତ କେତେ ବର୍ଷ ହେଲା ବସାବାନି ରହିଛି । ଫଳରେ କେତେକ ଲୋକ, ଦୁଃଖ 
ଦୁର୍ଦଶା, ଅଭାବ ଅସୁବିଧାରେ ସଡ଼ି ଯାଉଛନ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କର ପସରା ଗଡ଼ିଯାଇଛି । 

ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟକ୍ରମେ ବଢ଼ି ମରୁଡ଼ି, ଝଡ଼ ବତାସ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ଆମ ରାଜ୍ୟରେ 
ଗଡ କେତେ ବର୍ଷ ହେଲା ବସାବାନି ରହିଛି । ଫଳରେ କେତେକ ଲୋକ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶାରେ 
ଲଣ୍ଡଭଣ୍ଡ ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି, କିରୁ ଯାହା ଦେଖାଯାଉଛି- ରାଜ୍ଯର ଅନେକ ଲୋକ ଏହି 
ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଗକୁ ଫାଇଦା ଉଠାଇବାର ଏକ ସୁବର୍ଣ୍ଣ ସୁଯୋଗ ବୋଲି ମନେ 
କଲେଣି । ବନ୍ୟା ବା ବାତ୍ୟାରେ ଯେ ସର୍ବସ୍ଵ ହରାଇଛି, ତାହାର ଯେତିକି ଦୁଃଖ, ଯାହା 
ସାରୁବାଡ଼ିଟି ମାତ୍ର ନଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ତାହାର ବି ସେତିକି ଦୁଃଖ - ଯେ ଦାଣ୍ଡରେ ବସିଛି, 
ତାହାର ଯେପରି ଭାଳେଣି, ଯେ ଦରଭଙ୍ଗା ଘର ଭିତରେ ଅଛି, ତାହାର ସେହିପରି 
କାନ୍ଦବୋବାଳି । ପ୍ରାକୃତିକ ବିପଦ । ଆପଦବେଳେ ସାହାଯ୍ୟ ସମବେଦନା, ରିଲିଫ୍ବ 
ରାଜକୋଷରୁ ଫାଇଦା ଉଠାଇବାକୁ ଏବେ ନ ଚାହୁ ଛି କିଏ ? 

ଯୁକ୍ତି କରାଯାଇପାରେ- ଅଭଭାବବୋଧ ବା ଦୁଃଖ ସଚେତନତା ଏକ ଆପେକ୍ଷିକ 
ବ୍ୟାପାର । ଜଣେ ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ କଣ୍ଟ୍ରାକୂରଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ନିଜ କୋଠାରେ ଚୁନ ଦେଇ ନ 
ପାରିବା ଏକ ଦୁଃଖଦାୟକ ଘଟଣା ହୋଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର କୁଲି ମଜୁରିଆମାନଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ଅନାବଶ୍ୟକ ବ୍ୟଯୟବିଳାସ ମାତ୍ର । ଜଣେ ପିଅନ ବା କାରଖାନାର ଶ୍ରମିକ 
ପକ୍ଷରେ ସର୍ବନିମ୍ନ ଗ୍ରାସାଛାଦନର ଅଭାବ ଯେପରି ଏକ ଗୁରୁତର ସମସ୍ୟା, ଜଣେ ପୁଞ୍ଜିପତି 
ପକ୍ଷରେ ତାହା ଆଦୌ ସେପରି ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ଭେଦରେ ଆମେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶାର ସ୍ଵରୂପ 
ପ୍ରକୃତରେ ଭେଦଭାବ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିପାରିବା । ତେଣୁ ସମାଜରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
କେବେ -ନା-କେବେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପସରା ଗଡ଼ିଯିବାରେ କିମାଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମ୍‌ ? 

କିନ୍ତୁ ଏ ଲେଖକ ବାପୁଡ଼ା ଯୁକ୍ତିଟାକୁ ଅକାଟ୍ୟ ବୋଲି ମନେ କରେନା । ଆମର ଏହି 
ସମାଜବାଦୀ ଗଣତାନ୍ତ୍ରୀକ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ମଣିଷର ମୌଳିକ ଅଭାବ ଅସୁବିଧାମାନ ଦୂର କରିବା 
ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ କଥା । ବାତ୍ୟାରେ ଯେଉଁ ଲୋକଟି ସର୍ବସ୍ମଥ ହରାଇ ଦାଣ୍ଡରେ ବସିଛି । ଆଗେ 
ତାକୁ ଘର ପିଣ୍ଡାକୁ ଆଣିବା ଦରକାର । ଅନ୍ୟ ଲୋକଟି-ଦରଭଙ୍ଗା ହେଉ ପଛକେ ଘର 
ଭିତରେ ତ ଅଛି - ତେଣୁ ତା କଥା ପରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ । ଅର୍ଥାଡ଼ ବେଲ-ପସରା ଗଡ଼ି ଯାଇଥ୍‌ବା 
ଲୋକର କଥା ପଛକୁ ରଖି ଆମେ ତେଲ-ପସରା ଗଡ଼ିଯାଇଥ୍‌ବା ଲୋକଟିକୁ ସାହାଯ୍ୟ 
ସହଯୋଗ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ, ସମବେଦନା, ସହାନୁଭୂତି ପ୍ରଭୃତି ମାନବୀୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଆଜି 
ଏକପ୍ରକାର ବ୍ୟବସାୟିକ ରୂପ ପରିଗ୍ରହ କରିଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଏ । ଦାବୀ କରି ନିଜର 
ଅଧ୍ବକାର ବୋଲି କହି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ଅପରଠାରୁ ସାହାଯ୍ଯଓସହଯୋଗ 
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୩୮୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରକୃତରେ ଲାଭ କରି ନପାରେ । ସେହିପରି ଯେ ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ ଦେବାକୁ ଯାଏ, 
ସେ ମାନବିକ ଭାବରେ ଉଦ୍ବବୁଦ୍ଧ ନ ହେଲେ, ତାହାର ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ ଦାନ ମୂଲ୍ୟହୀନ 
ହୋଇପଡ଼େ । ସେ ପୁଣି ଜୋର ଜବରଦସ୍ତ କୌଣସି ଲୋକ ଉପରେ ଢୃପା କୋଥକି ଲଦି 
ଦେଇ ନପାରେ । ଡାହାଣ ହାତର ଦାନ ଦକ୍ଷିଣା ବା ହାତ ଚାଣିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ବୋଲି ଆମର 
ଚମକ୍କାର ପ୍ରବଚନଟିଏ ରହିଛି । ଅନୁଗ୍ରହ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର ଏହି ସମୁଦାୟ ବ୍ଯାପରଟି 
ହେଉଛି ସାର୍ସିକ ଏବଂ ମଣିଷର ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦାତାର ସ୍ଵାଭବିକ 
ଆଗ୍ରହ ଓ ଚିତ୍ତ ଶୁବ୍ଧି ଯେପରି ଦରକାର, ଗ୍ରହୀତାର ଦୁଃଖ ଦ୍ର୍ଦଶା ଅଭାବ ଅସୁବିଧାର 
ବିଶୁଦ୍ଧତା ଓ ଅବିମିଶ୍ରତ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଦରକାର । 

କିନ୍ତୁ ବରରମାନ ସମାଜରେ କି ଦାତା, କିଗ୍ରହୀତା ¬ କାହାରିଠାରେ ହେଲେ ଏପରି 
ଭାବ ବିଶେଷ ନଜରରେ ପଡ଼େ ନା । ବିଶେଷ କରି ଯେତେବେଳେ ସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ- 
ସହଯୋଗର ପ୍ରଶ୍ବ ଉଠେ, ସେତେବେଳେ ସମୁଦାୟ ବ୍ଯାପାରଟା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗ୍କାନିକର 
ହୋଇପଡ଼େ । ଏବେ ଦୁଃଖର ସହିତ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଉଛି ଯେ - ସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ 
ସହଯୋଗର କଥା ଉଠିଲା ମାତ୍ରେ ନ୍ଯାୟଓ ଅନ୍ୟାୟ ଆବଶ୍ଯକତା- ଅନାବଶ୍ୟକତାର 
ବାଛ- ବିଚାର ନ କରି ସମସ୍ତେ ହାତ ପତାଇ ଦେଉଛନ୍ତି । ବେଲ ପସରା-ବାଲା ଓ ତେଲ 
ପସରା-ବାଲା ଉଭୟେ ଶାସକ ନିକଟରେ ପ୍ରାର୍ଥୀ ଭାବରେ ଗୋଡ଼ ଭାଙ୍ଗି ଠିଆ 
ହେଉଛନ୍ତି । ଫଳରେ ଡାଳୁଅ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କାନସିରି ମଧ୍ଯ ପାଣି ପାଇଯାଉଛି- ବେଳେ 
ବେଳେ ତେଲିଆ ମୁଣ୍ଡରେ ତେଲ ଢ଼ଳା ହେଉଛି, ନୁଖରା ମୁଣ୍ଡ ସେହିପରି ନୁଖୁରା ହୋଇ 
ରହି ଯାଉଛି । କାନସିରି ପାଣି ପାଇବାରେ ଆଦୌ ଆପରି ନଥାନ୍ତା, ଯଦି ଡାଳୁଅର ସ୍ଵାର୍ଥ 
ବିନମୟରେ ତାହା ସାଧ୍ଵତ ନଥାନ୍ତା । 

ବର୍ଭମାନ ପରି ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ଆମ ସମାଜରେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶା ଥୂଲା- ପ୍ରାକୃତିକ ବିର୍ଯ୍ୟୟ 
ଘଟୁଥୂଲା । ଇତିହାସରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ୧୮୨୩ ମସିହାଠାରୁ ୧୯୦୦ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏହି ପ୍ରାୟ ପଞ୍ଚସ୍ତରୀ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟଦେଇ ଓଡ଼ିଶାରେ ଭୟାବହ ନଂ ଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷକୁ ମିଶାଇ 
ପଞ୍ଚତିରିଶ ଥର ବନ୍ଯା ମରୁଡ଼ି, ଝଡ଼ ତୋଫାନ ଆଦି ଦୁଯ୍ୟୌଗ ଦେଖା ଦେଇଥୁଲା, କିନ୍ତୁ 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତ ବିପନ୍ନ ଲୋକଙ୍କ ସହିତ ଏ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଗରୁ ଫାଇଦା ଉଠାଉଥୁ୍‌ବା 
ଲୋକେ ବୋଧହୁଏ ବର୍ଭମାନ ପରି ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ ପାଇଁ ଏତେ ବିକଳ ହେଉ ନ 
ଥିଲେ - ଅନେକ ଆଖି ମୁଦି ଦାନ୍ତ କାମୁଡ଼ି ନୀରବରେ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ସହି ଯାଉଥୂଲେ ପଛକେ, 
ଦାତାଙ୍କ ପାଖରେ ଅତି ଦୟନିୟ ଭାବରେ ହାତ ପତାଇ ଗୋଡ଼ ଭାଙ୍ଗ ଠିଆ ହେଉ 
ନଥୂଲେ । ତାହା ହୋଇଥୂଲେ ନଂଅଙ୍କ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କର ଜୀବନହାନୀ 
ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା ଏବଂ ଯେଉଁ ସରକାରୀ ଅମଲା- କର୍ମଚାରୀଙ୍କ ଦୋଷରୁ ଏହି ପ୍ରଳୟ କାଣ୍ଡ 
ଘଟିଗଲା ବୋଲି ‘ଉତ୍କଳ ଦୀପିକା” ( ୧୮୬୬ ମସିହା ନଭେମ୍ବର ୩ତାରିଖ ସଂଖ୍ୟା) ଓ 
ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର ମୋହନ ( ଆତ୍ମଜୀବନ ଚରିତ୍ରଓ ଅଷ୍ଟମ ପରିଛେଦ ) ସରଷ୍ଟ ମତ ପ୍ରକାଶ 
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ଡେଲ-ପସରା ଓ ବେଲ-ପସରା ୩୮୮ 


କରିଛନ୍ତି ସେହି ଅମଲା କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କର ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦରେ ସାମାଜିକ ଜୀବନ -ଯାପନ 
ଯେତେବେଳେ ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିନଥାନ୍ତା । ଏହି ଲେଖକ ୧୯୪୩ ମସିହାରେ ବାଲେଶ୍ବର 
ଜିଲ୍ଲାରେ ପଡ଼ିଥ୍‌ବା ଦାରୁଣ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷର ଅବସ୍ଥା ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖିଛନ୍ତି । ଫାଇଦା ଉଠାଉଥ୍‌ବା 
ଧୃର୍ଗ ଲୋକଙ୍କ କଥା ଦୂରେ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖିଛନ୍ତି । ଫାଇଦା ଉଠାଉଥ୍‌ବା ଧର୍ର ଲୋକଙ୍କ 
କଥା ଦୂରେ ଥାଉ ଏପରି ଦୁର୍ଭିକ୍ଷଓପ୍ରପୀଡ଼ିତ ବହୁ ବିପନ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ଆଜିର ବିପନ୍ନ 
ଲୋକଙ୍କ ଭଳି ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହେଉ ନଥୂଲେ- ତିଳକୁ ତାଳ କରି ନିଜର ଉଲ୍ଲଙ୍ଗ 
ଅସହାୟତା ଦର୍ଶାଇ ଦାତାଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍‌କରୁ ଅଧୂକ ସାହାଯ୍ୟ ଫାଇଦା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହେଉ ନଥୂଲେ । 

ବିଜ୍ଞ ପାଠକମାନେ ଏ ଲେଖକ ବାପୁଡ଼ାକୁ ଏଠାରେ ଭୁଲ ନ ବୃଝିଲେ ରକ୍ଷା । ବିପନ୍ନ 
ଦୁର୍ଗତି ଲୋକେ ସରକାରୀ ବା ବେସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ ସହାନୁଭୂତି ନ ଚାହାନ୍ତୁ କିମ୍ବା ନ 
ପାଆନ୍ତୁ ¬ ଏହା ମୋଟେ ତାହାର ବଚ୍ତବ୍ୟ ନୁହେଁ ! ତାହାର ବକ୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି- ତେଲ 
ପସରାବାଲା ଓ ବେଲ-ପସରାବାଲା ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇବା ଏବଂ ଦୁଃଖ ଦୁୂର୍ଦଶା 
ମଧ୍ଯରେ ସାହାଯ୍ୟ-ସହଯୋଗ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଏବେ ମଣିଷ କିପରି ଆପଣାର ସମସ୍ତ 
ମହତ୍ଵ ବୋଧ ହରାଇ ବସୁଛି । ତାହାର ପରିଚୟ ଦେବା, ଅଭାବ ଅସୁବିଧା ଥାଉ ବା ନ 
ଥାଉ ¬ ପାଇବା ପାଇଁ ହକଦାର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୃଅନ୍ତୁ, କିଛି ଉପୁରି ସାହାଯ୍ୟ ମାରି 
ନେଇଯିବା ଏବେ ଅନେକଙ୍କର ଅଭ୍ୟାସରେ ପରିଣତ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଦେଖାଯାଉଛି । ଧୀରେ 
ଧୀରେ ଏକପ୍ରକାର ଭିକ୍ଷୁକ-ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ପରାଙ୍ଗପୁଷ୍ଟ ହେବାର ପ୍ରବଣତା ଜାତି-ମାନସରେ 
ବସା ବାନ୍ଧୁଥୁବାରୁ ମୋର ବଡ଼ ଆଶଙ୍କା ହେଉଛି । 

ହୋଇ ପାରେ, ଆଜି ଆମର ଲୋକମାନେ ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଟିକିଏ ଉଣା ଧୈର୍ଯ୍ୟବାନ୍ଧ - 
ଟିକିଏ ଉଣା ସହନଶୀଳ, ହୁଏତ ଏବେ ସମ୍ବାଦପତ୍ର, ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଭିଜନ ଆଦି ଉନ୍ନତତର 
ପ୍ରଚାର ସଂସ୍ଥା ମାଧମରେ ଲୋକ ମାନଙ୍କର ଦୂରବସ୍ଥା, ଦୁର୍ବିପାକ ଆଗ ଅପେକ୍ଷା ଭଲ 
ଭାବରେ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇ ପାରୁଛି । ହୁଏତ ବର୍ଭମାନ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁସ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ଉନ୍ନତି 
କାଳରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶା, ଅଭାବ ଅସୁବିଧା ଅନେକଙ୍କୁ ଏକ ବିରୋଧାଭାସ 
ଭଳି ମନେ ହେଉଛି, କିନୁ ଏସବୁ ଭର୍ଦ୍ଧରେ ଏକ ପ୍ରଧାନ କାରଣ ରହିଛି । ଯାହା କି ଦୁଃଖ 
ଦର୍ଶା କାଳରେ ସାହାଯ୍ୟ ସହାନୁଭୂତି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଆମର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଏପରି ବ୍ୟବସ୍ତା-ବ୍ୟାକୁଳ କରି ପକାଉଛି- ଏତେ ଇତର ସ୍ତରକୁ ଖସି ଯିବାକୁ ବାଧ୍ଯ 
କରୁଛି । 

ସେହି କାରଣଟି ହେଉଛି- ଏବେ ଆମର ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଯମ 
ଶୀଳତାର ଅଭାବ ପୁରୁ ଷାକାରଣ ବିଲୁପ୍ତିୟ ଗୀତା-କଥୂତ ସେହି ‘ଆତ୍ମବାନ' ହେବାର 
ଅପାରଗତା ! ନିଚେଷ୍ଟ ନିରୁତ୍ସାହିତ ଜନତାର ଭିକ୍ଷୁକ ବା ପରମୁଖାପେକ୍ଷୀ ହେବା ବ୍ୟତୀତ 
ଗତ୍ୟନ୍ତର କାହିଁ ? ପରାଧୀନ ଥ୍ବା କାଳରେ ଆମର ଜନତା ତ ସହଜେ ଏପରି ଦୁର୍ଗତି 
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୩୮୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଲାଭ କରିଥୁଲେ, କିନୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ ପରେ ମଧ୍ଯ ଏ ଅବସ୍ଥାର ପରିବର୍ରନ ହେଲା 
ନାହିଁ । ବରଂ ଅବସ୍ଥାର ଦୃତ ଅଧୋଗତି ହେଉଥୂ୍‌ବାର ଜଣାପଡୁଛି । ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଦେଶରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ଆଜି କାହିଁକି ଏପରି ନିଷ୍ପିୟ, ନିରୁଦ୍ୟମ ଓ 
ପୁରୁଷକାର ବିହୀନ ? ତାହାର ବିଭିନ୍ନ କାରଣ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଧାନ କାରଣଟି ହେଉଛି ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଶକ୍ତିର ଏକାଧୂପତ୍ୟ, ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଶାସନ ଗୋଷ୍ଠୀର ସକଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଶରଣ 
ରକ୍ଷଣର ଅଭୟ ଦାନ ଏବଂ ସର୍ବାର୍ଥସାଧୂକ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ପ୍ରତିଶୃତି । ଆମେ ସବୁ କାମ 
କରି ଦେବୁ- ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବେକାରି ହଟାଇଦେବୁ - ଦେଶକୁ ଘିଅ ମହୁରେ ଭସାଇଦେବୁ 
- ହେ ବନତା, ତମେ କେବଳ ଆମକୁ ଭୋଟ ଦେଇ ଶାସକ ପଦରେ ବରଣ କରି 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତରେ ରହ । ଗତ କେତେ ବର୍ଷ ହେଲା ଶାସକବର୍ଗଙ୍କ ଠାରୁ ଏହିପରି ପ୍ରେୟବାଣୀ, 
ଆଶ୍ରାସନା ପାଇଁ ଅସୁବିଧାବେଳେ ଆମର ଜନସାଧାରଣ ‘ଆମ୍ମବାନୁ' ଉଦ୍ୟମଶୀଳ ହେବେ 
କିପରି ? ସେମାନେ ନିଜର ସକଳ ପୁରସ୍କାର ହରାଇ ପର ନିର୍ଭର ବା ଶାସକମୁଖାପେକ୍ଷୀ 
ହୋଇ ବସି ଯାଉଛନ୍ତି । 

ଜେଇ ବର୍ଷ ତଳେ ଆମ ନଗର ଅଞ୍ଚଳରେ ଏକ ଶିକ୍ଷକ ସମଞ୍ମେଳନରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ଯାଇଥୁଲି । ସମ୍ପୋଳନରେ ସ୍ଵୟଂ ଶିକ୍ଷାମନ୍ତ୍ରୀ ଉପସ୍ଥିତ ଥୂଲେ । ଶିକ୍ଷକସଂଘ ତଥା 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ତରଫରୁ ହାରିଗୁହାରି, ଅଭାବ ଅସୁବିଧାମାନ ଦର୍ଶାଇ ସଭା ସ୍ଥଳରେ 
ଶିକ୍ଷାମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ ମାନପତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ପଠିତ ହେଲା, ସେଗୁଡ଼ିକର ବିକଳ 
ଦୟନୀୟ ସ୍ଵର ଶୁଣି ପ୍ରାଣରେ ବଡ଼ ପୀଡ଼ା ଅନୁଭବ କଲି । ଶିକ୍ଷକ ସମାଜର ଯେପରି 
ଇହକାଳ ଓ ପରକାଳ ସମସ୍ତ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ଏକ ମାତ୍ର ମନ୍ତ୍ରୀ ମହୋଦୟ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ, ମୋକ୍ଷ ଚତୁବର୍ଗ ପଠନ ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବେ । ସେ ସ୍ବର ଯେ କୌଣସି 
ସଭ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନ ଦେଶର ଶିକ୍ଷକମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ଅଡ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ଵାନିକର ଓ ଅପମାନଜନକ । 
ସର୍ବୋପରି ସେହି ଅଞ୍ଚଳର ଜଣେ ଅଧ୍ୟାପକ ହେବାପାଇଁ ଇଚ୍ତୁକ ସଦ୍ୟ ଏମ୍‌.ଏ. ପାଶ୍‌ କରା 
ଯୁବକ ¬ ଯେକି ପୂର୍ବରୁ ମୋର ଛାଡ୍ର ଥୁଲେ । ସେ ଯେଉଁ ମାନପତ୍ରଟି ପାଠକଲେ, ତାହାର 
ବକ୍ତବ୍ୟ ଥୁଲା ମୋଟାମୋଟି ଏହିପରି-ଆମ ସ୍ତୁଲଘର ପକ୍କା ହେଉ, ଅମୁକ ଅମୁକ 
ନଲରେ ପୋଲ ହେଉ, ସହରଠାରୁ ସ୍ତ୍ରଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାସ୍ତା ତିଆରି ହେଉ, ଗ୍ରାମର ପବ୍ବିକ 
ଲାଇବ୍ରେରୀ ପାଇଁ ଆସବାପତ୍ର ଯୋଗାଇ ଦିଆଯାଉ, ଯୁବକସଂଘର ଖେଳଉପକରଣ ପାଇଁ 
ଆଥ୍ଚକ ସାହଯ୍ୟ ମିଳୁ, ହେ ମାନ୍ୟବର ମନ୍ତ୍ରୀ ମହୋଦୟ, ଆପଣ ଏହାସବୁ କରାଇ ନ 
ଦେଲେ, ଆମେମାନେ ଭାସିଯିବୁ । ଏସବୁ ଦେଖି ଶୁଣି ନିଜ ନିଜର ଦୁଃଖରେ ବିରକ୍ତି ମୋର 
ଅଭିଭାଷଣରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଦେଶର ଶିକ୍ଷକ ସମାଜ ଓ ଯୁବ ସମ୍ପଦାୟର 
ଏପରି ରୁଗ୍ଣ ଇତର ମନୋବୃରିକୁ ଆକ୍ଷେପ କରିଥୁଲି । ସୁଖର କଥା- ସମ୍ମଭେଳନରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ଥ୍‌ବା କେତେକ ଭଦ୍ରବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ମନ୍ତ୍ରୀମ ହୋଦୟ ମୋର ଏହି ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ 
ପସନ୍ଦ କରିଥୁଲେ । 
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ତେଲ -ପସରା ଓ ବେଲ-ପସରା qo 


ଗୋଟିଏ ଏତିହ୍ୟ - ମଣ୍ଡିତ ଦେଶର ମଣିଷ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି ଅସରନ୍ତି ଶକ୍ତି ବିପୁଳ 
ବୀପଦ ଶାଳକିଡା ¬ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପୁରୁଷାକାର । ତାହାକୁ ହିଁ ଜାଗ୍ରତ କରି ଜାତିକୁ ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ 
ଠିଆ କରାଇବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ଶାସନର କର୍ମ- ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଧର୍ମ । 
ଏହି ମହତ କର୍ମଟି ସଂପାଦନ ନ କରି ଯେଉଁ ଶାସନ ଜାତିପାଇଁ କେବଳ ସର୍ବପ୍ରକାର ଏହିକ 
ସୁଖସୁବିଧା ଯୋଗାଇ ଦେବାରେ, ଲାଗେ, କିମ୍ବା ଯେଉଁ ସରକାର ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ନିଜ 
କାନ୍ଧରେ ବସାଇ ଉପରକୁ ଉଠାଇବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରେ, ସେହିସରକାର ତଥା ଶାସିତ ଜାତି 
ଉତ୍ୟେ ନିଜର ଚରମ ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ହିଁ ଆହ୍ବାନ କରି ଆଣନ୍ତି । 

ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜା ଗଜପତି କପିଳେଶ୍ଵର ଦେବ କିଶୋର ବୟସରେ “ତେର ଝିଅଙ୍କ 
ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗ ହୋଇ” ଚୋରୀ କରୁଥୂଲେ ଏବଂ ଶ୍ରୀପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାଗି 
ଖାଉଥୂଲେ” ବୋଲି ମାଦଳାପଞ୍ଜି ଆମକୁ କହୁଛି । ଏଥୁରେ ଏତିହାସିକ ସତ୍ୟ ଥାଉ ବା 
ନଥାଉ, ଗଭୀର ତାପୂର୍ଯ୍ୟଟାଏ ରହିଛି । ଜଣେ ଲୋକ ଆପଣା ପୁରୁଷକାର ବଳରେ ଉନ୍ନତିର 
ଉଚ୍ଚ ଗିଖରରେ ଆସୀନ ହୋଇପାରେ- ଶୂନ୍ଯ ଅଙ୍କରୁ ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ କରି ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅଙ୍କରେ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିପାରେ । ବର୍ରମାନ ଆମ ସମାଜରେ ଅତ୍ୟନ୍ପ ହେଲେ ବି 
ଏହାର ଉନ୍ମନଳ ଉଦାହରଣ ମିଳିବ । 

ସେଥୁପାଇଁ ତେଲ-ପସରା ଗଡ଼ିଯାଉ, ଅଥବା ବେଲ-ପସରା ଗଡ଼ିଯାଉ, ଚିନ୍ତା 
କାହିଁ ଜି ? ବିକଳ ବୋବାଳି କାହିଁକି ? କାହିଁକି ବା ପରଆଗରେ ମଥା ଗଡ଼ାଣ ? ବେଲ- 
ପସରା ପାଇଁ ତ ସମସ୍ୟା ନାହିଁ ! ତେଲ ପସରାଟିଏ ଗଡ଼ିଗଲେ ବି ମଣିଷ ଆପଣା ଓ 
ବୁବ୍ବିବଜରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ତେଲ -ପସରା ସଜାଡ଼ି ନେଇପାରେ । ମଣିଷ ଏ ଜଗତରେ 
ଏପରି ଶକ୍ତିଧର ହୋଇ ଜନ୍ମିଛିଯେ ତାହାର ଭାଗ୍ୟ ସାରାଜୀବନ ପଥର ବା ପତର ତଳେ 
ଚାପାପଡ଼ି ରହି ନପାରେ । ଏ ଯୁଗରେ ସେ ନିଜେ ନିଜର ଭାଗ୍ୟନିୟନ୍ତା ହୋଇପାରିଛି। ପଥର 
ବା ପତର ତଳେ ତାହାର ଭାଗ୍ୟ ସାମୟଜି ଢ଼ାଙ୍କି ହୋଇ ରହିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥୂଲେ ବି, ସେ 
ଅନ୍ଧ ଆୟାସରେ ସାମାନ୍ୟ ଶକ୍ତି ଦେଇ ସେହି ଢ଼ାଙ୍କୁଣୀକୁ ଦୂର କରି ଦେଇପାରେ । ମଣିଷ 
ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସ ତ ସେହି ଆୟାସର ଆଲେଖ୍ୟ- ସେହି ସମାଧାନର ସାରସନ୍ଦର୍ଭ ! 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 
ବାସୁଦେବ ସାହୁ 


ଉପକ୍ରମଣିକା: 

ମଣିଷର ଆବେଗ ଅଭିଳାଷ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଜୀବନର 
ଅନ୍ବେଷା, ଅନ୍ଧେଷଣ, ଅଭୁ୍ୟୁତୃଥାନ ଓ ସଂଗ୍ରାମର ଚିଭାକର୍ଷକ ରୂପାୟନ ହେଉଛି 
ସାହିତ୍ୟ । କଳାପରି ସାହିତ୍ଯ ମଧ୍ୟ ସମାଜ, ଜୀବନ ଓ ବାସ୍ତବତା ଉପରେ 
ଆଧାରି ତି । ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀଙ୍କ ମତରେ କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟ ସମାଜ ଜୀବନର ପ୍ରତିଫଳନ 
ଓ ସମାଜ ପଦ୍ଧତିର ଅନୁସରଣ କରଚତ୍ତି । ମଣିଷର ପରାକାଷ୍ଠା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ ବସ୍ତୁ 
ଜଗତରେ ଏବଂ, ଏହା କଳା ଓ ସାହିତ୍ଯକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ । କାଲମାର୍୍ଧ ଲେଖିଛନ୍ତି 
କଞ୍ଜାଳମୟ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ମଣିଷ ସୃକ୍ଷ୍ମ ନାଟକର ରସ ଉପଲମ୍‌ଧ କରି ପାରେ 
ନା | ଖଣିଜାତ ଦ୍ରବ୍ୟର ବ୍ୟବସାୟୀ ଦ୍ରବ୍ୟର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅନୁଭବ କରେ ନା କି ତାର ଖଣି 
ସଂପର୍କିତ ଅବରୋଧ ନଥାଏ । ସେ କେବଳ ବସ୍ତୁର ବ୍ୟବସାୟିକ ମୂଲ୍ୟ ବୁଝେ । ସୁତରାଂ 
ମଣିଷ ଚରିତ୍ର ଯେପରି ବାହ୍ଯୟରୂପ ନେଇ, ମାନବ ଜାତି, ଓ ପ୍ରକୃତି ସଂବନ୍ଧରେ ତାର 
ଧାରଣା ସେପରି ହୋଇଥାଏ” ” (Marx and Engels - Collective works, Vol. 
111 pp 301-330) ବସ୍ତୁଜଗତ ଓ ବାସ୍ତବତା ଯେ କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟଧାର ଏହା 
ଚୀନ ଦେଶର ସମାଜବାଦୀ ଲେଖକଗଣ ଦୃଡ଼ ସ୍ଵରରେ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ଚୀନ କବି 
ଝୋୟାଙଇଂ ( Zougang)ଙ୍କ ଭାଷାରେ ˆ ବାସ୍ତବତା କଳାର ଆମ୍ମା । ଏହା ବ୍ୟତିରେକେ 
ସୃଜନୀ କ୍ରିୟାର ଆଦର୍ଶଗତ ଓ ସୌହନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମତ ମୂଲ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ । କଳାକାର ଓ 
ଲେଖକମାନେ ଜୀବନର ଅଭିଜ୍ଞତା ଅର୍ଚ୍ଚନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ବୈପ୍ପବିକ ବସ୍ତୁବାଦ ଓ 
ବୈପ୍ପରବିକ ରୋମାଞ୍ଚବାଦ (Reviolutionary Romanticim) ର ସମନ୍ଧୟ ପାଇଁ 
ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ସଂପୃକ୍ତ ହେବା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟା'” ତାଙ୍କ ମତରେ ଆଜିର କଳା ସହ ସାହିତ୍ୟ 
କାଲିର ଅଭିଜ୍ଞତା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ¦ (Chinese Literature - Autumn 1994) 
ମଣିଷର ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ନିଖୁଣ ଚିତ୍ର ଓ ପ୍ରଗତି କାମନାର ତୀବ୍ରତାକୁ ରୂପ ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି 
ସବୁ ଯୁଗର ଉଚ୍ଚା କୋଟୀର କବି ଓ ଲେଖକ ଗଣ । ଜୀବନର ସଂଗ୍ରାମ କଳାକାର ତୂଳୀରେ 
ଫୁଟି ଉଠେ ପ୍ରତି ଯୁଗରେ । “ସମସାମୟିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ବାସ୍ତବ ସଂଗ୍ରାମ ମଧ୍ଯରେ 
ବଞ୍ଚିଛନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସଂଧାନ କରିଛନ୍ତି ସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ । କିଏ ଲେଖି କିଏ କହି ବା 
ଅସ୍ତ୍ର ଧରି ସଂଗ୍ରାମରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି” ବାସ୍ତବିକ୍‌ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଅର୍ଥନୈତିକ 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ୩୯୨ 


ସ୍ଥିତି ଓ ରାଜନୈତିକ ଘନଘଟା, କବି ଓ ଲେଖକଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଚେତନା ଓ ଆବେଗକୁ ପ୍ରାଭାବିତ 
କରେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ତାର ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ ଆଲେଖ୍ୟ । ଜାତି ଭେଦର ଦୃନ୍ଦ ଓ 
ସାମାଜିକ ଶୋଷଣ ର ଶିକାର ହୋଇଥୁବା ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଘୃଣ୍ୟ ଅବହେଳିତ ଅସୃଶ୍ଯ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଅର୍ଥାଡ଼ ସାମାଜର ନିଷ୍ଠେଷିତ ଦଳିତ ଜାତିର କବି କଥାକାର ଓ ପ୍ରାବଛିକ 
ମନରେ ଯେଉଁ ଚିନ୍ତା ଓ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ଭାବାବେଗ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ ତାର କଳାମ୍ମକ 
ପରିପ୍ରକାଶ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ରୂପେ ବିଦିତ । ଏହି ସାହିତ୍ୟ ନିଜସ୍ଵ ପ୍ରାଣଶ୍ତିୟ ମନସ୍କପତା, 
ଗଇ୍ୀରତା ଓ ବିଷୟ ବସ୍ତୁର ଅଭିନବତ୍ଵ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ୍ଷ ଅଭିଜ୍ଞତା ବହନ କରି ସମୁଜଳା 
“ଦଳିତ ଜାତି ଅର୍ଥାଡ଼ ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି, ଉପଜାତି ମଣିଷର ହାହାକାରମୟ ଜୀବନଯାପନ 
ଓ ଦୁର୍ଦଶା ଏବଂ ସେଥ୍‌ରୁ ମୁଳ୍ତି ପାଇଁ ବିଦ୍ରୋହ ବା ଶୋଷଣ ନିକଟରେ ଶୋଚନୀୟ 
ଆମ୍ମ ସମର୍ପଣର ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ପରିପ୍ରକାଶ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ରୂପ ବା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରନାମ ଗ୍ରହଣ 
କରିଅଛି । 

ସଂଜ୍ଞା 

ସାହିତ୍ୟକୁ ଜାତି ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଲିଙ୍ଗ ଭିରିରେ ବିଭାଗୀକରଣ କରିବା ଅନେକଙ୍କ ମତରେ 
ଅବାଞ୍ଚିତ ଅଯୌଲ୍ତିକ ହେଲେ ହେଁ, ସାମାଜିକ - ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଆଧାର କରି 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଥୁବା ସାହିତ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ସ୍ଵଭାବିକ ଭାବେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଶ୍ରେଣୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ, ଅତୀତର ଯେପରି ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ, ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ, ସାମ୍ୟବାଦୀ 
ଆନ୍ଦୋଜନକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୂଲା, ସେହିପରି ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟର 
ଜାଗରଣ ଓ ଦଳିତ - ଆନ୍ଦୋଜନକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରୁଚି ଓ ଶୈଳୀର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷାରେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଅଛି । ଡକୃର ବାବା ସାହେବ 
ଆମ୍ବେଦକର ଯେଉଁ ଦିନ ( ୧୯୨୭ ମସିହା ଡିସେମ୍ବର ୨୫) ଚାଭାଦର ହ୍ରଦରୁ ଦଳିତ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ମହାରମାନଙ୍କୁ ଢଳ ନେବାପାଇଁ ଏକତ୍ର ସମାବେଶ କରି ମୁନିବାଦୀ ହିନ୍ଦୁ 
ସଂସ୍କୃତି ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆନ୍ଦୋଳନ ସୂତ୍ରପାତ କଲେ । ସେହି ଦିନଠାରୁ ମୂକ ଦଳିତ ମୁଖରୁ 
ସ୍ତୁରିତ ହେଲା ତାହାହୃଦୟର ବ୍ୟଥା ବିଧୂର କ୍ରୋଧ ପ୍ରତିଶୋଧର କଥା ସାମାଜୀକ ଓ 
ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ସଙ୍ଗେ ତାଳ ରଖି ଦଳିତ-ଦରଦୀ ଓ ଦଳିତ 
କବି କଥାକାରମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରି ଚାଲିଲେ ଦୃଖଯନ୍ତ୍ରଣା -ବିଦ୍ରୋହ ଉପହାସ ବଧୁନିତ 
ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ କାବ୍ୟ କବିତା, ଗଛ ଜୀବନୀ ଉପନ୍ୟାସ ! ବିଦ୍ରୋହ ଉପହାସ ବଧୂନିତ ମର୍ମସ୍ପଶୀ 
କାବ୍ୟ କବିତା, ଗଛ ଜୀବନୀ ଉପନ୍ୟାସ ସଂସ୍କାର ଓ ମୁକ୍ତିର ସଂନ୍ଧାନରେ ଏହିସବୁ ଲେଖାର 
ନିରବଚ୍ଛିନ ଧାରା ସୃଷ୍ଟି କଲା “ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ” । ବିକାଶ ପଥରେ ଏକ ଦୃଢ଼ ମାଇଲ 
ଖୁଣ୍ଟ ଏହି ସମ୍ମିଳନୀର ୨ୟ ପ୍ରସାବରେ ଘୋଷଣା କରାଗଲା । ““ଦଳିତଦ୍ଧାଂରା ରଚିତ ଓ 
ଦଳିତମାନଙ୍କ ସଂପର୍କର ମରାଠୀ ଭାଷାରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ଲେଖାକୁ ‘ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ ନାମରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରୂପେ ଗୃହୀତ ହେବ ଏବଂ ଏହାର ସାଂସ୍ତୃତିକ 
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୩୯୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗୁରୁତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରି ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ସାହିତ୍ୟ ସଂଗଠନଗୁଡ଼ିକ ଏହା ଯଥୋଚିତ ସ୍ଵୀକୃତି 
ଦିଅନ୍ତୁ” (ପ୍ରବୃଦ୍ଧ ଭାରତ, ୪- ୨-୫୮) 

ସମାଜର ଅବହେଳିତ ଘୃଣିତ ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟର ଭାଷା, ଅଭିଜ୍ଞତା, ଦୃଷ୍ଟିଭଂଗୀ 
ଓ ପ୍ରକୃତ ଅବସ୍ଥାକୁ ନିଖୁଣ ରୂପେ ଚିତ୍ରିତ କରିବା ହେଉଛି ‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ଦିଗରେ ମରାଠୀ ଓ କନ୍ନଡ଼ ଦଳିତ ସାହିଡ୍ଯର ଭୂମିକା 
ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ | ଗୁଜରାଟୀ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ‘ଶୂନ୍ୟ ଆଧୁନିକଡା' ଓ ବନ୍ଧ୍ୟାରୋମାଞ୍ଚ” ବାଦ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସ୍ଵରୂପ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରେ ସତୁରି ଦଶକର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ । କବି 
ଲାଭଶଂକର ଠକରଙ୍କରେମାତ (Re Mat) ଆନ୍ଦୋଳନ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଷଶ୍ପ ଦଶକରେ 
କବିତା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବୈପ୍ପନବିକ ପରିବର୍ରନ ଆଣିଥ୍‌ୂଲେ ହେଁ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ବତା ଅଭାବରୁ ମଳିନ ପଡ଼ି ଯାଇଥଲା । ପ୍ରଥମ ଗୁଜରାଟୀ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 
ରମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ପରମାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ୧୯୭୫ ରେ ‘'ପାଛେର” ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଥଲା । ୮୦ ଦଶକ ବେଳକୁ ଗୁଜରାଟୀ ଭାଷାର ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗତିଶୀଳ 
ଓ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇ ଯାଇଥୂଲା । ଏପରିକି ଗୁଣ ଓ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତାରେ ଏହି ସାହିତ୍ୟ ଗୁଜରାଟର 
ଆଞ୍ଚଳିକ ଉପଭାଷା ଓ ଗଣ ସାହିତ୍ୟକୁ ଆଧାର କରି ସମୁନ୍ନତ ହୋଇପାରିଛି ଏବଂ ହିନ୍ଦ 
ପୁରାଣ - ଆଖ୍ୟାୟିକାର ବିକଳ୍ପ ଭାଷ୍ୟ ଦେଇ ରାବଣ, ଏକଲବ୍ୟ ଓ ବୁଦ୍ଧଙ୍କୁ ପୁରାଣର ନାୟକ 
(Epic hero) ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛି । 

ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ତାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସଭା ନିରୂପଣ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂକଟର ସମ୍ମୁଖୀନ 
ହୋଇଛି । ହରିଶ ମଙ୍ଗଳମ୍‌ “ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯକୁ ଦଳିତଙ୍କ ବିଷୟରେ ଲେଖା ସାହିତ୍ୟ 
କହୁଥୂଲେ ହେଁ, ଅନ୍ୟମାନେ ଏହି ସଂଜ୍ଞା ସୀମିତ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି । ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନୀ 
ଦୃଷ୍ଟି କୋଣରୁ ଦଳିତ ସତ୍ତା (1ରଣntity ) ଅବଶ୍ୟ ଏକ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଉପପାଦ୍ୟ । ମାତ୍ର ଅନେକ 
ଦଳିତ କବି ଲେଖକ “ଦଳିତ” ଶବ୍ଦକୁ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହାର କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି | 
ମଙ୍ଗଲ ରାଥୋଡ଼େ, ଦଳିତର ବିକଛ ରୂପେ ‘ବହୁଜନ? ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ପସ୍ତାବ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟକୁ ଅଧ୍ବକ ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ଦେବା ମୂଳରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସତ୍ତା 
ବଜାୟ ରଖିବା ଅପେକ୍ଷା ସମସାମୟିକ ସାମାଜିକ ଏକ୍ରତୀକରଣ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ରାଜନୈତିକ-ସତଭା ହାସଲ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବଳବତ୍ତର ଥୂଲା ଭଳି ମନେହୁଏ । 

ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରୁ ଦୂରେଇ ଆସି, ଯୁଗ ଯୁଗ ବ୍ୟାପୀ କ୍ଷୟକାରୀ କୁସଂସ୍କାର 
ଓ କୁପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧର ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି ସମାଜରେ ନିଜର ଆମ୍ମ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବଜାୟ ରଖିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସମାଜର ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର ନ୍ୟାଯ୍ୟ ଦାବି ହାସିଲ ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମରତ 
ଦଳିତ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଲେଖନୀରୁ ଯେଉଁ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ଭାବଗମ୍ଭୀର ବଢ୍ରବାଣୀ ନିସୂତ 
ହୋଇଥାଏ ତାହା ଉଜ୍ସଷ୍ଟ ସାହତ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଥା ଓ 
ଚିରାଚରିତ ଚିନ୍ତାଧାରା ପ୍ରତିରୋଧ କରି ନୂତନ ଚିନ୍ତା ଓ ମାର୍ଗର ସଂକେତ ଦିଏ ପ୍ରକୃତ 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ୩୯୪ 


କଳାକାର ଓ ସ୍ଵଷ୍ଟା । ପ୍ରଖ୍ୟାତ ସାହିତ୍ୟିକ କେ ସଜଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଙ୍କ ଭାଷାରେ, କଳାକାରର ପ୍ରଥା 
ସହିତ ସଂପର୍କ ମୁଣ୍ଡପାତି ସବୁ ମାନିନେବା ଭକ୍ତିର ସଂପକ ନୁହେଁ, କଳାକାର ସାମାଜିକ 
ପ୍ରଥା ସହିତ ଆଲୋଚନା କରେ, ତା ସହ କଳହ କରେ । ଏହି ସମାଲୋଚନାମ୍ମକ କରେ, 
ଡାର କେବଳ ପୁନରୁଦ୍ଥାନ କରେ ନାହିଁ । ତାର ଉଦ୍ୟମରେ ଥାଏ, ନୂତନ ଉଦ୍ଧଭାବନା, 
ପରିବର୍ଭନ, ମନୋନୟନ ଏପରିକି ଆଂଶିକ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ।” 

The artists relationship to tradition is seldom that of an 
uncritcal devotee, He/She enters into a dialogue, even a quarrel 
with it, these critical encounters have been more productive 
reiteration s of myths and legen, for any creative use of tradition 
goes beyond mere revival; it involves innovations, modification, 
selection and even partial rejection Indian Leterature, 163, Sept- 
Oct 1994) 

ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ଉନ୍ମେଷ ଓ ବିକାଶ ଘଟିଛି ଆମ ସାମାଜିକ ପ୍ରଥା ଓ କୁସଂସ୍କୃତିର 
କଟୁ ସମାଲୋଚନା ଓ ଏହାର ମୂଳୋପ୍ଲାଟନ ପାଇଁ ବିଦ୍ରୋହ ଘୋଷଣାରୁ । ମରାଠୀ, 
ଗୁଜରାଟୀ, କନ୍ନଡ଼ ମାଲାୟମ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଅନୁକଂପା, ଦଳିତମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ତାତ୍ସଲ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମର ବଢ୍ରନିନାଦ ଭରି ରହିଛି । ମାଲୟମ କବି 
କେ.ଜି. ଶଙ୍କର ପିଲାଇ ତାଙ୍କ କବିତା 'ଧୋବି ଓ ଧୋତି” ରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, ଧୋଡିରୁ 
ଲାଲ ରଂଗ ଛଡ଼ାଇବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟାରେ ଧୋବା କିପରି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧୋତି ଖଣ୍ଡକ ଚିରି ଦେବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଧୋତି ଓ ସମଗ୍ର ହ୍ରଦ ଏବଂ ନଦୀକୁ ଲାଇ କରି ଦେଇଛି । 
ସୂଚନାମବକ ଏହି କବିତାର ସମାଜ ପ୍ରତି ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 

"But when I unfolded it 
I saw it was all in tatters, 
It had been beaten black and blue 
On the hard cement slab 
and all the blood red 
Had ben squeezed out of its veins 
But 
The rest of the clothes in the bundle 
Had all turned red 
All the lakes and rivers 


had turned red. 
ସବୁ ସାହିତ୍ୟ ଭାଷାରେ ତିଆରି ମଣିଷ ଜୀବନର ଦସ୍ତାବିଜ୍‌ । ମାତ୍ର ମନେରଖ୍ୁବାକୁ 
ହେବ, ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ‘ମଣିଷର ସୃଜନୀଶର୍ତିର ଏକ ବିଷ୍ତୋରଣ ଯାହା ‘ଆନ୍ଦୋଳନ' 
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୩୯୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନାମରେ ପରିଚିତ ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରଭାବ କେବଳ ସାହିତ୍ୟ ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ରହି ସମାଜର 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାବକୁ ସଂଚରିତ ହୁଏ ଏବଂ ବାସ୍ତବତାର ନୂତନ ଅବବୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଏହା 
ପାଶ୍ଚ।ତ୍ଯର ବାସ୍ତବବାଦ, ଅଡିବାସ୍ତବବାଦ, ସଂକେତବାଦ, ଅଭି ବ୍ଯକ୍ତି ବାଦ 
(Expresssionism) ଆଧୁନିକ-ବାଦ, ଅତ୍ୟାଧୁନିକଵାଦ (Post modemism) 
ପ୍ରତି ଯେପରି ସତ୍ୟ, ଭାରତର ଭକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ ଜାତୀୟତାର ନବଜାଗରଣ ଓ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରତି ସେପରି ସତ୍ୟ । ଏ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମାଜର ଏକ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ଶ୍ରେଣୀ 
ତାର ବହୁକାଳର ନୀରବ ଅଭିଜ୍ଞତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ନୂତନ ଭାଷା ଓ ଶଦ୍ଦ 
ଖୋଜିଯାଏ ଏବଂ ଅନ୍ଧାରରୁ ଆଲୋକକୁ ଉତ୍ତରଣ ସ୍ପର୍ଶ ଓ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରୂପନିଏ । ଆଫ୍ରିକାର 
କଳା, ନିଗ୍ରୋ, ଭାରତର ଦଳିତ ଓ ପୃଥବୀର ନାରୀ ଜାତି ଯୁଗଯୁଗ ଧରି ନୀରବିତ ମୁଖର 
ନୂତନ ଭାଷା ସ୍ଥୁରଣ ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆନ୍ଦୋଳନର ନୂତନ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସାହିତ୍ୟର ପରିସର 
ବୃଦ୍ଧିକରେ, ପୂର୍ବରୁ ଅବ୍ୟବହୃତ ଭାଷା, ଶହ ଉପମା ରୂପକନ୍ଛ ଭାବ ଶୈଳୀର 
ବ୍ୟବହାରରେ ସାହିତ୍ୟ ସମୃଦ୍ଧ ହୁଏ । ଆନ୍ଦୋଳନର ସହଜାତ ଏହି ସାହିତ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଜ୍ୀବିତ ରହେ, ସାହିତ୍ୟର ଏହି ନୂତନ ବିଭାବ ଓ ନୂତନ ସାମାଜିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ପରସ୍ତର ସହାୟକ ହୋଇଥାନ୍ତା । ଏହି ସାହିତ୍ଯ ପ୍ରଚଳିତ ସାହିତ୍ୟିକ ଧାରା, 
ବାସ୍ତବତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ଧାରଣାକୁ ବିରୋଧ କରି 
ଚାପି ରଖିଥିବା ଅଭିଜ୍ଞତା, ଅବହେଳିତ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଭାଷା ଓ ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ସମାଜକୁ ବାଧ୍ୟ କରେ । କେତେକ ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ” ରୂପେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଥାନ ଦଖଲ କରିଥୁବା ସାହିତ୍ଯ ବିଭାବଟି ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ 
ଅଙ୍ଗୀକାରଭାବେ ଜଡ଼ିତ । ଭାରତରେ ଦଜିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୁଦର ପ୍ରସାରୀ ପ୍ରଭାବ 
ଅନସ୍ୀକାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଏହି କାରଣରୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ରୂପ, ବିକାଶ ଓ ବ୍ୟାପ୍ରିର ଆଲୋଚନା 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ । 

ବିକାଶ ଓ ବ୍ୟାପ୍ରିର ଇତିବୃଭ୍ତି: 

ସବୁ ଯୁଗରେ ସବୁଦେଶରେ ସମାଜର ଦଳିତ ଘୃଣିତ ସଂପ୍ରଦାୟରେ କିଛି ପ୍ରତିଭାବାନ 
ଲୋକ କନ୍ଧଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ସ୍ଵକୀୟ ଧୀଶକ୍ତି ବକରେ ତକ୍କାଳୀନ କଳା, ସାହିତ୍ୟ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ନିଜର ସୃଷ୍ଟି ଦ୍ଧାରା ସମୃଦ୍ଧ କରିଥାନ୍ତି । କଳାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସୋମନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ଅନନ୍ୟ 
ହୋଇଥୁୂଲେ ହେଁ ସମାଜକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବା ପାଇଁ ତାହା ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନଂ ରୂପେ କ୍ରଚିତ 
ଦେଖା ଦେଇଥାଏ । କାରଣ ସେଭଳି ପ୍ରତିଭାବାନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଦଳିତ ସମାଜରେ 
ନଗଣ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ କଳା ବା ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ କ୍ଵଚିତ ସଂଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥାଏ । ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ଜଣେ କାଚ୍ଧିକାରୀ ବିପ୍ନବୀର ଆହ୍ବାନ ଓ ପ୍ରେରଣାରେ 
ବହୁ ବିଦ୍ଧାନ ପ୍ରତିଭାବାନ ଦଳିତ କଳାକାର ସାମାଜିକ ପରିବର୍ତନର ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନେଇ ଲେଖନୀ ଓ ଡି ଚାଳନା କରନ୍ତି ତାହା ଏକ ସାମାଜିକ ଓ ସାହିତ୍ୟିକ ଆନ୍ଦୋଳନର 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ୩୯୬ 


ପ୍ରଚଣ୍ଡ ରୂପ ନିଏ । ପୁରାଣ ଯୁଗର ଭାରତର ମହାକାବ୍ୟ, ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତ ଦଳିତ 
ସନ୍ତାନ ଯଥାକ୍ରମେ ବାଲ୍ମୀକ ଓ ବ୍ୟାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ହୋଇଥୁୂଲା ବୋଲି କଥୂତ ! କବୀର, 
ଭୀମଭୋଇ, ଏକଲବ୍ୟ ହିନ୍ଦ୍ଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଘୃଣ୍ଯ ତଥା ନିମ୍ନ ଜାତିର ଲୋକ ହେଲେ ହେଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଅନବଦ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଆମ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଧର୍ମ ସଂସ୍କୃତିକୁ ରୁଵିମନ୍ତ ଓ ପୁଷ୍ଠଳ 
କରିଅଛି । ସେମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ବିପ୍ନବ ଓ କାଳଜୟୀ । ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ଆତ୍ମରୂପ ସମଗ୍ରଉଚ୍ଟକାତି ସୃଷ୍ଟି ସାହିତ୍ୟ ଇତିହାସରେ ଏକ ଅଭିନବ ଘଟଣା 
ଥୁଲା । ଜାତିଭିରିକ ପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ବଚନା କବି ଚେନାୟା (ମୋଟି) 
ତାମିଲ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ ଦ୍ଵାଦଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ । ଦଳିତ ସନ୍ଧ୍ 
କାଳଭ ଉଚ୍ଚଜାତିଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ କରି ଲେଖିଥୂଲେ : 

ଛେଳି କୁକୁଡ଼ା ମାସଂ ଓ ମାଛ 

ଖାଉଥିବା ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଲୋକେ 

ଶିବଙ୍କୁ କ୍ଷୀର ଖୋଆଉଥ୍‌ବା ଗୋରୁର ମାଂସ 

ଖାଇବା ଜାତିକୁ ଅଛୁଆଁ କୁହନ୍ତି । 

ଅନ୍ୟସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଦଳିତ ଲେଖକଙ୍କ ପୂର୍ବଶୂରୀ ଅଛଚ୍ତି, ଯଥା, ହିନ୍ଦୀରେ ରାଇଦାଦା, 
ମରାଠୀରେ ଚୋକମେଲ । ମରାଠୀ କନ୍ନଡ଼ ଗୁଜରାଟୀ ତେଲୁଗୁ ତାମିଲି ହିନ୍ଦୀ ପଞ୍ଜାବୀ, 
ବଙ୍ଗଳା ଭାଷାରେ ମଧ୍ଯ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ ଘଟିଅଛି । ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି 
କେତେଦୂର ତଢ଼ାଜୀନ ସମାଜକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଇଛି, ପୁରାତନ ସ୍ଥାନରେ ନୂତନ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଛି ଏବଂ ସ୍ଵଜାତିର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ତଦୁପ କଳା ସାହିତ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ସଂଘବଦ୍ଧ ଉଦ୍ୟମରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିପୂର୍ବକ 
ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଗତିଶୀଳ କରିଛି ତାହା ବିତର୍କର ବିଷୟ । ତେବେ 
ଇତିହାସ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନାରୁ ଯେତେଦୂର ଜଣାଜାଏ, ଆମ ଦେଶରେ ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟ 
ସଂଘଠିତ ସାମାଜିକ ଆନ୍ଦୋଳନରୁ ଜାତ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଆନ୍ଦୋଳନ ରୂପ 
ନେଇ ପରସ୍ପରକୁ ଅତୀତରେ ପରିପୁଷ୍ଟ କରି ନାହିଁ କି ସାମାଜିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ 
ପରିବର୍ରନ ଘଟାଇବାରେ ଭଲ୍ଲେଖନୀୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । ମାତ୍ର ଏହି ଶତାବ୍ଦୀର 
ତୃତୀୟ ଦଶକରୁ ଭାରତରେ ଡକୃର ଆମ୍େଦକରଙ୍କ ନେତୃତ୍ରେ ପରିଚାଳିତ ଦଳିତ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଭାରତର ସମାଜ ଓ ରାଜ୍ଚନୀତି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଉପରେ ସୁଡୂର ପ୍ରସାରୀ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରିବା ସଟ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷାରେ ନୂତନ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇଅଛି, । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଂଶ ଶତାହ୍ଦୀ 
ଉଦ୍ଭବ “ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ”? ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସମ୍ମାନ ଓ ବିଚାର ଦାବି କରେ । 
ଏହି ଶତାଦ୍ଦୀର ବିଂଶ ଦଶକରେ ଡକୃର ଆମ୍ବେଦକର ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ଅସ୍ପୃଶ୍ୟ ବିଶେଷତଃ 

ମହାର ଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ଏକତ୍ରିତ କରିଥୂଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସଚେତନ ଓ ସଂଗଠିତ କରିବାକୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୩୯୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏହି ସମାବେଶ ଦଳିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଜନ୍ମଦାତା ଏବଂ ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଥଲା ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ଏକଜୁଟ କରି ସର୍ବଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିରେ ସେମାନଙ୍କ ବିଷୟ ଉତ୍‌ଥାପନ 
କରିବା ଡକୂର ଆମ୍ବେଦକର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ବର୍ଣ୍ଣ ଭେଦ ବିରୋଧତାକୁ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ 
ସଂସ୍କାର କର୍ମସୂଚୀ ଠାରୁ ବାହାର କରି ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର 
ସଂବିଧାନର ରାଜନୈତିକ କର୍ମସୂଚୀରେ ପରିଣତ କରିଥଲେ । ଡ.ଆମ୍ଭେଦକରଙକ୍କୁ 
ଅନୁସରଣ କରି ଦଳିତ ମହାର ଚାତିର ଲୋକେ ବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ସମଜ୍ାର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଭିଭିକୁ 
ବିରୋଧ କଲେ ଏବଂ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ମହାକାବ୍ୟ ଓ ପୁରାଣର ବିକନ୍ପ ପାଠ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି 
ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ଉପରେ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର ମହାରମାନ ‘ନବବୌଦ୍ଧ" ରୂପେ 
ପରିଚୟ ଦେଇ ୧୯୫୬ ଠାରୁ ଚାରିଦଶକ ମଧ୍ଯରେ ସାହିତ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଧାରା 
ସୃଷ୍ଟି କଲେ ଏବଂ ଏହା ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ନାମଧାରଣ କରି ମରାଠୀ ସାହିତ୍ୟରେ ଏକ ବିଶେଷ 
ସ୍ଥାନର ଅଧଵକାରୀ ହୋଇପାରିଲା, ସ୍ଵକୀୟ ଗୁଣାତ୍ମକ ଉତ୍କର୍ଷ ବଳରେ ।... 

‘ଦଳିତ? ଶବ୍ଦଟି କେବେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୂଲା ତାହା ସଠିକ୍‌ ରୂପେ କହି ହେବ 
ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧୀଜୀ ଚତୁର୍ବର୍ଣଣ ବିଭକ୍ତ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଗଶ୍ତି ଭିତରେ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ହରିଜନ” ନାମ ଦେଇ ଏକ ସାମାଜିକ ସମ୍ମାନର ସ୍ଥାନ ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ । 
ମାକ୍ସବାଦୀମାନେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ଚତୁର୍ବଣ୍ଡକୁ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଚାର 
କରି ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସର୍ବହରା ବା ପ୍ରଲିଟେରୀଏଟ୍‌ ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତ୍ୁକ୍ତ କରିଥୂଲେ । 
ଆମ୍ବେଦକର ତ୍ସ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବର୍ଣ୍ଣ ବିଭକ୍ତ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଧାରଣା ସହିତ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭକ୍ତ ହିନ୍ଦୁ 
ସମାଜର ଧାରଣା ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଥୁବା ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁଲେ ହେଁ ତାଙ୍କର ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରଧାନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ସାଂସ୍କୃତିକ ସମତା । 

ଏଠାରେ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ ଯେ ଭାରତୀୟ ସମାଜବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରବୀଣ ନେତା ଡକୃର 
ରାମ ମନୋହର ଲୋହିଆ, ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଢାଡିଭେଦକୁ ଗୋଟିଏ ମୁଦ୍ଵାର ଦୁଇଟି ପାଖ ରୂପେ 
ବିଚାର କରୁଥୂଲେ । ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, ତୃତୀୟ ଦଶକରୁ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଜାତି ଭେଦକୁ ଆଧାର 
କରି ଗାନ୍ଧୀ, ଆମ୍ଭେଦକର, ମାର୍କୃବାଦୀ, ସମାଜବାଦୀ ( ଡ:ଲୋହିଆ )ମାନଙ୍କ ବଳିଷ୍ଠ ଲେଖା, 
ସଂଗଠନ ଓ ଆନ୍ଦୋଳନ ଯୋଗୁଁ ଭାରତର ଦଳିତ ଜାତିର ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ ଏକ ଦୃଢ଼ 
ସମାଜ୍ରଚେତନା, ଆମସଳମ୍ମାନବୋଧ ଓ ପ୍ରଗତି କାମନା ଗଢ଼ି ଉଠିଥୂଲା । ଏହାର 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ପରିଣତି ଥୁଲା ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ ବିଦ୍ରୋହୀ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ । 

୧୯୫୮ ମସିହାରେ ଦଳିତ ଲେଖକମାନଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସମ୍ମିଳନୀ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା, 
ଷାଠିଏ ଦଶକର ଆରମ୍ଭରୁ ଆନ୍ନାଭାଉ ସାଠେ, ଶଙ୍କର ରାଓ ଖରାଟ, ବାବୁରାଓ ବାଗୁଲ 
ଭଳି ବିଶିଷ୍ଟ ଲେଖକଗଣ ସେମାନଙ୍କ ଗଳ୍ପ କବିତାରେ ଦଳିତ ବାସ୍ତବତାକୁ ସାହିତ୍ୟର ବିଷୟ 
ରୂପେ ଉପସ୍ଥାପନ କଲେ ଏବଂ ତାହା ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ରୂପେ ଚିହ୍ନିତ ହେଲା । ଷାଠିଏ 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ୩୯୮ 


ଦଶକର ଶେଷ ଭାଗରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା ‘ଦଳିତ ପାନ୍ଧାରଂ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏହି ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟକୁ ଅଧ୍ବକ ପ୍ରସାରିତ ଓ ଲୋକପ୍ରିୟ କରି ତୋଳିଲା । 

ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ଅସ୍ୃଶ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରି ରଖିଛି, ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ସେହି 
ବିଚ୍ନିନ୍ନତା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର ଭରଜନ କରିଛି । ଏ ସାହିତ୍ଯ ଦୃପ୍ତ କଣ୍ଠରେ ଘୋଷଣା କରିଛି 
“ତୁମ୍ଭେମାନେ ( ମାନବାଦୀମାନେ ) ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛ । ଏବେ 
ଆମ୍ଭେମନେ ଘୋଷଣା କରୁଛୁ, ଆମେ ତୁମର ବର୍୍ଣଭେଦ ଓ କର୍ମଭେଦ ପ୍ରଭୃତି ଭେଦାଭେଦ 
ମାନୁ ନା, ଆମେ ଆପଣାଛାଏଁ ତୁମଠାରୁ ବିଜ୍ଚିନ୍ନ ହୋଇଯାଉଁଛୁ ।”” ୧୯୬୩ ମସିହାରେ 
ଦୀପାବଳୀ ସଂଖ୍ୟାରେ 'ମରାଠଓୟାଡ଼ା' ପତ୍ରିକାରେ ‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟଂର ସଂଜ୍ଞା ଓ ଇତିହାସ 
ବିଷୟରେ ବିସ୍ତୃତ ଆଲୋଚନା ହୋଇଥୂଲା ଏବଂ ଏହାପରେ ‘ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ଶହ୍ଦଟି 
ମରାଠୀ ସାହିଡ୍ୟରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଲାଭ କଲା । 

୧୯୭୨ ତୁଲାଇ ୯ ତାରିଖରେ ନାମଧେଓ ଧାସାଲ, ଅର୍ଜନ, ଭାଂଗଲେ, 
ଜେ.ଭି.ପଓୟାର, ଦୟାପଓୟାର, ଉମାକାନ୍ତ ରଣଧୀର, ରାମଦାସ ସୋରତେ, ଆମେରିକୀୟ 
ଚ୍ଲାକୃ ପାନ୍ଧାର ଆନ୍ଦୋଜନ ଡ଼ାଞ୍ଚାରେ ଦଳିତ ପାନଛ୍ଥାର ଆରମ୍ଭ କଲେ ।! ୧୯୭୨ ରେ 
ନାମଦେଓ ଧାସାଙ୍କ କାବ୍ୟଗ୍ରଛ ‘ଗୋଳପିଠ”ରେ ଯିଏ ଦଳିତ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଲେଖା 
ସେମାନଙ୍କ ନେଇ ଲେଖା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲେଖାକୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ କୁହାଗଲା । 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟିକ ଗଣ ଆମେରିକାର କଳା କବିତା ପଥ ଅନୁସରଣ କରି ଅପରାଧ ଜଗତର 
ଭାଷା, ବେଶ୍ଯାପଲ୍ୀର ଅସାମାଜିକ ଜୀବନ ନେଇ ପ୍ରକାଶଭଭଙ୍ଗୀ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏବଂ 
ଦଳିତଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଦଳିତ ଲେଖକ ଲେଖା ଓ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହର ସ୍ଵର 
ନଥ୍‌ବା ଦଳିତ ଲେଖକଙ୍କ ଲେଖାକୁ “ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରୁ ବର୍ଜନ କଲେ । 

କବି ଧାସାଲ୍‌ ବମ୍ବେ ନଗରୀର ବେଶ୍ୟଯାପଲ୍ୁର ଏକ ନିଷିଦ୍ଧ ଜଗତର ଅଧ୍ବବାସୀର କଥା 
କହନ୍ତି ତାଙ୍କ କବିତାରେ “ଆମେ ଏପରି ଭିକାରୀ ଯେ ମଣିଷ ହେବାକୁ ବାନ୍ତି ଆସେ, 

ଏପରିକି ନୁଢ୍ଗୁରା ଖାଇ ମଧ୍ୟ ପେଟ ଉରେନା 

ସାରାଦନିନର ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟର ଆଙ୍ଗୁଳି ଫାଙ୍କ ଦେଇ 
ଗୋଟିଏ ଦୀର୍ଘଶ୍ନାସ ବି ଯାଏନା 
ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଭାଙ୍ଗି ଚୂୁର୍‌ମାର ହେଉ” 
ବିଟ୍ରଲର ଭକ୍ତ ଚୋଖାମୋଲ, ତାଙ୍କର ‘ ଆସୁ, ଶ୍ୟ? କବିତାରେ ଅଭିଯୋଗ କରି କହନ୍ତି 
“ଭଗବାନ, ଆମର ଜନ୍ମ ପାପରୁ 
ତାହେଲେ ତୁମକୁ ସେବା କିପରି କରିବୁ ? 
ତାହେଲେ ତୁମ ସଙ୍ଗେ କିପରି ମିଶିବୁ ?” 

ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ଲେଖକ ଗଣ ଆମସ୍ମ ତି ରଚନାକୁ କବିତା ଓ 

ଆଖ୍ୟାୟିକା ପରି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ଦେଇଛତ୍ତି । ଆମତ୍ମସ୍ମ ତି ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଙ୍ଗରୂପେ 
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୩୯୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିବେଚିତ ହୋଇଛି । ଦଳିତ ଜୀବନ ଦଳିତ ଲୋକର ଏକାନ୍ତ ନିଜସ୍ବ, ଏହି ନିଜସ୍ଵତା ବୋଧରୁ 
ନିଜର ଜୀବନକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ସେ ଅନୁଭବ କରିଛି । ୧୯୭୮ ମସିହାରେ 
ଦୟା ପାଓ୍ୟାର ବଲୁତା’ ପି.ଇ. ସୋନା କାମ୍ଭଲେର ˆ 'ଆଠଇଞ୍ଚ ପକଶି” ପୁସ୍ତକ ସାହିତ୍ୟିକ 
ଶିଳ୍ପ ସାଫଲ୍ୟ ଏହାର ଉଦାହାରଣ । ଏସିଆ ମହାଦେଶରେ ଗାଛିଜୀଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ, 
ମାଓସେଡୃଙ୍ଗ ଦୀର୍ଘଯାତ୍ରା, (10୩ march ) ଓ ହୋଚିମିନୁଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ ପରିଚାଳନାରେ ଯେପରି 
ଜନସାଧାରଣ ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ନିଜ ରୂମିକାରୁ ନିଜର ମୁକ୍ତିର ସନ୍ଧାନ ପାଇଛନ୍ତି, 
ସେହିଭଳି ଦଳିତ ଲେଖକ, ନିଜର ଦୈନନ୍ଦିନ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ବିରୁଦ୍ଧେ ବିଦ୍ରୋହ କରି ନିଜ ମୁଲ୍ତିର 
ସନ୍ଧାନ କରିଛି । 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ ଉପନ୍ଯାସରସ୍ଥାନ ଗୌଣ । ଏହାର କାରଣ ଉପନାସୀ ବିଶାଳତା 
ଓ ଶିଳ୍ତଗୁଣ ହେତୁ ଦଳିତର ଜୀବନ ବୃହରତର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ଜୀବନର ଏକ ଅଂଶ ହୋଇଯିବାର 
ଆଶଙ୍କା ଥାଏ । ତଥାପି କନ୍ନଡ଼ ଓ ଗୂଜରାଟୀର କିଛି ଲେଖା ଉପନ୍ଯାସର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ପାଇପାରେ । 
ଅନ୍ୟ ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟଠ ବିଭାବ ହେଉଛି, ନାରୀର ଜୀବନ । ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ ସାଧାରଣ 
ଦଳିତ ଜୀବନର ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହ ନାରୀ ଜୀବନର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ମିଶିଯାଇ ନାରୀ ଲେଖକଙ୍କ 
ଲେଖାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ମର୍ମସ୍ତର୍ଶୀ କରି ତୋଳିଛି । 
ହୀରା ବାନସୋଡ଼େ ଲେଖୁଛନ୍ତି 
“ଆତ୍ମ ପଡ୍ରର ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁଠି, 
ଛୋଟ ଛୋଟ ଡୈଳଦୀପରେ ଯେଉଁଠି ଘର ସଜ୍ାଯାଏ 
ସେ ଦେଶରେ ନାରୀମାନେ ଏବେ ହିଁ ଦାସୀ” 
ଯେଉଁଠି ନାରୀମାନଙ୍କର ପରିଚୟ ପ୍ରକୃତିର ଫୁଲପରି ଝଡ଼ିପଡ଼େ 
ଯେଉଁଠି ଆବେଗର ଛୋଟ ଛୋଟ ମୁକ୍ତାଗୁଡ଼ାକୁ ପାଦରେ 
ଦଳି ଦିଆଯାଏ, ସେଠାରେ ସ୍ପପ୍ପର ସ୍ଵାଧୀନ ପକ୍ଷୀବନ୍ଦୀ 
ସେ ଦେଶରେ ନାରୀମାନେ ଏବେ ଦାସୀ” 
ଅନୁରାଧା ଗୁରିମ ବ୍ୟଥୂତ ଅଭିଯୋଗ ଓ ଗୁହାରି ତୋଜନ୍ତି କବିତାରେ 
“ଆମ ଜୀନର ଛିଣ୍ଡା କନ୍ଦ୍ରା ସବୁ 
ବର୍ଷରେ ଥରେ ଧୋଆଧୋଇ କରନା, 
ଆମେ ଡ ଇମିତି ନଙଟ୍ଟଙ୍କା, 
ଦୁନିଆଁ ସାମୁନେ ଆମକୁ ଆଉ ନଙ୍ଗଳା ନରନା” 
୧୯୨୭ ମସିହା ୨୫ ଡିସେମ୍ବର ଚଭାଦର ହ୍ରଦର ମହାରମାନେ ଜଳନେବା ପାଇଁ 
ଡ: ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ନେଡତ୍ସରେ ସମବେତ ହୋଇଥୂଲେ ! ସେହି ଦିନଠାରୁ ଦଳି ତମାନଙ୍କର 
ସଂଘବବ୍ଧ ବିଦ୍ରୋହ ସୂତ୍ରପାତ ହେଲା ଏବଂ ଏହାହିଁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ଜନକ । ଏହି 
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ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ୪୦୦ 


ସମାରୋହକୁ ଉଦ୍ବବୋଧନ ଦେଇ ଡ: ଆମ୍ମେଦକର କହିଥୂଲେ : 

“ଅସୃଶ୍ଯଡା ଦୂରୀକରଣ ଓ ସମତା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ଆମେ ହାତକୁ 
ନେଇଛୈଁ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ ଆମକୁ ହିଁ କରିବାକୁ ହେବ । ଆମପାଇଁ ଅନ୍ୟମାନେ କରିଦେବେ 
ନାହିଁ । ଆମେ ଯଦି ଭାବୁ ଯେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଆମେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛୁ ଏବଂ ଏହି କାଯ୍ୟରେ 
ଆମେ ଭଲଭାବେ ନିୟୋଜିତ ହେବୁ, ତାହାହେଲେ ଆମର ଢୀବନ ଅର୍ଥମୟ ହେବ ! ଆସନ୍ତୁ 
ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଜୀବନ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବା । ୧୯୫୮ ସାଲରେ ଦଳିତ 
ଲେଖକ ସମ୍ମିଳନୀରେ ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୃହୀତ ହୋଇଥଲା: 

ଦଳତି ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ସାହିତ୍ଯ, ଓ ଦଳିତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ 
ସାହିତ୍ୟ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ?! ନାମରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରୂପେ ଗୃହୀତ ହେଉ ଏବଂ ତାର 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧି କରି ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂଗଠନ ଗୁଡ଼ିକରେ 
ଯଥୋଚିତ ସୀକୃଡି ଦିଆଯାଉ” । ଏହି ଘଟଣା ପରଠାରୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନେଇ ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି ବିଭିନ୍ନ ଗୁଜରାଟୀ, ତେଲ୍‌ଗୁ ଓ ବଙଗଜା ସାହିତ୍ୟରେ । ଦଳିତ 
ଲେଖକଗଣ କ୍ଷୁଦ୍ର ପତ୍ରିକାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ବିରାଟ ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଓ ପ୍ରବନ୍ଧ ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ 
“ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟକୁ ପ୍ରସାରିତ ଓ ସମୃଦ୍ଧ କରି ଚାଲିଅଛି ! ଗୁଜରାଟୀ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ 
ମଙ୍ଗଳରାଠୋର, ଯଶବନ୍ତ ବାନ୍ଦେଲା, ଜୟନ୍ତପାରମାର, ରାସୋଲାଙ୍କି, କନ୍ନଡ଼ ସାହିତ୍ୟରେ 
ସିଧ୍ବାଲିଙ୍ଗାଇୟା, ଗଙ୍ଗାରାମ ଚଣ୍ଡାଲ, ଏଲ୍‌ହନୁମନ୍ତ ଭୟାକେରାମୟା ନିଜସ୍ଵ ସାହିତିୟକ 
କୃତି ଓ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଶୈଳୀରେ ସୁନାମ ଅର୍ଜନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଲୋକପ୍ରିୟ 
ହୋଇ ପାରିଛନ୍ତି । 

ଗୁଜରାଟୀ ଦଳିତ କବି ଯଶବନ୍ତ ବାନ୍ଦେଲା କବିଡା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପରିଚୟରେ ଦଳିତର 
ପରିଚୟ ଦେବାକୁ ଯାଇ ଲେଖୁଛନ୍ତି 

““ଏହ୍ରି ମସ୍ତକଟି ସମ୍ଭୁକର 

ହାତ ଦୁଇଟି ଏକଲବ୍ଯର 
ଏଇ ହୃଦୟଟି କବୀରର 

ମୁଁ ଢାବାଳି ସତ୍ଯକାମ 

କିନ୍ତୁ ଏଇ ପାଦଦି'ଟି ଏବେବି ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟ” ଗୁଜରାଟୀ କବି ସିଧ୍ବାଲିଙ୍ଗୟୟା ବିଦ୍ରୋହର 

ଫ୍ୁନ଼ାର ତୋଳି ଲେଖନ୍ତି: 
ଏମାନେ ଯେତେବେଳେ ପାଟି ଖୋଲିଲେ 
ସେମାନଙ୍କର ମୁହଁ ବନ୍ଦ ହେଲା, 
ଏମାନଙ୍କର ( ଦଳିତଙ୍କର) କଥା ଶୁଣୁଶୁଣୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଶନ୍ଦବନ୍ଦ ହେଲା, 
କ୍ରାନ୍ତିରବେଳେ ଆମର ଲୋକହାତ ବଡ଼େଇ 
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୪୦୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଧରିଲେ ତାଙ୍କର ଚୁଟି 
ଯେଉଁମାନେ ଏତେକାଳ ମାରିଥୂଲେ ଏହାଙ୍କୁ ‘ଚାବୁକ 

ଉପସଂହାର: 
ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତରେ ଡାମିଲ, ତେଲୁଗୁ, କନଡ଼, ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ଲେଖକଙ୍କ ସ୍ଵର ଦୃଢ଼ତର 
ହୋଇ ଉଠିଛି । ପ୍ରାୟ ଦେଡ଼ଶ ବର୍ଷ ତଳେ ଗୋପାଳ କ୍ରିଷ୍ଣ ଭରତିଆର ଦଳିତ ଓ ନାରୀ 
ଜାଗରଣ ପାଇଁ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଥୁଲେ । ଠିକ୍‌ ପରେ ପରେ ସୁବ୍ରମନ୍ୟମ୍‌ ଭାରତୀ ଗୋଟିଏ 
ଅସ୍ବଶ୍ୟ ବାଳକର ଉପନୟନ କରାଇ ତାକୁ ମନ୍ତ୍ର ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥୂଲେ । ଅଶୀଦଶକର ଶେଷ 
ଭାଗରୁ ତାମିଲନାଡ଼ରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯର ସ୍ଵର ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ସୁସଂଗଠିତ ହୋଇ ଉଠିଲା 
ବାଙ୍ଗାଲୋର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରେ ତାମିଲ ସୀହିତ୍ଯ ପ୍ରଫେସର ଟାମିଟଭନ, ‘ରକ୍ତ ନଦୀ” 
ଉପନ୍ୟାସର ଲେଖକ ଇହ୍ଦିରା ପାର୍ଥ ସାରଥୀ, ସିଭାକାମି ପୁପାନି (ଫିରହୁର ଲେଖକ), 
ସୋ, ଧରମନ ସି.ଏସ୍‌.ଚଲାପା ତାମିଲ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଲେଖକ ରୂପେ 
ଲୋକପ୍ରିୟ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଅନ୍ୟପ୍ରାନ୍ତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ଯଥା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଦଳିତ ଲେଖକ କେତେକ ଥୂଲେ 
ହେଁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘବଦ୍ଧ ଉଦ୍ୟମ ହୋଇନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ ଲେଖାକୁ ନୂତନ ଶୈଳୀ 
ଓ ଆଭିମୁଖ୍ୟରେ ଅନନ୍ଯକରି ତୋଳିବାକୁ । ଅଧୁନା ଭାରତର ରାଜନୀତିରେ 
ଦବିତମାନଙ୍କର ପତତାବ ଓ ସ୍ବାତନ୍ତି୍ଯ ଏବଂ ସବୁ ଦଳର ନେଡୃବର୍ଗଙ୍କର ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆପଣେଇ ନେବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା, ସେମାନଙ୍କୁ ଯେ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ଏକ୍ୟବଦ୍ଧ କରି ତୋଳିବ 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍ତ୍ରତିକ ନ୍ୟାଯ୍ୟଦାବି ହାସଲ ପାଇଁ 
ବିଷ୍ଣୁ ସଂଗ୍ରାମକୁ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ଭାଷାରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟାଇବା ଏଥୁରେ ତିଳେ 
ମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ସମ୍ବିଧାନ ସଭାରେ ଭାଷଣ ଦେଇ ଡ. ଆମ୍ବେଦକର କହିଥ୍‌ଲେ 
“ସାମାଜିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଏକ ଜୀବନଧାରା, ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ସମତା ଓ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ । ଏ ତିନୋଟି ଆଦର୍ଶ ଏକକ ଓ ଅବିଢ୍ଛନ୍ ଏତିନିଟି ଆଦର୍ଶକୁ ପୃଥକ କରିଦେଲେ 
ଗଣତନ୍ତ୍ରର ଲକ୍ଷ୍ଯ ପଣ୍ଡ ହୁଏ” ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ଉ୍ଠପ୍ରବାହରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯବୀଜ 
ଯେ ସବୁତ ଗବୁରି ଉଠିବ ଏ ଆଶା ପୋଷଣ କରିବା ଅସମୀଚୀନ ନୁହେଁ । 

ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମ ବିକାଶ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ସାହିତ୍ୟ ସହ ବର୍ଭମାନର ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟର ସଂପର୍କ ଅଧ୍ୟୟନ ଆବଶ୍ଯକତା ଉପଲବ୍ଧି କରାଗଲାଣି । ଦଳିଡ ସାହିଡ୍ଯ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଣ ଦିଳିତ ସାହିଡ୍ୟର ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଗଲାଣି । ଲଜ୍ଜା, କ୍ରୋଧ ଦୁଃଖ ଓ ଆଶା 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵର ହୋଇଥୂଲେ ହେଁ ଏହାର ପ୍ରକାଶ ଶୈଳୀ ସମଭେଦରେ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଛି । ଅଣ ଦଳିତ ସାହିଡ୍ଯର ନାନ୍ଦନିକତା ଓ କାବ୍ୟରୀତି ଆଧୁନିକ, ଅତ୍ଯାଧୁନିକ 
ଓ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ରୀତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ କି ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛି ତା ବିଚାରର ଅପେକ୍ଷା 
କରୁଛି । 
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ତେଲ -ପସରା ଓ ବେଇ-ପସରା ୪୦୨ 


ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଏବେ ସାହିତ୍ୟ ନଗରରେ ପ୍ରବେଶ କରିଛି । ପ୍ରଚଳିତ ସାହିତ୍ୟର 
ସାର୍ବଭୌମତଡ୍ଵକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିଛି ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜ ଓ ଇତିହାସ ସଂବନ୍ଧରେ ଆମର 
ଅବଧାରଣାକୁ ବଦଳାଇ ଦେଇଛି । 
ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 

ଓଡ଼ିଆ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ଦୁଇଟି ଦିଗପ୍ରତି ଦୃଶ୍ିଦେବାକୁ 
ପଡ଼େ । ଗୋଟିଏ ହେଲା ଦଳିତମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଅଦଳିତ ବା ବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଦ୍ବାରା ରଚିତ 
ସାହିତ୍ୟ, ଅନ୍ୟଟି ହେଲା ଦଳିତ ଲେକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ସାହିତ୍ୟ । ଉତ୍ତୟ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟରେ ବିଭବ ଓ ବିଭାବ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରଭାବେ ସ୍ଵୀକୃତ ବା ସୁବିଦିତ ନହେଲେ ହେଁ 
ପ୍ରାଚୀନକାଳରୁ ଏହାର ସ୍ଥିତି ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । 

ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ନୀଚତମ ଜାତି ହେଲା ତଫସିଲଭୁକ୍ତ ଜାତି ଓ ଉପଜାତି, ହରିଜନ, 
ଆଦିବାସୀ । ଆଦିବାସୀମାନେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟ, ନୁହତ୍ତିୟ ମାତ୍ର ଉଚ୍ଚଜାତିର ଲୋକଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ଅବହେଳିତ ଓ ଶୋଷିତ । ଏମାନଙ୍କର ସଂସ୍କ୍ୃତୀକରଣ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ବହୁକାଳରୁ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ଚାଲି ଆସିଥୂଲେ ହେଁ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ଏକୀକରଣ ବାଞ୍ଚନୀୟ 
କି ନୁହେଁ ପ୍ରଶ୍ନ ବିତର୍କିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ ସେମାନେ ଯେ ଚତୁର ଶିକ୍ଷିତ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଶୋଷିତ ହୋଉଛନ୍ତି ଏହା ନିସନ୍ଦେହ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏମାନେ ଦଳିତ ସଂପ୍ରଦାୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 
ଏମାନଙ୍କ ଦୟନୀୟ ମାତ୍ର ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଜୀବନର ଲୋମହର୍ଷଣକାରୀ କାହାଣୀ ସାହିତ୍ୟର 
ପୃଷ୍ଠାମଣ୍ଡନ କରିଅଛି । ଓଡ଼ିଶାର ବ୍ୟାପକ ଅଞ୍ଚଳ ପ୍ରାୟ ୪୦ ପ୍ରତିଶତ ଅନୁସୂଚିତ ଅଞ୍ଚଳ 
ବା ଆଦିବାସୀ ଅଧୁଷିତ ଅଞ୍ଚଳ । ଓଡ଼ିଶାର ମୋଟ ଲୋକସଂଖ୍ୟାର ୧୮ ପ୍ରତିଶତ ହରିଜନ 
ଏବଂ ୨ ୨ ପ୍ରତିଶତ ଆଦିବାସୀ । ତଥାପି ୫୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏମାନଙ୍କୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି 
ବା ଏମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ସମାଜସଂପର୍କିତ ସାହିତ୍ୟ ଆଶାନୁରୂପ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନଥୁଲା । 
ଏହାର କାରଣ ବିଭିନ୍ନ । 
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ଜନେ ହସିବେ ସିନା ଏହି ତହୁଁ ଫଳ 


ଚୌଧୁରୀ ହେମକାନ୍ତ ମିଶ୍ର 


ପ୍ରିୟ କବିସୂର୍ଯ୍ୟ କବିବର, ଉପର୍ଯ୍ୟୁସ୍ତ ପଦକ କବିତାରେ ଲେଖ୍ଦେଲା ବେଳେ ସମ୍ଭବ ତୁମର 
ମନେହୋଇ ନାହିଁ ଯେ ଉପସ୍ଥିତ ଲେଖକ କେବଳ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କିଞ୍ଚଡ଼ ଚେଷ୍ଟା 
କରିଆସୁଛି ଯେପରି କନେ, ଅର୍ଡାଡ଼ ଲୋକମାନେ, ପାଠକ -ପାଠିକାମାନେ ଟିକିଏ ହସିବେ। 
ତୁମେ ବି ଠାକୁରଙ୍କୁ “କୌତୁକ ଲମ୍ବଟାୟ” କହି ସ୍ତୁତି କଲ, ହାସ୍ୟ କଲ୍ଲୋଳରେ “ଏ ହେଲା 
ହୋ, ସେ ହେଲା ହୋ” ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଏପରି ରସ ପରଷିଲ ଯେ କୁଆଡ଼େ ରଜା 
ହସି ହସି ତାଙ୍କର ପୂରୁଣା ବଥଟାକୁ ଫଟାଇ ଦେଲେ। ଯଦ୍ୟଯପି ସତ କି ମିଛ ଜଣାଯାଉ 
ନାହିଁ। ଜଣେ ପଣ୍ଡିତ ବହୃତ ଗବେଷଣା କଲା ଉତ୍ତାରୁ କହିଛନ୍ତି, ତୁମେ ବଡ଼ ଜୋର ଅଳ୍ପ 
ହସିତଂ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ କିଛି ସୃଷ୍ଟି କରିଛ, ହୋ ହୋ ଠୋ ଠୋ ହସିବା ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଯାକେ 
ଯାଇନାହିଁ । ତାହା ବା କାହିଁକି କଲ ବୁଝାଯାଉ ନାହିଁ, ଆଉ ଅଛ ହସି କାହାର ବାକି ସୁଖ 
ଅଛି ? ଶାସ୍ତ୍ର ବୋଇଲା “ନାଳ୍ଛେ ସୁଖମସ୍ତି' । ହଇହୋ ପଶ୍ରିତେ, ଯେବେ ହସାଇବାକୁ ଅଇଲ, 
ଟିକିଏ ଭଲକରି ହସାଇ ହେଲେ ଦେଇଥାନ୍ତି, କ'ଣ ମନ୍ଦ ହୋଇଥା'ନ୍ତା ? ସେ ଖାଲି ତୁମର 
ଦୋଷ ନୁହେଁ ଅନେ ବହୁତ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜୋର ଜୋର ହସିବା ଜିନିଷଟା ବଡ଼ ପସନ୍ଦ 
ନୁହେଁ । ହେଁ ହେଁ ଫୈ ଫୈକୁ କେଉଁ ବାପ ସହିବ ଭଲା ? ତେବେ ଏ କଥାଟା ମାନିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ବକଟେନାକୁରୁ ହସ ଫ୍ରଟେଇବାକୁ ହେଲେ କେଡ଼େ ଘାଏଁ ଖଟିବାକୁ ହୁଏ ସେକଥା 
ଅନୁଭବୀ ଜାଣିଥୁବା । ପୁଣି କେତୋଟା ଆମର ହସାଇବାର ଅପରାଗତା ଅଛି ଆଉ କେତେଟା 
ଉପଭୋକ୍ତାଙ୍କର ହସିବାର ଅକ୍ଷମତା ଅଛି ସେ କଥା ବି ଭାବିବାର ଅଛି। ଯେବେ ତାଙ୍କର 
ଅପାରଗତା ହେତୁ ସେ ଅଛଟିକିଏ ହସିଦେଲେ, ଅଥଚ ଭିତରେ ମସଲା ଥୂଲା ଅନେକ, 
ଚାହିଁଥୁଲେ ଖୁବଧ ଦମେ ବସି ଦେଇ ପାରିଥାନ୍ତେ, ସେଥକୁ ଆମେ ନାଚାର । 

ଲୋକେ ହସିବାକୁ କାହିଁକି ଏତେ ଅମଙ୍ଗ କହନି ? ହସାଇବା ଲୋକ ଚାହିଁ ବସିଛି 
କେତେବେଳେ ହସିବେ । ଡାକ୍ତର କହୁଛନ୍ତି ହସିଲେ ଭଲ, ସାମାବିକ ବିଜ୍ଞାନୀ, ମନୋବିଜ୍ଞାନୀ 
ଯାହାକୁ ଦେଖୁବ ସମସ୍ତେ ହସର ସ୍ତାବକ ହୋଇଛନ୍ତି। ତେବେ ବି ତୁମେ ଯେବେ ରାସ୍ତାରେ 
ଚାଲୁଚାଲୁ ଶହେଟା ମୁହଁର ଫଟୋ ଉଠାଇଦେବ, ତହିରୁ ଚାରିଟା କି ପାଞ୍ଚଟା ହସହସ ମୁହଁ 
ପାଇବ କି ନାହିଁ ସନ୍ଦେହ। ବାକିମାନେ କଂଣ ପ୍ରକୃତରେ କିଛି ଗୁରୁଗମ୍ଭୀର ତତ୍ମ ନେଇ 
ଚିନ୍ତା କରୁଥାନ୍ତି, ନା ମନରେ କାହାପ୍ରତି ଆକ୍ରୋଶ କି ରାଗ-ଦ୍େସ ହେତୁରୁ ମୁହଁଟା ଏପରି 
ହେଙ୍କୁ ଶୁଫ୍ଦିଲା ପରି କରି ରଖୁଛନ୍ତି ? ସେ କଥା ବୁଝାଯାଉ ନାହିଁ। ହିସାବ କରି ଦେଖୁଲେ 
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ଜନେ ହସିବେ ସିନା ଏହି ତହୁଁ ଫଳ ୪୦୪ 


ଅନ୍ୟ ସବୁ ଜାଗାରେ ସେହି ଏକାଭଳି ଭାଗମାପ ପାଇବ । ଦପ୍ତରରେ ହସ ହସ ମୁଖ ଆଉ 
ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳୁ ନାହିଁ। ଯେବେ ମିଳୁଛି, ସେ କେବଳ ଟଙ୍କାପଇସା ପାଇଲା ପରେ, ଖୁବ ଅଳ୍ପ 
ସମୟ ପାଇଁ। ସଭାସମିତିରେ ବି ହସର ଦେଖା ମିଳିବ ନାହିଁ, ଯଦି ମିଳିବ, କାହାରିକି 
ଖୁସ୍‌୍କରିବା ଲାଗି ମିଳିବ ଏବଂ ଭୁଲ୍‌ ଜାଗାରେ ବି ମିଳିପାରେ। ରାଜନୀତି ଭିତରେ କେଉଁଠି 
କ”ଣ ହେଉଛି ଜାଣିବା ଆମପରି ସାମାନ୍ୟ ମଣିଷଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେବେ 
ଦୂରଦର୍ଶନ କୃପାରୁ ଅନେକ ନେତାଙ୍କର ଟେବୁଲ ବାଡ଼ିଆ, ପ୍ରଶ୍ରୋତ୍ତରୀ, ବଚନିକା ଏବଂ ନାନା 
ଦଳଗତ ସଭାର ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ। ତହିଁରୁ ଖୋଜି ଖୋଚି ନୟାନ୍ତ ହେଲେ ବି ହସିଲା 
ମୁହଁ ମିଳିବ ନାହିଁ। ସେମାନେ ପରେ ତାଙ୍କ ନିଜ ନିଜ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ନିଷ୍ମୟ ହସୁଥ୍‌ବେ, ଆମର 
ପରଦା ଉପରେ ସେସବୁ ଦିଶୁ ନାହିଁ। ତେବେ ହଁ, ଯେବେ ଘୋର ବିରୋଧୀ ଦୁଇଜଣଙ୍କର 
କେଉଁଠି ଫଟୋ ବାହାରିଥାଏ ଖବରକାଗଜରେ, ସେଠେଇଁ ଆକର୍ଣ୍ଣ ବିସ୍ତାରିତ ହସ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ। ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମ ଭିତରେ କଳିଗୋଳ କିଛି ନାହିଁ, ଆମେ ସେଇ ଜଣେ 
ମାତ୍ର ମହାନେତାଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ, ଘରକଳିକି ପଦାରେ ପକାଇବାକୁ କଦାପି ରାଜି ହେଉଁ ନାହିଁ, 
କେବଳ ଲୋକେ ଯାହା ପ୍ରଚାର କରିବାର କରୁଥା ଛୁ। ମନଖୁସିରେ ହସୁଥୂବାର ଚିତ୍ର କେଜାଣି 
କାହିଁକି କାହାରି ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ଠାଏ ଅତି ବିଷର୍ଣ୍ଣ ବଦନରେ ଗୋଟାକାତେ ବିଦ୍ଧାନନ ବସିଥୂଲେ। ଜଣେ ତାଙ୍କ ଭିତରୁ 
କଣ ନିବନ୍ଧ ପାଠ କରୁଥା'ନ୍ତି। ଖବର ପାଇଲୁ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ହେଉଛନ୍ତି ହାସ୍ୟକବି 
ଓ ହାସ୍ୟକାର। ନିରକ୍ଷରେ ଗୁରୁଗମ୍ଭୀର ଘୋଷଣା ରହିଥୂଲା ଯେ ଦୁନିଆଟା ହସବିହୀନ 
ହୋଇଯିବାକୁ ଆଉ ଅଧୁକ ଡେରି ନାହିଁ। ସେ ଏଥୁପାଇଁ ଧନୀ ଦେଶମାନଙ୍କର ସମ୍ପଭି ଲାଗି 
ମୂଷିକ ଦଉଡ଼ ଓ ଗଳାକଟା ପ୍ରତିଯୋଗିତାକୁ ସର୍ବାଗ୍ରେ ଦାୟୀ କରିଛନ୍ତି । ଦଉଡ଼ିବା ଲୋକ 
ପକ୍ଷରେ ହସିବା ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ, ପ୍ରତିଯୋଗିତା ହୋଇଥ୍‌ଲେ ତ ଆହୁରି ବେଶି । 
ଯେବେ ଧନୀ ଦେଶମାନଙ୍କର ଏପରି ଅବସ୍ତା ହୋଇଛି, ହରିଦ୍ରମାନଙ୍କର କିଭଳି ଅବସ୍ତା, 
ସେକଥା କହିବା ନିଷ୍ପୟୋଜନ । ସେଗୁଡ଼ିକ ଖାଲି ଛଟପଟ, ଡହଳବିକଳ, କାହାକୁ 
ପାହୁଲାଟାଏ ମିଳେ ତ କାହାକୁ ଅଧଲାଏ ମିଳିଲେ ସେ ରବେଇଖବେଇ ହୋଇ ନିଜର 
ମଥାବାଳ ଝିଣ୍ଡାଉ ଥାଏ । ଆଉ ହସିବ କେତେବେଳେ ? ଅନ୍ୟମାନେ ସମସ୍ତେ ତ ତାଳି 
ଦେଇ ତତ୍ସକୁ ନିଜର ସମର୍ଥନ ଜଣାଇଲେ ! ପଛ ବେଞ୍ଚରେ ବସି ଆମେ ବେଶ୍‌ ବୁଝିପାରିଲୁ, 
ଏପରି ଏକ ଅସମ୍ଭବକୁ ସମ୍ଭବ କରିବାକୁ ଏହି ଜଣାକାଡେ ବାହାରି ପଡ଼ିଛନ୍ତି ନଚେତ 
ପଦାରେ ତୁଛା ଶୁଖା ଖଡ଼ଖଡ଼ ¦ ଜଣେ କବି ଉଠି ଖୁବ୍ଧ ଜମେଇ ଗୀତ ବାହୁନିଲେ, କୁଆଡ଼େ 
ଗଲା ମଣିଷ, ମଣିଷଙ୍କ ଭିତରେ ଆଉ ମଣିଷ ମିଳୁ ନାହିଁ । ହେଲା ତାଳି। ମୋଟ୍‌ କଥା, ମଣିଷ 
ଥୁଲେ ହସ ମିଳିଥାନ୍ତା । ସେ କବି ମହାନ, ନିଜେ କାନ୍ଦୁଆନ୍ତି, କିରୁ ସମସ୍ତସ୍ତଙ୍କୁ ହସାଉଥଆନ୍ତି । 
ଏଡେ ବର୍ଷ ବିମର୍ଷ ଭାବରେ ହାସ୍ୟ ଉପରେ ଘଣ୍ଡା ଘଣ୍ଟା ଧରି ଆଲୋଚନା ହୋଇଥଲା ଯେ 
ମନେହେଲା ଏଠାରେ ହାସ୍ୟର ଏକ ଶୋକସଭା ହେଉଛି କି ଆଉ ? ପରେ ନିଶ୍ଚୟ ତାହାର 
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୪୦୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆତ୍ମାର ଶାନ୍ତି ଓ ସଦଗତି ଲାଗି ଦୁଇମିନିଟ୍‌ ନୀରବ ପ୍ରାର୍ଥନା ହୋଇଥୂବ, କିନଧ ସେତେବେଳକୁ 
ଆପଣମାନଙ୍କର ସେବକ ସେଠାରେ ନଥୁଲା । 

ଆଉ ଗୋଟିଏ ଚମଜ୍କାର ଘଟଣା ନଜରକୁ ଆସିଛି । ଏବେ ପୁଞ୍ଜିଏ ଲୋକ ନିଜକୁ 
ହାସ୍ୟପ୍ରେମୀ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରି ହାସ୍ୟକାରକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରିବା ଲାଗି କିଛି ପାଣ୍ଠି ଏକାଠି 
କଲେ । କହିଲେ, ଯେବେ ପୁରସ୍କାର ଲୋଭରେ ବାକି ସବୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଚାଲିଛି, ଆଉ 
ପୁରସ୍କାର ନ ଥୁବାରୁ, ଏଇଟା ପଡ଼ିଯାଉଛି, ଏହାକୁ ଉଠାଇବାର ଉପାୟ ହେଉଛି ପୁରସ୍କାର 
ଦେବାକୁ ହେବ । କେତେଟା, କେତେଟା କେତେକର, କୋଉଠି, କିଏ ହେବ, କେବେ ହେବ 
ଆଦି ବହୁ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ହେଲା ପରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିଲା କାହାକୁ ଦିଆହେବ ? ସେଇଠୁ 
ହାସ୍ୟପ୍ରେମୀଙ୍କ ଭିତରେ ଘୋର କନ୍ଦଳ ଉପୁଜିଲା । ଯେ କହୁଛି ଅମୁକକୁ ଦିଅ, ସେ କହୁଛି 
ସମୁକକୁ ଦିଅ । ଜଣେ ଆସି ମାଙ୍କଡ଼ ଏଣ୍ଡୁରିପିଠା ବାଣ୍ଟିବା ପରି ଭଲଲୋକୀ କରି କହିଲେ, 
““ସ୍ରମସ୍ତେ ପାଆନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ବର୍ଷକ ଦେଇ ଆରବର୍ଷକ ପାଇଁ ରଖୁଥାଅ ।”' ଆରମ୍ଭ କଲେ 
ବନ୍ଦ କରିବାଟା ଭାବୁ ନାହିଁ । ବହୃତ ଆଲୋଚନା ପରେ ସ୍ଥିର ହେଲା, ଏ ବର୍ଷ କାହାରିକି 
ଦେବା ଦରକାର ନାହିଁ । ଆରବର୍ଷକୁ ଦୁଇଜଣଙ୍କୁ ଏକାଠି ଦେଲେ ଉଭୟପକ୍ଷ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ରହିବେ । ତାହା ପରେ ଯାହାର ନାଁଟା ଆସିଲା, ତାକୁ ଏତେ ଅଛ ପଇସା ଦେବାଟା ସୁନ୍ଦର 
ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ଆଉ ଜଣକୁ ଦିଆଗଲା । ସେ ଜଣକ ଘୋଷଣା କଲା, ହାସ୍ୟକାରଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସେଇ ହେଲା ମଉଡ଼ମଣି । ଆରଜଣକ ରାଗିଯାଇ ଆଗରୁ କହିଦେଲେ, ୯‘ ତାଙ୍କୁ 
ଦେଲେ ବି ସେ ନେବେ ନାହିଁ ।”” ହାସ୍ୟ ଭିତରେ ଏପରି ରାଜନୀତି ପଶିଗଲାଣି ବୋଲି 
ଆମେ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଜାଣି ନଥୁଲୁ | ହାସ୍ୟପ୍ରେମୀଙ୍କୁ କରଯୋଡ଼େ ଅନୁରୋଧ, ଏଣିକି 
ଏସବୁ ପ୍ରତିଯୋଗିତା କରି ପୁରସ୍କାର ବିତରଣ କରିବାକୁ ପୁନର୍ବିଚାର କରନ୍ତୁ । 
ଚେକୋସ୍ପୋଭିଆରେ ଗୋଟିଏ ସରକାରୀ “ହାସ୍ୟଭବନ”ଂ ରହିଛି । ସେଇମିତି କିଛି କଲେ 
ବୋଧୁହଏ ନାଗରିକ -ଚେତନା ଆସିପାରିବ । ସେହିଭବନରେ କାର୍ଟୁନ ବା ବ୍ଯଙ୍ଗଚିତ୍ରର 
ଗ୍ୟାଲେରି, ହାସ୍ୟରସର ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ପ୍ରଦର୍ଶନ ଲାଗି ପ୍ରେକ୍ଷାଗୃହ, ପୂୁସ୍ତକଗାର, ଭିଡ଼ିଓ ଓ ଅଡ଼ିଓ 
ଲାଇବ୍ରେରୀ ଆଦି ରହିଛି ଏବଂ ତା”ର ବିକ୍ରିର ବ୍ୟବସ୍ଥା ରହିଛି । ସେଇମିତି କିଛି କଲେ 
ବୋଧହୁଏ ନାଗରିକ- ଚେତନା ଆସିବାରିବ । ଏକଥା ଥରେ ଜଣେ ହାସ୍ୟପ୍ରେମୀଙ୍କୁ କହିଥୁଲି 
ଯେ ସେ ସଙ୍ଗେ ସଟ୍ଗେ ସରକାରୀ ମ୍ବଂଚୁରୀନେଇ ସେଠାକୁ ଯିବାକୁ ଦରଖାସ୍ତ 
ପକାଇଥୂଲେ । ଗଲେ କି ନାହିଁ ଜଣା ନାହିଁ । । 

ମାନିଲୁ, ତୁମର ସଂସାରଟା ବିଷାଦରେ ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇ ରହିଛି । ବୁଦ୍ଧଦେବ କୁଆଡ଼େ 
ବାରବର୍ଷ କାଳ ଚାରିଆଡ଼କୁ ଭଲକରି ନିରିଖୁ ଚାହିଁ ଶେଷକୁ କହିଲେ ‘ସବୃବମ୍‌ ଦୁଃଖମ୍‌' 
ଅଥବା ଓଡ଼ିଆରେ “ସଅବୃବୁ ଦୁଃଖ” । କିନ୍ତୁ ତହିଁରେ ହସର ବିଲ୍କୁଲ ଜାଗା ନାହିଁ । ବୋଲି 
ମଧ୍ଧ ବାଜିମାରି କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଚାଇନାରେ ଏକ ହସିଲା ବୁଦ୍ଧର ମୂର୍ଭି ଅଛି, ଯାହାର 
ପ୍ରତିକୃତି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶରେ ବି ମିଳେ । ପେଟୁଆ, ମୋଟା, ଚନ୍ଦାମୁଣ୍ଡିଆ ବୁଢ଼ାଟି ବେଦମ୍‌ 
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ଜନେ ହସିବେ ସିନା ଏହି ତହୁଁ ଫଳ ୪୦୬ 


ହସି ଚାଲିଛି । କଂ ଣ ଦେଖୁ ସେ ହସୁଛି ସେ କଥା ସେଇ ଜାଣିଥ୍‌ବ । ତେବେ ଆଖ୍‌ ବୁଲାଇ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବି ଯେ କିଛି ମିଳିବ ନାହିଁ ତାହା ନୁହେଁ । ହେଇ ସେଦିନ ଜଣେ ବହୁ ପୁରସ୍ତ୍ୃତ 
କବିଙ୍କୁ ରେଡ଼ିଓବାଲାଏ କବିତା ବିଷୟରେ କଂଣ ସବୁ ପଚାରିବାରୁ ସେ କହିଥୂଲେ ମତେ 
ସେଗୁଡ଼ା ପଚାରନ୍ତୁ ନାହିଁ । ମୁଁ ସେସବୁ କିଛି ଜାଣେନା ।” ସେ କଥାଟା ସତ ହେଲେ ବି 
କଥାଟା ଶୁଣି ଅନେକ ହସିଥୂଲେ । ଜଣେ ଗାୟକଙ୍କୁ ଲକ୍ଷେ ଟଙ୍କା ସମ୍ମାନ ମିଳିଲା ପରେ 
ସେ କହିଥୂଲେ ସେ ଗାଇବେ ହିଁ ଗାଇବେ । ଉଦ୍ୟୋକ୍ତାମାନେ ତାଙ୍କୁ କେତେ ବୁଝାଇଲେ, 
କହିଲେ ଆପଣ ତ ବୁଢ଼ା ହୋଇଗଲେଣି,, ଏମାନେ କେତେ ଭଲ, ଭଲ ସଙ୍ଗୀତ ଆପଣଙ୍କ 
କଣ୍ଠରୁ ଶୁଣିଥ୍‌ବେ, ଆଜି ଆପଣଙ୍କ କଣ୍ଠର ସେ ଅବସ୍ଥା ତ ନାହିଁ, ବେମାର ଅଛନ୍ତି ଅନେକ 
ଦିନରୁ । ଗୀତଟା ନ ହେଲେ କିଛି କ୍ଷତି ହେବ ନାହିଁ । ସେ କିନ୍ତୁ ନଛୋଡ଼ବନ୍ଧା । ଅଗଡ୍ୟା 
ତାନପୁରା ଅଣାଗଲା | ସେ ଯେତେବେଳେ ଗାଇଲେ ଗୁଡ଼ାଏ କୁକୁରଛୁଆ ଗୋଟିଏ ଗାତରୁ 
ଉପରକୁ ଉଠୁଥ୍‌ବାର ଧ୍ଵନି ବାହାରି ପଡ଼ିଲା । ତାଙ୍କ ମୁହଁର ଶିରାଗୁଡ଼ାକ ଦୁହିଁ ହୋଇ 
ଯାଉଥାଏ | ବାରମ୍ବାର ଝାଳ ପୋଛୁ ଥାଆନ୍ତି, ତାନୁପୁରାର କାନକୁ ମୋଡ଼ୁ ମୋଡ଼ୁ ଗୋଟିଏ 
ତାର ଛିଡ଼ିଗଲା । ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ସମ୍ଭାନିତ ଅତିଥୁଙ୍କର ସମ୍ର୍ବନା ପାଇଁ ଗମ୍ଭୀରମୁଖରେ 
ବସିଥୂବା ଦର୍ଶକମଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମେ ମନ୍ଦ ମନ୍ଦ ପରେ ଅନ୍ନ ଅଳ୍ପ, ତା'ପରେ ଡୁହାକୁ 
ତୁହା, ଏହି ଭିଭିରେ ହାସ୍ୟରୋଳ ଉଠିଲା ଏବଂ ଉଦ୍ୟୋକ୍ତାମାନେ ଡାକବାଜି ଯନ୍ତ୍ର 
ସାହାଯ୍ୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଚୁପ୍‌ ହୋଇ ଶୁଣିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରି ଅସଫଳ ହେଉଥୂଲେ ବି 
ସଙ୍ଗୀତ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଥୂଲା ସେ ଘଟଣା ଦେଖଲେ ଯୋଗୀରଷିମାନେ ନିଜର ସମାଧ୍‌ 
ଡ୍ୟାଗକରି ଫେଫୈ ହସିଥାନ୍ତେ । ଆଉ ମୋଟୀ ହୋଇଯାଇଥୁବା ବିଖ୍ୟାତ ନୃତ୍ୟାଙ୍ଗନାଙ୍କର 
ଅଭିନୟ ମଧ୍ଯରେ ‘ସା ବିରହେ ତବ ଲୀନା” ଇତ୍ୟାଦି ପଦରେ କିପରି ଝୁରି ଝୁରି ରାଧୁକା 
କଣ୍ଟା ହେଲେଣି, ତାହା ଦେଖାଇବାର କଥାଟା କହିଲି ନାହିଁ, କାରଣ ଦର୍ଶକମଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅନେକ ମୂଳ କାବ୍ୟଟି ସଙ୍ଗେ ପରିଚିତ ନଥୁବାରୁ ଏସବୁ ସୁନ୍ଦର ଚଳିଯାଉଛି । ଏବେ 
ଜଣେ ମୁଖ୍ୟ ଅତିଥୂଙ୍କର ପରିଚୟ ଦେଇ ଉଦ୍ୟୋଚ୍ତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ ପ୍ରାୟ ଅଧଘଣ୍ଟା ସମୟ 
ବ୍ୟତୀତ କଲାଉଭାରୁ ମୁଖ୍ୟ ଅତିଥ୍‌ କହିଲେ, ସେ ଯାହା ଯାହା କହିଗଲେ ସେସବୁ ମୁଁ 
ନିଜେ ବରଂ କହିଦେଉଛି ଏହା କହି ସେ ପୁଣି ଅଧଘଣ୍ଟା ନିଜର ପରିଚୟ ବଖାଣିଲେ । 
ଯଦ୍ୟପି ତାଙ୍କୁ ଖର୍ଚ୍ଖର୍ଚଚା ଦେଇ ମୁଖ୍ୟ .ଅତିଥ୍‌କରି ଡକାଯାଇଛି, ଉଦ୍ୟୋଲ୍ତାମାନେ ଅବା 
ଢାଣିଥୂବେ, ସାଧାରଣ ଦର୍ଶକଙ୍କୁ ବି ଢଣାଇଦେବା ଉଚିତ । ଏଣେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ କେଉଁ 
କେଉଁ ବିଖ୍ୟାତ ବ୍ୟର୍ତି କ'ଣ କଣ କହିଛନ୍ତି, ସେସବୁ ବାକ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ଅସଲ ବିଷୟ 
ବେଳକୁ ଅଧଵକ ସମୟ ହାତରେ ନଥୁଲା, ତଥାପି ନିଜର ଲିଖୂତ ଭାଷଣରୁ କିଛି କିଛି 
ପଢ଼ିଦେବାକୁ ହେଲା । ଏଥୁରେ ସମସ୍ତେ ଖୁବ୍ର ଖୁସି ହୋଇଥ୍‌ବେ । କିଏ କହୁଛି ନ ଜାଣିଲେ 
କ”ଣ କହୁଛିର ଅର୍ଥ କିଛି ହୁଏନା । 

ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଦୁଇ ଦଳ ହେଇଛର୍ତି । ଦଳେ କହୁଛନ୍ତି, ପୃଥବୀଟା ଆମ ଦୋଷ କ୍ରମେ 
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୪୦୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବେଶି ବେଶି ଉତ୍ତପ୍ତ ହେଉଛି, ଦଳେ କହୃଛତ୍ି ସେହି ଆମରି ଦୋଷରୁ ପୃଥ୍‌ବୀଟା କ୍ରମେ ବେଶି 
ବେଶି ଶୀତଳ ହେଉଛି । ଉଭୟ ମତରେ ଧ୍ଵଂସ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । କିଏ କହୁଛି ନଭରେ ବନ୍ଧ 
ବାନ୍ଧିଲେ ଭଲ, କିଏ କହୁଛି ଖରାପ !। ଡାକ୍ତରେ କହିଲେ ଅମୁକ ଜିନିଷ ଛୁଅଁନା, ଆଉଜଣେ 
କହିଲେ ଆଗ ଖାଅ ସେଇଟାକୁ, ବାକିଗୁଡ଼ାକ ବିଷ । ଆର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଭିତରୁ ଦଳେ କହୁଛନ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି 
-ନିୟନ୍ତିତ ବ୍ୟବସାୟ ଭଲ, ଦଳେ କହୁଛନ୍ତି ଏହାଦ୍ଵାରା ଆମେ ନାଶ ଯିବା ପୁଣି କେତେକ 
ପରିସଂଖ୍ୟାନ, ତଥ୍ୟ, ତର ଆମେ ମୋଟେ ଢାଣିପାରୁ ନାହୁଁ କି ବୁଝିପାରୁ ନାହୁଁ । ଏବେ ପୁଣି 
ଆଉ ଗୋଟେ ଦୃହା ଉଠିଛି । କେବେ କୋଉ ଦେଶ କଂଣ ଅନ୍ୟାୟ କରିଥଲା, ତାହା ଲାଗି 
କ୍ଷମା ଚାହୁଛି । ଅମୁକେଇ ମସିହାରେ ମୁଁ ଏତେଗୁଡ଼ିଏ ଧ୍ବଂସଲୀଳା ଲଗାଇ ଦେଇଥ୍‌ଲି, ମୋତେ 
କ୍ଷମାକର, କ୍ଷମାକର । ଦେଖୁଲ ତ, ମୁଁ କେଡ଼େ ମହତ ? ପୁଣି ଏବେ ଜଣାପଡୁଛି, କାଲି ଜନୁଙ୍କ 
ଦେହରେ ନୁହେଁ, ମଣିଷ ରକ୍ତରେ ବି ରେଡ଼ିଓ ଆକ୍ିଦ୍ଵ ପଦାର୍ଥ ମିଶା ଞିଷଧ ଦେଇ ପରୀକ୍ଷା 
କରାଯାଇଥୂଲା । ଏଗୁଡ଼ିକ ମନ୍ଦବୁବ୍ଧି ବାଳକ ବାଳିକାଙ୍କ ଉପରେ ଏପରି ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । 
ତାହା ପାଇଁ କିଏ କେବେ କ୍ଷମା ମାଗିବ, ଜଣା ନାହିଁ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତି ହୋଇଛି, 
କେବଳ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ମଣିଷ ମରିଛନ୍ତି, ଏକଥା ବି କେହି କହି ନାହାନ୍ତି । ବହୃତ ଟଙ୍କା ଖର୍ଚ୍ଚ କରି 
ଏବେ ଏସବୁର ଖୋଜା ଖୋଜି ହୋଇ ରିପୋର୍ଟ ବାହାରିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଜାତି ଗମ୍ଭୀରମୁଖରେ 
ଏସବୁ ଅସଙ୍ଗତି ସୃଷ୍ଧିକରି ଚାଲିଛି ଓ ଏସବୁ ଦେଖି ଚାଲିଛି । ତେଣୁ ହସିବାର ଖୋରାକ ଯେ 
ନାହିଁ, କହି ହେବ ନାହିଁ । ତେବେ ହସିବାର ଖୋରାକ ଯାହା, କାନ୍ଦିବାର ଖୋରାକ ମଧ୍ଯ 
ତାହା, ଏ କଥାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହେଉଛି । 

ଠାଏ ଜଣେ ଦାଢ଼ିଆଲୋକ ବସି ଖୁବ୍ର ହସୁଥୁଲା । ଗୋଟିଏ ଦଶ ବର୍ଷର ବାଳକ ସେବାଟେ 
ଯାଉଥୂଲା । ସେ ପଚାରିଲା, କାହିଁକି ଏତେ ହସୁଛ କହିଲ ? ଦାଡ଼ିଆ କହିଲା, ସେସବୁ ଡୁ 
ବୁଝିପାରିବୁନି ପୁଅ । ତଥାପି ଟିକିଏ କହିବଟି, ପିଲାଟି ଜିଦି କଲା । ଶେଷକୁ ଦାଡ଼ିଆ କହିଲା, 
ମୁଁ ତୋରି ବୟସର ହୋଇଥୁଲି ସେତେବେଳେ ଜଣେ ଗୋଟିଏ ହସକଥା କହିଥୁଲା । 
ସେତେବେଳେ ହସ ମାଡ଼ିନଥୁଲା । ଆଜି ତାର ଅର୍ଥ ବୁଝିପାରିଲି । ଆଜି ହସିଲି ଯେ, ଆଉ 
ବନ୍ଦ କରିପାରୁନି । 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ଅସାହିତ୍ୟ : ଷଟପ୍ରବାହ 


ମନୋଜ ଦାସ 


ଦିନେ ମିଳିଯାଇଥୂଲା ସେ ଦୁର୍ଲଭ ସୁଯୋଗ ¬ ବଦିକାଶ୍ରମର ଅଦୂରରେ ଆବହମାନ କାଳ 
ଚିହ୍ନିତ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କ ଗୁମ୍ପା ଦର୍ଶନର ଅବସର। 

ସୀମାନ୍ତ ପଥ ସୁରକ୍ଷା ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥୁବା ସୈନ୍ଯବିଭାଗର ଜିପ୍‌ ଏବଂ ଡ୍ରାଇଭର ଏ 
ଲେଖକକୁ ମିଳିଥୂବା ସତ୍ତେ* ଦୁଇ ତିନି କିଲୋମିଟର ପଥ ପାଦଦ୍ଧାରା ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ 
ହୋଇଥଲା, ଅର୍ଥାଡ଼ ସେ ଗୁମ୍ପାର ପରିବେଶ ଦୂର୍ଗମ। 

ନିର୍ଜନ ଏହଂ ନୀରବ ସେ ଶିଳାତୀର୍ଥର ତିନି ଦିଗରେ ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର ତୁଷାରାବୃତ 
ଶିଖର ଶ୍ରେଣୀ । ଅଦୂରବର୍ଭୀ ସମ୍ମୁଖରେ ସେଯାଏ ଆତ୍ମଗୋପନ କରି ବହମାନ ଥ୍ବା ଏକ 
ଗଙ୍ଗାଧାରାର ଅକସ୍ମାଡ଼ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ । 

ଅନତିବୃହତଵ ଗୁମ୍ପା ଭିତରେ ଯେମିତି ବିଦ୍ୟମାନ ଏକ ମହିମାମୟ ନୀରବତା। ଶବ୍ଦର 
ଅନୁପସ୍ଥିତି ମାତ୍ର ସେ ନୀରବତାର ହେତୁ ନୁହେଁ ; ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ସେ ଗୁମା ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ଆସିଥୁବା ସମ୍ଭମଶୀଳ ପରିବ୍ରାଜକମାନଙ୍କର ବିସ୍ମୟ ଏବଂ ସଭଭ୍ତି ବାକ୍ରରୁଦ୍ଧତା ଯେପରି ସେ 
ନୀରବତାକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିଛି। 

ପରମ୍ପରା କହେ, ଏହି ଗୁମା ଭିତରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ରହି ବ୍ୟାସଦେବ ସମ୍ପାଦନା କରିଥୂଲେ 
ଚତୃର୍ବେଦ ; ଏହି ଗୁମ୍ବା ଭିତରେ ପୁଣି ସେ ରଚନା କରିଥ୍‌ଲେ ମହାକାବ୍ୟ ମହାଭାରତ। 
ପ୍ରେରଣା -ନିମଜିତ ମହାକବି ଆବୃରି କରିଯାଉଥୂଲେ ; ଦେବଶିଶୁ ଗଣପତି ଲିପିବଦ୍ଧ 
କରୁଥୁଲେ ସେ ଉଚ୍ଟାରଣ।** ଦେବଶିଶୁ ରଖ୍ଥୂଲେ ଏହି ସର୍ରତାଙ୍କ ଲେଖନୀ ଯେପରି 
ବନ୍ଦ ନହେବ, ଲେଖନ-କର୍ମରେ ତାଙ୍କ ଏକାଗ୍ରତା ଯେପରି ବ୍ଯାହତ ନହେବ। 


* ଚୀନା ଆକ୍ରମଣ ପରଠାରୁ ଏହା ନିଷିଦ୍ଧ ମୂଳକ । ‘ହେରିଟେଜ୍‌'ର ସମ୍ପାଦକ ଭାବରେ ଗୁମ୍ପା ଦର୍ଶନ 
ନିମନ୍ତେ ଲେଖକକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସୁବିଧା ମିଳିଥୂଲା। ତବେ ଏ ଲେଖକ ପୁନର୍ବାର ୨୦୦୧ରେ 
ବଦ୍ରିକାଶ୍ରମ ଯାଇ ଦେଖୁଲା, ଏହା ବର୍ରମାନ ନିଷିଦ୍ଧ ମୁଳକ ବୋଲି ବିଜ୍ଞପ୍ତି ସତ୍ତେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଉନ୍ଭ୍ତ! 

* ଦିନକର ରଚନା ଓ ଲେଖନ ଶେଷହେଲେ ଯେଉଁ ଗୁମ୍ବାରେ ଗଣେଶ ରାତିରେ ବିଶ୍ରାମ କରୁଥୂଲେ, 
ସେ ଗୁମ୍ପା କ୍ଷୟପ୍ରାପ୍ତ କିନ୍ଧ ସ୍ଥାନଟି ଚିହ୍ନିତ ୨୦୦୧ ବେଳକୁ ତାକୁ ଏକ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଉତ୍ତମ 
ରୂପ ଦିଆଯାଇଛି। 
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୪୦୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବ୍ୟାସଦେବଙ୍କର ଥୁଲା ଏହି ପ୍ରତି-ସର୍ର - କୌଣସି ଶ୍ରୋକର ଅର୍ଥ ତଥା ତାପୂର୍ଯ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
ନକରି ଯେପରି ଗଣେଶ ପରବର୍ରୀ ଶ୍ରୋକ ଲେଖୁବା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବେ ନାହିଁ। 

ଏମିତି ଭାବରେ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ମାହେନ୍ଦ୍ର ମୃହର୍ଭରେ, ରଚନା ତଥା ତା'ର 
ଯଥାର୍ଥ ଆକଳନର ସହ-ବିକାଶ ସମ୍ଭବପର ହୋଇଥୁଲା। 

ବ୍ୟାସ ଗୁନା ପରିଦର୍ଶନବେଳେ ନିଜକୁ ବାରମ୍ବାର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଥୂଲି - ଯେଉଁ 
ପ୍ରେରଣାଦ୍ଵାରା ଚାଳିତ ହୋଇ ବ୍ୟାସଦେବ ମହାକାବ୍ୟ ରଚନା କରୁଥୁଲେ, କ'ଣ 
ହୋଇପାରେ ସେ ପ୍ରେରଣାରେ ରୂପ ? ଗଣେଶ ମହୋଦୟ ଅବଶ୍ୟ ଦେବତା ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ଜଳେବରଟି ସ୍କୁଳ ହୋଇନଥୁବା ଦଷ୍ଟିରୁ ତାଙ୍କୁ ଚୌକି, ଟେବୁଲ୍‌ ଲୋଡ଼ାହୋଇନଥୁବ। କିନ୍ତୁ 
ଖଶ୍ତିଏ ପଥର ଉପରେ ଏକାଦିକ୍ରମେ ଦୀର୍ଘ ସମୟ ବସିରହି କାବ୍ୟ ରଚନା କରିବାରେ 
ବ୍ୟାସଦେବ କିପରି ଜ୍ରେଶ ଅନୁଭବ କରୁନଥୂଲେ ? ଗଙ୍ଗା -ଧାରାର ସ୍ଵଚ୍ଛ ନୀର ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ହୁଏତ ସେତେବେଳେ ଗୁମା ଆଖପାଖରେ ଥୁବା ବୃକ୍ଷଲତାରୁ ସେ କିଛି ଫଳମୂଳ 
ଆହରଣ କରିପାରୁଥ୍‌ବେ। କିନ୍ତୁ ମହାକବିଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ପରିବେଶ ଆଉ କେଉଁ ଧରଣର 
ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ଯୋଗାଇଦେଇଥାଇପାରେ ? 

ଗ୍ରନ୍ତର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ମୁଦ୍ରଣ ଯନ୍ତ୍ର ନଥୁଲା; ପ୍ରକାଶକ ନଥୁଲେ; କ୍ରେତା ନଥ୍‌ଲେ; ରଚକ- 
ପ୍ରାପ୍ୟ (Royalty)ର ବ୍ୟବସ୍ଥା ନଥୁଲା; ପୁସ୍ତକ ସମୀକ୍ଷାର ସମ୍ଭାବନା ନଥୂଲା। ତଥାପି 
ଯେଉଁ ଉତ୍ସାହ ବ୍ୟାସଦେବ ବା ବାଲ୍ଧୀକିଙ୍କୁ ମହାକାବ୍ୟ ଲେଖାଇଲା, ଆଜିର ଜଣେ କବି 
ବା ଲେଖକ ପକ୍ଷରେ ସେଭଳି ଉତ୍ସାହ ଅନୁଭବ କରିବା ସମ୍ଭବପର କି ? 

( କୁହାଯାଇପାରେ, ଲବ ଏବଂ କୁଶ ରାମାୟଣ ଆବୃରି କରିବେ, ଏହାହିଁ ଥୂଲା ବାଲ୍ପୀକିଙ୍କ 
ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଉତ୍ସାହ। କିନ୍ତୁ ଉତ୍ତରକାଣ୍ଡ ବାଲ୍ପୀକିଙ୍କ ରଚନା ନୁହେଁ। ଅତଏବ ଉତ୍ସାହର 
ସେ ହେଡୁ ମଧ୍ଯ ଅଯୌ୍ତିକ।) 

କେତେ ବର୍ଷ ତଳେ ମୁମ୍ବାଇରେ ଶୁଣିଥୁଲି ଗୋଟାଏ ଘରୋଇ ଘଟଣା ; ଜଣେ ବିରବାନୁ 
ଯୁବକ ବ୍ୟବସାୟୀଙ୍କ ଛୋଟିଆ ପୁଅ ବିଦ୍ୟାଳୟରୁ ଆସନ୍ତେ ବାପା ପଚାରିଲେ, “ ଆଜି କ'ଣ 
ଣିଖୁଲୁ ?” 

ପିଲାଟି ଉତ୍ସାହରେ ଉତ୍ତର ଦେଲା : “ଆଜି ଅପ! ଗପିଲେ ଗୋଟାଏ ଚମକ୍ାର କାହାଣୀ 
- ନାମ ରାମୟଣ।” 

“ଆଚ୍ଛା ! କହିଲୁ ସେ କ'ଣ ଗପିଲେ ?” 

ପିଲାଟିର ଉତ୍ସାହ ମଉଳିଗଲା। ସେ ତା” ବାପାର ମନ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବ୍ୟାପାରରେ 
ନ୍ୟସ୍ତ ହେଉ, ଏଇଆ ଚାହୁଁଥଲା। କିନୁୁ କୌତୁହଳୀ ବାପା କାହାଣୀ ଶୁଣିବାକୁ ଢିଗର କଲେ 
ଏବଂ ବଦଳରେ ପୁଅକୁ ଖଶ୍ତିଏ ଚକୋଲେଟ ଦେବାର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଲେ। 

କିଛି ସମୟ ଭାବନାରତ ରହି ପୁଅ କହିଲା - ବଡ଼ ମାନ୍ଦା କଣ୍ଠରେ ¬ ˆ ହଉ, ଶୁଣ 
ହିରୋ ଏବଂ ହିରୋଇନ୍ସ ପିକନିକ ପାଇଁ ବଣକୁ ଯାଇଥାନ୍ତି। ଭିଲେନ୍୍‌ନ ହିରୋଇନ୍‌କୁ 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ଅସାହିତ୍ଯ : ଷଟପ୍ରବାହ ୪୧୦ 


ହରଣଚାଳ କରିନେଲା। ହିରୋଟାରୁ 5.୦.5. ପାଇ ତାଙ୍କ ବନ୍ଧୁମାନେ ଗୋଟାଏ ଗରିଲା 
ବାହିନୀ ପଠାଇଦେଲେ। ଭିଲେନ୍ସ ମଲା। ହିରୋଇନ୍ଵକୁ ଉଦ୍ଧାର କରାଗଲା।”' 

ପ୍ରଥମେ ବାପାଙ୍କର ବାକ୍‌ସ୍ତର୍ଭି ହେଲାନାହିଁ। ଆତ୍ମଟସମ୍ବରଣ କରି ସେ ପଚାରିଲେ, 
“ରାମାୟଣ ନାମରେ ମାଷ୍ଟ୍ରାଣୀ ଏଇଆ କହିଲେ ?” 

କରୁଣ ଭାବରେ ହସି ପୁଅ ଉତ୍ତର ଦେଲା, ˆ “ବାପା ଅପା ଯେମିତି ଭାବରେ କାହାଣୀଟି 
ଗପିଲେ, ତାହା ଚମଜ୍କାର, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଯଦି ସେମିତି ଗପିବି, ତେବେ ତମେ ପରତେ ଯିବ 
ନାହିଁ କି ସେଥୂରୁ ମଜା ପାଇବ ନାହିଁ।”” 

ଅର୍ଥାତ ପିଲାକୁ ଗପଟି ଚମଜ୍କାର ଲାଗିବା ସନ୍ଗେ ସେ ତା'ର ବାପାର ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ତଥା ଆଧୁନିକ ଜୀବନଶୈଳୀକୁ ଆଖ୍‌ ଆଗରେ ରଖୁ କାହାଣୀଟି ନିଜେ 
ପୂନଃସମ୍ପାଦନ ଓ ପୁନର୍କଥନ କରୁଛି। ତା' ଧାରଣା ରାମାୟଣର ମୂଳ କାହାଣୀରୁ ‘ମଜା 
ପାଇବା” ଭଳି ଶକ୍ତି ତା' ବାପା ହରାଇସାରିଛି। 

ବସ୍ତୁବାଦ ଓ ତଥାକଥ୍ତ ଆଧୁନିକତାର ସନ୍ତାନ ହେବା ସତ୍ତେ ଶିଶୁଟି ଯେ ରାମାୟଣ 
କାହାଣୀର ଚମଜ୍କାରିତା ଅନୁଭବ କରିପାରିଛି, ତାହାହିଁ ରାମାୟଣର କାଳଜୟୀ ଚରିତ୍ରର 
ଆଶୀର୍ବାଦ । 

ମହଡ଼ ସାହିତ୍ୟ-କୃତି ସମୂହର ଏହି କାଳଜୟୀ ଚରିତ୍ର ସେସବୁର ଅନ୍ୟ ବହୁ ଗୁଣ 
ଭଳି ଯେଉଁ ଉତ୍ସରୁ ଆହୃତ, ତାକୁହିଁ ପ୍ରେରଣା କୁହାଯାଇପାରେ। ପ୍ରେରଣା ବୋଇଲେ କିଛି 
ଅସ୍ଵାଭାବିକ ଅଥବା ଅପ୍ରାକୃତିକ ବିଶେଷଣକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ। ସାରା ସୃଷ୍ଟିହି ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି। 
ସୂଯୋଦୟ, ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ଉତ୍ତାଳ ସମୃଦ୍ଧ ବେଗବାନ ପବନ, ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ନିଦୀଠୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ଫୁଲଫଳ, ଦୂର୍ବାଦଳଟିଏ ¬ ସବୁ କିଛି ହିଁ ସୃଷ୍ଟି-ନିହିତ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଶକ୍ତିର ଏକ ଏକ 
ସ୍ତୁରଣ। ଏ ଲେଖା ଯେପରି ଲେଖକର ଚିନ୍ତାର ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏହାର ପଠନ ମଧ୍ଯ 
ପାଠକର ଚିନ୍ତାର ଏକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି । 

ସୃଷ୍ଟି-ନିହିତ ସେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତିଶକ୍ତି ଜଣକ ଭିତରେ ସଙ୍ଗୀତ ରୂପେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇପାରେ ତ ଆଉ ଜଣକ ଭିତରେ ହୋଇପାରେ ଚିତ୍ରକଳା ରୂପେ। ତୃତୀୟ ଭିତରେ 
ପୁଣି ସାହିତ୍ୟ ରୂପେ। ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଶଲ୍ତିର ଏହା ବିଶେଷ ବିଶେଷ ପ୍ରକାଶ। 

ଜଣେ ଏହି ବିଶେଷ ପ୍ରକାଶ ସକାଶେ ନିଜ ଭିତରେ ଆଲୋଡ଼ନ ଓ ଉଦ୍ରଗ୍ରୀବତା 
ଆହରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ବୋଲି କୁହାଯାଏ ! ଘ୍ରାଟୋ ଲେଖୁଥୂଲେ “ଜଣେ ମାମୁଲି କବି 
ପ୍ରେରଣା ଚଳିତ ହୋଇ କେବେ କେବେ ଚମନ୍ମାର କବିତାଟିଏ ଲେଖ୍‌ ପକାଇପାରେ ; ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ଜଣେ ସକ୍ଷମ କବି ଯେତେବେଳେ ବିନା ପ୍ରେରଣାରେ ଲେଖେ, ସେ ଲେଖା ହୁଏ 
ମାମୁଲି।” 

ପ୍ରାୟଶଃ ପ୍ରେରଣାର ପ୍ରକାଶ ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ଗୋଟାଏ ବାହ୍ଯ ବ୍ୟାପାର ସହାୟକ 
ହୋଇଥାଏ। ମହର୍ଷି ବାଲ୍ପିକି ଅଭିବ୍ୟନ୍ତିର ଏକ ନୃତନ ଧାରାର ସନ୍ଧାନ ପାଇବାପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ 
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୪୧୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଥଲେ କିଛି ଦିନ ଧରି। ହଠାଡ଼ ଦିନେ, ଅରଣ୍ୟ ଭିତରେ, କ୍ରୌଞ୍ଚଯୁଗଳ ପ୍ରତି ବ୍ୟାଧର ନିର୍ମମ 
ଆଚରଣ ତାଙ୍କୁ ଉତ୍ତେଜିତ କଲା। ତତ୍ଵକ୍ଷଣାତ୍ଵ ତାଙ୍କ କଣ୍ଠରୁ ସୁରିତ ହେଲା ଛନ୍ଦ, ଭାବ ଓ 
ଭବିଷ୍ୟଦ୍ବାଣୀ ସମନ୍ବିତ ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚାରଣ, ତାହା ଅଭୂତପୂର୍ବ । ସମ୍ଭବ ହେଲା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିର ଏକ 
ନୂୃତନ ଧାରା, ନୂତନ ଶୈଳୀ, ପ୍ରଥମ କବିତା। ଅନ୍ତର୍ନିହତ ପ୍ରେରଣାକୁ ଚମକାଇଦେଲା 
ବହିର୍ଜଗତ୍ୂର ଏକ ସାମାନ୍ୟ ଘଟଣା ପ୍ରସୂତ ଉତ୍ତେଜନା! 
ବିଂଶ ଶତାହୀରୁହିଁ ନିଆଯାଇପାରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ। ଚିଲି (ଲାଟିନ୍‌ ଆମେରିକା)ର 
କନ୍ୟାଟିଏ ଜୀବନର ସବୁଠି ସ୍ରପ୍ନଧମୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପାଇଲା ନିଦାରୁଣ ଧକ୍କା - ପ୍ରେମିକର 
ମୃତ୍ୟୁଜନିତ॥ ସେ ନିଃସଙ୍ଗ ଜୀବନ ଆଦରିନେଲା। ଶିକ୍ଷୟିତ୍ରୀ ଭାବରେ କାମ ତୁଲାଇ 
ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତବେଳେ ଏକର ଏକର ଗହମ କ୍ଷେତ ଭିତରଦେଇ ସେ ଘରକୁ ଫେରିଆସେ। 
ସେମିତି ଗତାନୁଗତିକ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରଗନ ପଥରେ, ସେ ଦିନେ ଦେଖ୍ଲା, କ୍ଲାନ୍ତ ଶ୍ରମିକ 
ନାରୀଟିଏ କ୍ଷେତ କଡ଼ରେ ବସିପଡ଼ିଛି। ସେ ଗର୍ଭବଡୀ। ଚାଲିଯାଉଥ୍‌ଲେ କେତେଜଣ 
ବେପରୁଆ ପୁରୁଷ। ନାରୀଟିର ଅବସ୍ଥା ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଜଣେ ଗୋଟାଏ ରଢ଼ ମନ୍ତବ୍ଯ 
ଦେଇଦେଲା। ଅନ୍ୟମାନେ ହସିଲେ। 
ଦେଖୁଥ୍ଲେ ଓ ଶୂଣୁଥୂଲେ ଗାବ୍ରିଏଲା ମିଷ୍ରାଲ୍‌ । ସେହି ମୁହୁର୍ଭରେ, ତାଙ୍କର ମନେହେଲା, 
ସେ ଯେମିତି ଅନୁଭବ କରିପାରୁଛନ୍ତି ସମଗ୍ର ମାତୃତ୍ଵର ଅସହାୟତା ¬ ଧରିତ୍ରୀମାତାର 
ଅସହାୟତା | 
ସେହି ରାତିରେ ସେ ଲେଖୁଥୂଲେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ କବିତା। ମାତୃତ୍ଵର ଗାରିମା ଗାନ 
କରି। ଗାବ୍ରିଏଲା ମିଷ୍ଟ୍ାଲ୍‌ଙ୍କର ସମସ୍ତ କବିତାର ବିଷୟ ମା” ବା ଶିଶୁ। (ସେ ଲାଟିନ୍ନ 
ଆମେରିକା ଭୂଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରଥମ ନୋବେଲ ପୂରସ୍କାରପ୍ରାପ୍ତ କବି। ଶେଷ ଜୀବନରେ ଶ୍ରୀ 
ଅରବିନ୍ଦଙ୍କର “ମା” ବହି ତାଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ଆଲୋଡ଼ିତ କରିଥୁଲା।) 
ମିଷ୍ଟ୍ରାଲଙ୍କ କାବ୍ୟ-ପ୍ରେରଣା ଏମିତି ଭାବରେ ଏକ ବାହାରିଆ ଘଟଣାକୁ ଆଶ୍ରାକରି 
ହଠାଡ଼ ପ୍ରକଟିତ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥୂଲା। 
ଯେଉଁ ଉତ୍ସରୁ ପ୍ରେରଣା ସୃଜନଶୀଳ ଲେଖକର ଚେତନାକୁ ଅବତରଣ କରିଥାଏ, ତା'ର 
ସ୍ତର ଭେଦ ରହିଛି। ମହତ୍ତମ ସ୍ତରର ପ୍ରେରଣା ମଧ୍ଯ, କବି ଜଣେ ଯୋଗୀ ବା ରଖି ହୋଇ 
ନଥୁଲେ, ଅପେକ୍ଷାକୃତ ନିମ୍ନସ୍ତରର ପ୍ରେରଣା ସହ ମିଳିମିଶି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। 
The genius too receives from some high fount 
Concealed in a superna! secrecy 
The work that gives him an immortal name. 
The word, the form, the charm, the glogy and grace 
Are missioned sparks from a stupendous Fire ; 
A sample from the laboratory of God 
Of which he holds the patent upon earth, 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ଅସାହିତ୍ୟ : ଷଟ୍ପ୍ରବାହ ୪୧୨ 


Comes to him wrapped in golden coverings ; 
He listens for Inspiration’s postman knok 
And takes delivery of the priceless gift 
A little spoilt by the receiver mind 
Or mixed with the manufacture of his brain ; 
When least defaced, then is it most divine. 
— Sri Aurobindo : Savitri (Book VII, Canto 6) 
ଗଦ୍ଯ ଭାବାର୍ଥ : ଯେଉଁ କୃତି ଜଣେ ପ୍ରତିଭାଧରର କୃଡିକୁ କରେ ଅମର, ତାହା 
ଆସିଥାଏ ଉର୍ଦ୍ଧିଲୋକର ଏକ ସଂଗୁପ୍ତ ଉତ୍ସରୁ। ଶଦ୍ଦ, ଶୈଳୀ, ମହତୁ, ସୌଜକୁମାର୍ଯ୍ୟଂସେସବୁ 
ଗୋଟାଏ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଅଗ୍ମିର ଏକ ଏକ ସ୍ତୁଲିଙ୍ଗ । ସ୍ଵର୍ଧ୍ାର ଆବରଣ ଭିତରେ ମର୍ୟଲୋକର 
ଲେଖକ ପାଖକୁ ଆସି ତା'ର ନିଜସ୍ଵ ସମ୍ପଦ ହୋଇଯାଏ ଭଗବାନଙ୍କ ପରୀକ୍ଷାଗାରର ଏକ 
ଏକ ନମୁନା। ପ୍ରେରଣାର ଡାକବାହକ ଆସି ଲେଖକକୁ ଧରାଇଦିଏ ଯେଉଁ ଅମୃଲ୍ଯ 
ଉପହାର, ଗ୍ରହୀତାର ମନ ତାକୁ କିଛିଟା ମଇଳା କରିଦିଏ-କିମ୍ମା ତା! ମଗଜ୍ରର ଉତ୍ତଭାବନୀ 
କରିଦିଏ ଗୋଳିଆ । ଯେତେବେଳେ ତାହା (ପ୍ରେରଣା) ଅବିମିଶ୍ର ଥାଏ, ସେତେବେଳେ ରୂପ 
ତା'ର ସର୍ବାଧୂକ ଦିବ୍ୟ। 
ପୃଥ୍ବୀର ସମସ୍ତ ସାହିତ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ ରଚନା ପଛରେ ଉଣା! ଅଧ୍ବକ ପ୍ରେରଣା ନିଶ୍ଚୟ 
ରହିଛି, ତେବେ ସେ ପ୍ରେରଣାର ସ୍ତର କ”ଣ ଏବଂ ତାହା ସହିତ କେତେ ପରିମାଣରେ 
ମିଶିଛି ପ୍ରଣୋଦନା (Motivation), ତାହାରି ଉପରେ ନିର୍ର କରେ ସାହିତ୍ୟକଙ୍କର 
ଭାଗ୍ୟ । 
ସମୟ ଗତିରେ, ବହୁ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଜି ପ୍ରେରଣା ତୁଳନାରେ ପ୍ରଣୋଦନାର ମତ୍ରା 
ଅଧକ । ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ତଥା ଜନପ୍ରିୟ ଲେଖକ (ଓଡ଼ିଆ ନୁହଚି ) ଥରେ ନିଶ୍ଠପଟ ଭାବରେ 
ଏ ଲେଖକକୁ କହୁଥିଲେ, “ଆଦ୍ୟ ଯୌବନରେ ଦୁର୍ବାର ପ୍ରେରଣାହିଁ ମୋତେ ଲେଖାଲେଖ୍‌ 
ଆଡ଼କୁ ଠେଲିନେଇଯାଇଥୁଲା। ଗନ୍ପଟିଏ ବା ଉପନ୍ଯାସଟିଏ ଲେଖୁପାରୁଛି, ତାହାହିଁ ଥୂଲା 
ମୋର ଆନନ୍ଦ । ଢାଣେନା, କେବେ କେମିତି ସେ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଅତିକ୍ରମ କରିଗଲି। କେତେ 
ଉପାର୍ଜନ କରିପାରିବି, ତାହାହିଁ ଲେଖ୍ବାବେଳେ ଆଜି ମୋର ପ୍ରଥମ ଷ୍ଯେୟ | ଉପନ୍ୟାସଟିଏ 
ଲେଖୁବା ବେଳେ ତାହାର ପ୍ରସାର କେତେ ହେବା ସମ୍ଭବ, ସିନେମା, ଟି.ଭି. ସିରିୟାଲ୍‌ ବା 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ମାଧ୍ଯମରୁ ସେ କାହାଣୀ ଯୋଗେ କିଛି ମିଳିବ କି ନାହିଁ, ଏସବୁ ମୋତେ 
ବିଚାରକୁ ନେବାକୁ ପଡ଼େ।” 
ଅର୍ଥାତ ଉପରୋକ୍ତ ଲେଖକ ଏବଂ ବହୁ ଲେଖକ ପ୍ରଥମେ ଯେଉଁ ପ୍ରେରଣାର ଯାଦୁକରୀ 
ପ୍ରଭାବ ଭିତରୁ ରଚନା ପଥରେ ଯାତ୍ରୀ ହୋଇଥାନ୍ତି, କାଳକ୍ରମେ ପ୍ରେରଣା ଅପସରିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ପ୍ରଭାବରୁ ସେମାନେ ଆୟତ୍ତ କରିନେଇଥୂବା ଭାବ, ଭାଷା ଓ ଶୈଳୀ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଏକ ଆଶୀର୍ବାଦ ରୂପେ ରହିଯାଏ। ପରବର୍ତୀ ଜ୍ୀବନଯାକ ସେସବୁର ବିନିଯୋଗ 
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୪୧୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କରି ଜଣେ ସାହିତ୍ୟିକ ପଦବାଚ୍ୟ ହୋଇ କାଳାତିପାତ କରିପାରେ। ( କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଏଠି 
ସୃଚନଶୀଳ ସାହିତ୍ୟ-ଗଳ୍ଛ, ଉପନ୍ୟାସ, ନାଟକ, କବିତା, ରମ୍ୟରଚନା ଇତ୍ୟାଦି କଥା କହନ୍ତି, 
ଗବେଷଣାତ୍ମକ ପ୍ରବନ୍ଧ ବା ଦର୍ଶନ ଅନୁଶୀଳନ ଇତ୍ୟାଦି କଥା ନୁହେଁ) 

ପ୍ରେରଣାର ବିଭୂତିରୁ ମଣିଷ ଆୟତ୍ତ କରୁଥ୍‌ବା ଭାବଗତ, ଭାଷାଗତ ଓ ଶୈଳୀଗତ 
ଶର୍ତି ପାଞ୍ଚ ଧାରାରେ ଉପଯୋଗ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ। 

ପ୍ରଥମରେ ସଚଟ୍ଟା ପ୍ରେରଣା-ଚାଳିତ ସାହିତ୍ୟ । ରାମାୟଣ ମହାଭାରତଠୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
କାଳିଦାସ ବା ସାରଳାଦାସଙ୍କ କୃତି ଯାଏ, ସ୍ତର ଭେଦ ସନତ୍ତଳେ, ପ୍ରେରଣା ଭିତରୁହିଁ ଉଦ୍ଧଭୂତ। 
ସମସାମୟିକ ଅଜସ୍ର ଲେଖାରେ ପ୍ରେରଣାର ସ୍ପଷ୍ଟ ବା ଅସ୍ପଷ୍ଟ ସ୍ପର୍ଶ ଲାଗିଥୂବାର ବୁଝିହୁଏ। 
ଲେଖକର ଅହଂ ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ, ଦମ୍ଭ ତା” ଅନ୍ତଲୌକରେ ଦୀପ୍ଯୟମାନ ପ୍ରେରଣାର ଶିଖାକୁ 
ତା” ନିଜ ପାଖରେ ବି ମଳିନ କରିପାରେ ତା” ନିଜ ପାଖରେ ଅଦୃଶ୍ୟ ବି କରିପାରେ ; 
ତଥାପି ଏକ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଠ କବିତା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ସହଜରେ ପ୍ରେରଣାର ଭୂମିକା 
ଅବିସମ୍ବାଦିତ । 

ଦ୍ଵିତୀୟରେ, ଆଦର୍ଶ-ପ୍ରେରିତ ସାହିତ୍ଯ। ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ଏକ ମହାନ ବକ୍ତବ୍ୟ ବା 
ଆଦର୍ଶର ରୂପାୟନ ଲେଖକର ଆଭିମୂଖ୍ୟ ହୋଇଥାଏ। ‘ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ରୀ' ବା 'ଜାତକ” ମାଳାର 
ଅଧ୍ବକାଂଶ କାହାଣୀ ଏକ ବିଶେଷ ବକ୍ତବ୍ଯ ଉପସ୍ଥାପନରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଜୀବନର କ୍ଝିଷ୍ଠତା, 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟ, ବ୍ୟାପକତା ସମ୍ପର୍କରେ ହେଉ ବା ସତ୍ୟର ଏକ ଅଜଣା ଦିଗ ଉନ୍ମୋଚନ ଦିଗରେ 
ହେଉ । ଏ ଧାରା ଚିରକାଳ ଅବ୍ୟାହତ । ବହୁ ଚମଜ୍ାର ସାହିତ୍ୟ ଓ ବିଭାଗର ଅଚ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 
(ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟରେ ହାରିଏଟ୍‌ ବିରର୍‌ ଷ୍ଟୋ'ଙ୍କ ଅଙ୍କଲ୍‌ ଟମ୍‌ସ୍‌ କ୍ୟାବିନ' ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣ 
ବିଦ୍ଧେଷ-ବିରୋଧୀ ଆଦର୍ଶର ରୂପାୟନ, ତାହାର ସର୍ବ -ସାମ୍ପତିକ ରୂପାୟନ ପୁଣି ହାରୁପାର୍‌ 
ଲି'ଙ୍କର “ଟୁ କିଲ୍‌ ଏ ମକିଂ ବାର୍ଡ଼) ଏକ ଏକ ରାଜନୈତିକ ଦର୍ଶନ ଓ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏ 
ଧରଣର ବହୁ ରଚନାକୁ ସୃଷ୍ଟିକରିଛି ଓ ପୃଷ୍ଠପୋଷକତା ଦେଇଛି। 

ତୃତୀୟରେ, ଜୀବନ - ଭିରିକ ସାହିତ୍ୟ । ଧରନ୍ତୁ ପୃଥ୍ବୀର ପ୍ରଥମ କଥାସାହିତ୍ୟ ସଙ୍କଳନ 
'କଥାସରିଡ଼ ସାଗର” । ଜୀବନର ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷା, ଚରିତ୍ର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଯୋଗାଯୋଗ, 
ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଘଟଣା-ଚମକ, ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷାୟ ଜୟପରାଜୟ- ମହତ୍ଵ ଓ ମୃଢ଼ତା- 
ଢ୍ରୀବନର ଆମାପ ବିଭବ ଓ ସମ୍ଭାବନାକୁ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପଦେବାର ଆବେଗରୁ ଏ ସାହିତ୍ୟର 
ସୃଢନ। ଅଧ୍ବକାଂଶ ସଫଳ ଉପନ୍ଯାସ, ନାଟକ ଓ କାବ୍ୟ କବିତା ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ। 

ତତୁର୍ଥରେ, ପ୍ରମୋଦ ସାହିତ୍ୟ ହାଲୁକା ଧରଣର ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ବା ରୋମାଞ୍ଚକର ଗଳ୍ପ 
ଉପନ୍ୟାସ - ବଜାରରେ ବିପୁଳ ସଂଖ୍ୟାରେ ବିକ୍ରିତ ବହୁ କନପ୍ରିୟ ଲେଖକଙ୍କର ଲେଖା 
ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ସାଧାରଣତଃ, ଲେଖକ ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାହିତ୍ଯକୁ ଜ୍ରୀବିକା 
ଭାବରେ ଖାଲି ନୁହେଁ, ବେପାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ୟବହାର କରେ। ତା'ର ଉଚ୍ଚତର ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
କିଛି ହିଁ ନଥାଏ। ଏ ସବୁର ମୂଲ୍ୟ ସାମୟିକ। 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ଅସାହିତ୍ୟ : ଷଟ୍‌ପ୍ରବାହ ୪୧୪ 


ପଞ୍ଚମରେ ସାହିତ୍ୟର ବ୍ୟାବହାରିକ ପ୍ରୟୋଗ । ଯେମିତି ଆପଣଙ୍କ ଘରର, ଡ଼ଇଂରୁମ୍‌ର 
ଆସବାବପତ୍ର ମାମୁଲି ହୋଇପାରେ, ନହେଲେ ସେଥ୍‌ରେ କଳା ଓ ଭାସ୍କର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରୟୋଗ ବି 
ହୋଇଥାଇପାରେ, ସେମିତି ବିଜ୍ଞାପନଟିଏ, ରାଜନୈତିକ ଇସ୍ତାହାରଟିଏ ମାମୁଲି ବି 
ହୋଇପାରେ, ସାହିତ୍ୟଟରସଘନ ବି ହୋଇପାରେ। ସାହିତ୍ୟର ଏଭଳି ବ୍ୟବହାରରେ କ୍ଷତି 
କିଛି ନାହିଁ ; ବରଂ ମାମୁଲିକୁ ଏହା ରୁଚିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆକର୍ଷକ କରିଥାଏ। 

କିନ୍ତୁ କ୍ଷତିକାରକ ହେଲା ସାହିତ୍ୟର ଷସଷଶ୍ବ ପ୍ରୟୋଗ, ଯେତେବେଳେ କେହି କେହି ଧୂରର 
ଲେଖକ ଭାବଗତ ଶୋଷଣର ଆୟୁଧ ଭାବରେ ସାହିତ୍ୟକୁ ବ୍ୟବହାର କରଚ୍ତି ; ସଚେତନ 
ସିବଧାନ୍ତ ଅନୁସରଣ କରି ସେମାନେ ଅଶ୍ମୀଳତା ପରିବେଶଣ କରନ୍ତି ; ପାଠକର ଚେତନାରେ 
ବହୁବିଧ ନିମ୍ନପ୍ରବୂତ୍ତିର ଆଲୋଡ଼ନ କରି ସେମାନେ ସାହିତ୍ୟ ନାମରେ ବେପାର କରନ୍ତି। 
ପ୍ରମୋଦ ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ ଏ ଶୋଷଣଧର୍ମୀ ସାହିତ୍ୟ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରଥମଟି 
ପାଠକର କୌଣସି ହିତ ନକଲେ ବି ଅହିତ କରେନାହିଁ। ଏହା କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପାଠକର 
କ୍ଷତି ସାଧନ ସଟ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସାମାଜିକ ବାତାବରଣକୁ କଳୁଷିତ କରେ। ସାହିତ୍ୟ ଏବଂ 
(ସାହିତ୍ୟ ନାମରେ) ଶୋଷଣ ଭିତରେ ସୀମା ଚିହ୍ନିବା ପ୍ରକୃତରେ ମୋଟେ ଜ୍ରେଶକର ନୁହେଁ। 
ଜଣେ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଚେତନାରେ ସ୍ଵୟଂସିଦ୍ଧ ଭାବରେ ଯେଉଁସବୁ ଗୁଣ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ 
ଶର୍ତି ରହିଛି, ରୁଚିବୋଧ ତା'ର ଅନ୍ୟତମ। ଫୁଲଟିଏ ସୁନ୍ଦର, ଇନ୍ଦ୍ରଧନୁଟିଏ ଦର୍ଶନୀୟ,ଏ 
ଅନୁଭବ ପୃଥୂବୀର ଦକ୍ଷତମ ଶିକ୍ଷକ ଶିଶୁକୁ ଦେଇପାରିବନାହିଁ। ଶିଶୁ ଭିତରେ ଏ ଅନୁଭବ 
ଶକ୍ତିର ବିକାଶ ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ଭ ଭାବରେ ହୋଇଥାଏ। ସଚ୍ଚା ସାହିତ୍ୟ ସତ୍ୟର ସନ୍ଧାନ ନ ଦେଉ, 
କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ କେଡ଼େ ବ୍ୟାପକ, ତାହା ସୂଚାଇଦିଏ। ଆମ ଧାରଣାର ଦିଗ୍‌ବଜୟକୁ ତାହା 
ପ୍ରସାରିତକରେ, ବୋଧଶକ୍ତି, ଅନୁଭବ ଶକ୍ତି, ସମ୍ମେଦନ ଭଳି ମାନବିକ ଛକ୍ଷଣସ ବୁକୁ ସ୍ଵଚ୍ଛ 
ଓ ସଚଳ କରାଏ ; ହତାଶାର ଚିତ୍ରଣ ଭିତରେ ବି ସେ ବିଶ୍ବାସ ଓ ଆତ୍ଥାର ଗହନ ଗୁମର 
ସ୍ଥିତି ଆଡ଼େ ନିର୍ଦେଶ ଦିଏ। 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍ତୃତି 
ଖଗେଶ୍ବର ମହାପାତ୍ର 


ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସହ ସଂଯୁକ୍ତଭାବେ ବିଚାରପ୍ରସଙ୍ଗରେ ପ୍ରଥମତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ 
ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ କ”ଣ - ବିରୋଧାମ୍କ, ସମୀକରଣାମ୍ମକ ନା ପରିପୂରଣାମ୍କ ? 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଗୋଟିଏ ମୁଦ୍ରାର ଦୁଇପାର୍ଶ୍ତ ନହି ; ପାର୍ଶ୍ବ ମଧ୍ୟରେ ଉଜ୍ମୀର୍ଣ୍ 
ଲେଖାପରି ସଂସ୍କୃତ ମଧ୍ଯରେ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଥିତି। ସଂସ୍ତ୍ୃତି ଏକ ବୃହତ୍ତର ପ୍ରତ୍ୟୟ, ସାହିତ୍ୟ 
ତାହାର ଏକତମ ବିଭାବ। 

ସଂସ୍କୃତି ଜାତିର ଚିହନକ, ସଂଗଠକ । ଜାତି ସଂସ୍କୃତିର ପୃଷ୍ଠପୋଷକ । ସାହିତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର 
ଧାରକ, ବାହକ ଓ ପରିପ୍ରକାଶକ। ଏପରିକି ମୌଷ୍୍‌କ ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ପଚନ୍ତ କୌଣସି ଆଦିବାସୀ 
ଜାତିର ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମ୍ଭାହ୍ୟ। ଜାତିର ପରିଚୟ କେବଳ ଭୌଗୋଳିକ 
ପରିସୀମାଦ୍ଧାରା ଅବଧାରିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ବରଂ ସଂସ୍କୃତିଗତ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ହିଁ ଜାତିର ସ୍ପରୂପ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରେ। ପଶ୍ଡିତ ନୀଳକଣ୍ଡଙ୍କ ଭାଷାରେ କହିଲେ ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଚାହାଣି, ଚଳଣି 
ଓ ଚମକ” ତାହାର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଚିହ୍ନିତ କରେ। ବୈଷୟିକ ତଥା ଆଧୁଭୌତିକ (Material 
and Spiritual) ଭାବରେ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ପରିସ୍ତଟ ହୁଏ । ଗୋଟିଏ ଜାତି ନିକଟରେ 
ଯାହା ଖାଦ୍ୟ ଅନ୍ୟର ତାହା ଅଭକ୍ଷ୍ୟ, ଗୋଟିଏ ନିକଟରେ ଯାହା ଉଦ୍ରତା ଅନ୍ୟ ନିକଟରେ 
ତାହା ଅଶ୍ମୀଳତା, କିମ୍ବା ଯାହା ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ ପାପ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ପୂଣ୍ୟ Betrand 
Russel କହୁଥୂଲେ, ‘Sin is Geographical’ ବସ୍ତୁତଃ ପାପ ଯଥାର୍ଥରେ 
ସଂସ୍ଗୃତିଭିତ୍ତିକ। ସଂସ୍କୃତିର ମୂଲ୍ୟାୟନ ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ଯଦିବି ଅପସଂସ୍କୃତି ବା ଉପସଂସ୍କ୍ୃତିର 
କଳନା କରାଯାଏ, ତଥାପି ତାହାହିଁ ହେବ ଜାତିର ଚିହ୍ନକ। 

-ଏକ- 

ସଂସ୍କୃତି ମୂଳତଃ ବୁଝାଏ ଜୀବନଧାରଣାର ପ୍ରଣାଳୀ । ଗୋଟିଏ ଜାତିର ଲୋକେ ଅଭିଜ୍ଞତା 
ବଳରେ ବିବିଧ ବ୍ୟବହାର ଶିଖନ୍ତି, ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରାରେ ଏହା ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ ପ୍ରସାରିତ 
ହୁଏ, ସୃଭାବତଃ କିମ୍ବା ପ୍ରଭାବବଶତଃ ଏହା ସମୟାନୁକ୍ରମେ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥାଏ। ଗତିଶୀଳ 
ଜଢ୍ୀବନଧାରାରେ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସ୍ଥିରୀକୃତ ମୁଲ୍ୟବୋଧମାନ ସଂସ୍କୃତିର ସମ୍ପଭିଭାବରେ 
ପରିଗଣ୍ୟ। ଏହିପରି ସଂସ୍କୃତିଗତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ୟତା ବିନା ଜାତି ବା ସମାଜର ଏକକ ରୂପ 
ଅନବଧାର୍ଯ୍ୟ। 

ସାହିତ୍ୟ ଜାତି, ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ । ସାହିତ୍ୟର ମୂଳ ଉପାଦାନ ଭାଷା 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୪୧୬ 


ହିଁ ଜାତି ଓ ସଂସ୍କୃତି ସଙ୍ଗଁଠନର ଏକ ମୌଳିକ ସୁତ୍ର। ଜାତିର ସାଂସ୍ତ୍ରତିକ କ୍ରିୟାକଳାପ ମଧ୍ୟରେ 
ଏକ ବିଶିଷ୍ଟ କର୍ମ ହେଉଛି ଭାଷାର ବ୍ୟବହାର। ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଏହି ବ୍ୟବହାରର ଅନ୍ୟତମ 
ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ । ପୃଥ୍‌ବୀର ସବୁ ଭାଷା ହିଁ ନିଛକ ପ୍ରତୀକ। ସୁତରାଂ ପ୍ରତୀକ ପ୍ରୟୋଗରେ 
ଉପଯୋଗିତା ଓ କଳାକୁଶଳତା ସଂସ୍କୃତିଚେତନାର ଏକ ବିଶେଷ ସୃଷ୍ଟି ଭାବରେ ପରିଗଣ୍ୟ। 
ଭାଷାର ଶବ୍ଦ ସମ୍ପରି ବାକ୍ରରଙ୍ଗୀରେ ବିବିଧତା, ଭାବପ୍ରକାଶ କ୍ଷମତା ଇତ୍ଯାଦି ଭାଷାର 
ସାଂସ୍୍ରତିକ ମହତ୍ସ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ। ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ଖା-ଭୁଞ୍ଜ-ଗିଳ ” କିମ୍ବା ତୁ 
ତୁମେ ଆପଣ ସମାଜର ସ୍ତରିତ ଗଠନ ସୂଚିତ କରେ। ଗୋଟିଏ ଶନ୍ଦ ଏବଂ ପ୍ରୟୋଗବିଧ୍ଵରୁ 
ଗୋଟିଏ ଜନଗୋଷ୍ଠୀର ସଂସ୍ତ୍ୃତି ଧରାପଡ଼ିଥାଏ। ପତ୍ରପଡ଼ିଲା ଓ ପାଠଗଢ଼ିଲା ଅର୍ଥରେ 
'ଭଲିଆଃ ଲୋକେ’ ଡିଡ଼ାଇ ଜନଜାତର ପରମ୍ପରାରେ ବିଦ୍ୟାଶିକ୍ଷା ପ୍ରଚଳିତ ନଥୁବାର ପ୍ରମାଣ 
ଦିଏ। ସେହିପରି ପୁଅ ହୋଇଛି କି ଝିଅ ହେଇଛି ଅର୍ଥରେ କାଠକଟାଳି କି ପତ୍ରତୋଳଣୀ' 
ହେଇଛି ଉକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଜୁଆଙ୍ଗ ଜନଜାତିର ପୁରୂଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ୟରେ ତାରତମ୍ୟ ସୁଚିତ ହୁଏ। 
ଭାଷାରେ ସୁଭାଷଣ, ଭଦ୍ର ସମ୍ଭାଷଣ, ଅଳଂକରଣ, ବ୍ୟଟ୍ଗୋକ୍ତି, ଶ୍ରେଷ, ବିନୟ, କ୍ରୋଧ, 
ଅଭିମାନ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀରେ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଜାତିର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନଧାରାର ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ପ୍ରମାଣ ଦେଇଥାଏ। 

ଫରାସୀ ସମାଚବିଜ୍ଞାନୀ ସମୀକ୍ଷକ Taine ସାହିତ୍ଯ ସୃଷ୍ଟିର ଏକ ସୂତ୍ର ଦିଅନ୍ତି ଯେ 
ସାହିତ୍ୟର ମୂଳତଭ୍ସ - ‘The race, The milieum, The moment’ ଅର୍ଥାତ 
ସାହିତ୍ୟ ହେଉଛି ଦେଶକାଳ ସନ୍ତିହିତ ସୃଷ୍ଟି। ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ 
ଯେଉଁ ସାଂସ୍ତୃତିକ ପର୍ଯ୍ୟାବରଣ ମଧ୍ଯରେ ଜୀବନଯାତ୍ରା ନିର୍ବାହ କରେ ତାହାହିଁ ତା'ର ସାହିତ୍ୟ 
ସୃଷ୍ଟିକୁ ଉଦ୍ବବୋଧଵତ, ପରିଚାଳିତ ଓ ନିୟନ୍ତିତ କରେ। ଅନେକେ ବିଶ୍ଧାସ କରନ୍ତି ଗୋଟିଏ 
ଯୁଗର ସାହିତ୍ଯ ସେ ଯୁଗର ସାଂସ୍ତ୍ରତିକ ଇତିହାସର ଉପାଦାନରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥାଏ | Renam ଏଥୁପାଇଁ କହନ୍ତି ଯେ ‘A writer belongs to his race 
and time even if he reacts against them.’’ ସାହିତ୍ୟକାର ୯ତ୍ରାନ୍ରିଦର୍ଶୀନଃ' 
କିମ୍ବା ଅପାରେ କାବ୍ୟସଂସାରେ ପ୍ରଜାପଡତିଃ ସଦୃଶ ହୋଇପାରନ୍ତି ; ମାତ୍ର ତାଙ୍କର ଭିରି 
ହୋଇଥାଏ ସମ୍ପ ତିର ଧରାତଳ। ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ବି ଅନୁଚିତ୍ରଣ, ପୁନର୍ଗଠନ, 
ସଂଶୋଧନ, ପରିବର୍ଭନ ଇତ୍ଯାଦି ଅଭିଲକ୍ଷ୍ଯୟରେ ସାହିତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ ସମଚନ୍ଧାନ୍ତିତ 
ହୋଇଥାଏ। ଦାୟିତ୍ଵଶୀଳ ସାହିତ୍ୟକମାନେ ସର୍ବଦା ନିଜର ସୃଷ୍ଟିକୁ ସଂସ୍କୃତିନିବଦ୍ଧ କରିଥାନ୍ତି, 
ଯଥାଯଥ ଚିତ୍ରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଦୋଷଗୁଣର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ, ସଂସ୍କାର ପ୍ରସ୍ତାବ, 
ଆହରଣଲିସ୍ତ୍ରା ପୁନରୁସ୍ଥାନ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ନଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥାନ୍ତି। ଯେଉଁଠି 
ସାହିତ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତିହୀନତା ପ୍ରତିପନ୍ତ ହୁଏ ବାସ୍ତବରେ ସେଠି ଥାଏ ଯୁଗସନ୍ଧଦର ସଂଶୟ 
ବା ସମୟାନୁକ୍ରମିକ ପରିବର୍ରନର ଇଟ୍ଗିତ। ସଂସ୍ତୃତିବିରୋଧୀ ସାହିତ୍ଯ କାଳକ୍ରମେ 
ସଂସ୍କୃତିରେ ସମାହିତ ନହୋଇପାରିଲେ କଦାପି ତିଷ୍ପିପାରେନା। ସଂସ୍ତୃତି ସଂହତି ସାହିତ୍ୟର 
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୪୧୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବରାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିରୋଧ କେବଜ ଆପାତ ସତତ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଉତ୍ତୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସାମୟିକଭାବେ 
ବିରୋଧାମ୍ମକ ହେଲେହେଁ ବସ୍ତୁତଃ ସମୀକରଣାତ୍ମକ ଏବଂ ପରିଣାମ୍ବକ। 
-ଦୁଇ- 

ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ସଂଜ୍ଞା ଓ ସ୍ଵରୂପ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଅବଶ୍ୟ ଅନୁସଂଧେୟ। ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବିଶ୍ଧାସନୀୟ ଧାରକ ଓ ବାହକ। ଓଡ଼ିଶାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
କ୍ରମବିବର୍ରନର ସମୟ ପ୍ରବୃରି ଅନୁସାରୀ ମୁଦ୍ରାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟର ଶରୀରରେ ଅଙ୍କିତ। 
ଚଯୟ୍ୟାଗୀତିକା ରଚନାକାଳରୁ ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ପ୍ରଲମ୍ବିତ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ଓ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଯେ ଅବଲମ୍ବନ କରି କ୍ରମବିକଶିତ ହୋଇଛି ଏହା ବିଭିନ୍ନ କାଳ -ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ 
ସାହିତ୍ୟର ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ ବିଶ୍ମେଷଣ କଲେ ସହଜରେ ଧରାପଡ଼ିଥାଏ। 
ଗଙ୍ଗବଂଶକାଳର ସ୍ଥାପତ୍ୟ ପରିବର୍େ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶକାଳରେ କାହିଁକି ଭାଷା ସାହିତ୍ୟରେ ଗୁରୁତ୍ବ 
ଦିଆଗଲା, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଆଧୁନିକ ଆର୍ଯ୍ୟଭାଷାରେ ପ୍ରଥମେ ରାମାୟଣର ପ୍ରକାଶ ଘଟିଥୂଲେହେଁ 
ସାରଳା ଦାସ କାହିଁକି ମହାଭାରତକୁ ପ୍ରଥମେ ବାଛିଲେ, ପଞ୍ଚସଖା ବା ଓଡ଼ିଶୀ ବୈଷ୍ଣବ 
ସାହିତ୍ୟରେ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରସର କାହିଁକି ପରିସ୍ତୁରଣ ଘଟିଲା ନାହିଁ ଉପେନ୍ଦ୍ରଞ୍ଜ କାହିଁକି 
ପୂର୍ବବର୍ରଗୀମାନଙ୍କ ପରି ଭାଷା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦୈନ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ନକରି ‘ନୈଷଧପରାୟଂ କାବ୍ୟ 
ଲେଖୁବାର ଅହଂକାର ପୋଷଣ କଲେ, କବିସୂର୍ଯ୍ୟ କାହିଁକି ରାଧାକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେମଲୀଳା ବର୍ଣ୍ଣନାରେ 
ଯାବନିକ ଶହ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗରେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କଲେ ନାହିଁ, କିମ୍ବା ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ରାଧାନାଥୀୟ 
ଧାରାର କିପରି ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଓ କ୍ରମରୂପାନ୍ତର ଘଟିଲା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଶ୍ନ ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସ 
ଅନୁସଙ୍ଗରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ। 

ଚର୍ଯାରଗୀତିକା ପ୍ରନଧ-ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟର ନିଦର୍ଶନ! ପୁର୍ବରାରତର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଭାଷାଭାଷୀମାନଙ୍କର ଏହା ଉପରେ ଦାବି ହେଉଥୁଲେହେଁ ଗୀତିକାଗୁଡ଼ିକର ଭାବରେ ଓ 
ବସ୍ତୁରେ ନିଚ୍ଛକ ଓଡ଼ିଶୀ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରତିବିମ୍ବନ ବହୁ ପରିମାଣରେ ଦେଖାଯାଏ । ତଜ୍କାଲୀନ 
ଓଡ଼ିଶାର ଧର୍ମୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ ଓ ଜୀବନଦର୍ଶନ ଏଥୂରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ 
ନିହିତ। ସିଦ୍ଧକବିମାନେ ଅହଂରୁ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ସହିତ ଶୃଙ୍ଗାରିକତା ଓ 
ସାଙ୍ଗୀତିକଡାର ଯେଉଁ ସନନ୍ଧୟ ରୂପାୟିତ କଲେ ତାହା ବୋଧେ ଆଧୁନିକ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରଧାନତମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଭାବରେ ଦେଖାଦେଇଛି। 

ସାରଳା ଦାସଙ୍କଠାରୁ ବିକାଶର ସୁତ୍ରପାତ ହୁଏ। ସେତେବେଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ଓଡ଼ିଆ 
ରାଜଡ୍ସର ଶୁଭାରମ୍ଭ । ଜାତିର ଅମାପ ଧନଧାନ୍ୟ, ଅତୁଳନୀୟ ଶୈର୍ଯ୍ୟବୀର୍ଯ୍ୟ। ଏକ ପକ୍ଷରେ 
ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ସଙ୍ଘାତ । ବିବିଧ ଧର୍ମ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ପ୍ରତିଦ୍ଧନ୍ଦିତା 
ମଧ୍ଯରେ ଜଗନ୍ନାଥ ଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁଦୟ | ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତି ଭାଷା କବଳରୁ 
ଦେଶୀୟବାଣୀର ମୂର୍ତିକାମନା। ସାରଳାଦାସ ଏହି ପରିବେଶରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଟିକଲେ ମହାଭାରତ - 
ମୂଳ ସଂସ୍କୃତ ମହାଭାରତର ଦେଶକାଳ ଅନୁସାରୀ ଏକ ଅଭିନବ ସଂସ୍କରଣ । ଓଡ଼ିଆ ଜାତି, 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୪୧୮ 


ସମାଜ, ସଂସ୍କାର, ଦର୍ଶନ, ଭାଷା, ସଙ୍ଗୀତ, କଳା ଏହି ମହାଗ୍ରଛ୍ଭର ହେଲା ପ୍ରଧାନ ଉପାର। 
ସାହିତ୍ୟ ମାଧମରେ “ସଂସ୍କୃତ୍ୟାୟନଂ ସେ ପ୍ରବର୍ଭନ କଲେ। ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏହି ପ୍ରୟାସ 
ପ୍ରବଳତର ହୋଇ ଉପେନ୍ଦ୍ରଞ୍ଜଙ୍କ ନିକଟରେ ସମୁନ୍ତତ ସୀମା ସ୍ପର୍ଶ କରିଥୁଲା। 
ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀମାନେ କହନ୍ତି ନିମ୍ନ / ଗୌଣ / ପ୍ରାଦେଶିକ ସଂସ୍କୃତି ସର୍ବଦା ଉଚ୍ଚ /ପ୍ରଧାନ/ 
ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଉନ୍ଲଖ ରହେ। ଭାରତୀୟ ସନ୍ଦର୍ଭରେ ଏହି ପ୍ରବ୍ରଭିକୁ 
Sanskritization ବୋଲି ଆଖ୍ୟାତ କରାଯାଏ (M.N. Srinivas, 1955-A note 
on Sanskritization and westernization) ସାରଳା ଦାସଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଉପେନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ କବିମାନେ ଏହି ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଭାବଟି ସାହିଡ୍ଯରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ କରିଛନ୍ତି। ଯାବତୀୟ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ରଚନାର ଆଧାରବସ୍ତୁ ସର୍ବଭାରତୀୟ ବିଷୟ 
ହେଲେ ହେଁ ସବୁଥ୍‌ରେ ବିଷୟ ସଂଯୋଜନାରେ ଭପାଖ୍ୟାନ ପ୍ରସ୍ତୁତରେ, ଚରିତ୍ର ଚିତ୍ରଣରେ 
ଉନ୍ଳୀୟତା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହଏ। ଏପରିକି ଏହି କବିମାନେ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଙ୍କିତ (ପୋଇ, 
ଜଣାଣ ସଂହିତା, ପଟଲ ଇତ୍ୟାଦି) ଏବଂ ଭାଷା ଓ ଛନ୍ଦ ବ୍ୟବହାରରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ଵାତନ୍ତ୍୍ୟ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। 

ପଶ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସଙ୍କ ପରି ଅସହନଶୀଳ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କରତିଚେତା ସମୀକ୍ଷକ ଜଗନ୍ନାଥ 
ସଂସ୍କୃତିର ମାନଦଣ୍ଡରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବହୁ ଅଂଶ ବିବାସନ କରିବାର ପକ୍ଷପାତୀ । ମାତ୍ର 
ସଂସ୍ତ୍ୃତି ଏକ ସ୍ଥିର ଅଚଳ ଓ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ନୁହେଁ। ଗୌଡ଼ୀୟ ବୈଷ୍ଣବଧାରାର 
ବା ରାଧାନାଥୀୟ ସାହୀତ୍ଯର ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତି ସହିତ କାଳାନୁକ୍ରମେ ସମୀକରଣ ଘଟିଛି। 
ସେତିକି ଆଦୌ ଗ୍ରାହ୍ୟ ନୁହେଁ କେବଳ ସେତିକି କାଳେ କାଳେ ବିବର୍ଜିତ ହୋଇଚି। ସମନ୍ବୟ 
ସାଧନ ସଂସ୍ତୃତିର ସ୍ଵଧର୍ମ। ଅଷ୍ଟ୍ରିକ, ଦ୍ରାବିଡ଼ ଓ ଆର୍ଯ୍ୟଜାତି ଓ ଭାଷାର, ଉଜ୍କଳ କଳିଙ୍ଗ 
ଓ କୋଶଳ ଅଞ୍ଚଳର ବ୍ରାହ୍ମଣ, ବୌଦ୍ଧ ଓ ବୈଷ୍ଣବ ଧର୍ମର ତ୍ରିଧାରା ସମନ୍ସୟରେ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଗଡ଼ି ଉଠିଛି ଜଗନ୍ନାଥ ବଲଭଦ୍ର ସୁଭଦ୍ରା ତ୍ରିମୂର୍ଭିଭିଭିକ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ସଂସ୍ଗ୍ରତି। ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟରେ ବି ତଦନ୍ୁରୂପତ୍ତାବେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ, ଆଦର୍ଶ ଏବଂ ଆଙ୍ଗିକ ଓ ଭାଷିକ 
ଧାରାର ସମନ୍ସୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। କେହି କେହି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରବୃଭି 
ନିଧାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଥାତ୍ତି। ମାତ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଏକ ନୁହେଁ, କେତୋଟି ପ୍ରଧାନ 
ପ୍ରବଭି ନିଧାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଥାନ୍ତି। ମାତ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଏକ ନୁହେଁ, କେତୋଟି 
ପ୍ରଧାନ ପ୍ରବୃତ୍ତି ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇପାରେ, ଯାହା ହୋଇପାରେ ଧର୍ମାତ୍ମକ ରସାମ୍ମକ, 
ସଙ୍ଗୀତାତ୍ମକ, ଗ୍ରାମଭିଭ୍ତିକ ଗଣାନୁଗ ଇତ୍ୟାଦି ଭଳି କିଛି ବିଶେଷ ଆଭିମୁଖ୍ୟ ସମ୍ପନ୍ନ 

ସାହିତ୍ୟ ଏକ ଭାଷିକ କଳା ଏବଂ ଭାଷା ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମ୍ପରି। ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗର ବିଧୂ ଓ ଶୈଳୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟନୁକ୍ରମେ ଅନୁଶୀଳନ କଲେ ସାହିତ୍ୟ ସହିତ 
ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ସୟର ପ୍ରକ୍ରିୟା ସୁଚିତ ହୋଇଥାଏ। ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ବ୍ୟବହୃତ ଚଳିତ ଭାଷା, 
ପଞ୍ଚସଖାଙ୍କ ଶାସ୍ତରଭାଷା ଏବଂ ଭଞ୍ଜଙ୍କ କାବ୍ୟଭାଷା ଯୁଗଧର୍ମର ସୂଚକ । କବିସୂର୍ଯ୍ୟ, ବଡ଼ଜେନା 
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୪୧୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ଯାବନିକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ଓ ଆଧୁନିକ କାଳରେ ଇଂରାଜ୍ୀପାନାର ମୁଦ୍ରାଙ୍କ 
ପରମ୍ପରାର ପରିବର୍ରନ ଓ ପରିମାର୍ଚ୍ଚନ ଦ୍ୟୋତକ । ସାରଳା ଓ ଉଞ୍ଜଯୁଗର କେତେ ଶବ୍ଦ ଓ 
ବାକ୍ରରୀତି ଆଜି ଅପ୍ରଚଳିତ । ରୁଚି ଓ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ପଦ୍ଧତିରେ ପରିବର୍ଗନ ଫଳରେ ଏହା ଘଟିଛି। 
ଭାଷା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପରିଭାଷାରେ ଓଡ଼ିଆ ‘Langue’ କ୍ରମ ସମୃଦ୍ଧ ହୋଇଚାଲିଛି, ମାତ୍ର 
‘Parole’ ଦେଶକାଳପାତ୍ର ଅନୁସାରେ ବଦଳୁଛି। ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ ଓଡ଼ିଆରେ ଭାଗବତ 
ଲେଖଲାବେଳେ ଯେପରି ପ୍ରତିବାଦ ହୋଇଥଲା ସେପରି କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ରାଧାନାଥ, ସବୁଜକବି 
ଓ ସଚି ରାଉତରାୟଙ୍କ ଭାଷାର ଅଭିନବତା ଉପରେ କଟାକ୍ଷପାତ କରାଯାଇଥୁଲା। ବରଁମାନ 
ଏସବୁ ବିରୋଧୀଭାଷା ବ୍ୟବହାର ପ୍ରଣାଳୀ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ସାମାନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଛି। ଏପରିକି ଉପଭାଷା ବା ଆଞ୍ଚଳିକ ବୋଲି ଆମ ସାହିତ୍ୟରେ ଅପାଂକ୍ତେୟ 
ନୁହେଁ। ଭାଷା ବ୍ୟବହାରରେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତିର ଲୋକତାନ୍ତିକ ଆୟତନ ପ୍ରସାରିତ ହେବା ଦ୍ଵାରା 
ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଏକ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ବିଭାବ ନହେଲେ ବି, ଶିକ୍ଷିତ ଓଡ଼ିଆ ବଚନିକାରେ 
ଇଂରାଜୀ ଶବ୍ଦର ଯଥେହ୍ଛ ବିନ୍ୟାସ ଆଧୁନିକ କାଳରେ ଭାଷାରେ ଏକପ୍ରକାର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ସମନ୍ସୟର ପ୍ରତ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି କରେ। 

ସର୍ବଶେଷରେ ମନେରଖୁବାକୁ ହେବ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ଅର୍ଥନୈତିକ ରାଜନୈତିକ ଭିଭି 
ଦେଖାଯାଏ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବଙ୍ଗାଳୀମାନେ ଓଡ଼ିଆ ସଂସ୍କୃତିକୁ ହେୟଜ୍ଞାନ କରୁଥୂଲେ। 
ଏବେ ହୁଏତ ବଣ୍ଡା ଜନଜାତି ସଂସ୍କୃତିହୀନ ବୋଲି କହିଥାଉଁ, ଅଥଚ, ନବଧନାଡ଼୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଅପମିଶ୍ରିତ ସଂସ୍କୃତି ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷକ ହୋଇପାରୁଛି। ସମ୍ପଭି ଓ ପ୍ରତିପରି ବଳରେ 
ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଥାଏ। ପ୍ରତିରୋଧ ପରିବଗ୍େ ଆତ୍ମରକ୍ଷାର ପକ୍ଷପାତୀ 
ଏବଂ ଧନଭିରିକ ନୁହେଁ, ଜନଭିରିକ ଜୀବନପ୍ରଣାଳୀରେ ବିଶ୍ବାସୀ ଯେକୌଣସି ଜାତି ଏହି 
ପ୍ରଭାବର ବଶବର୍ରଗୀ ହୋଇଯାଏ। ଓଡ଼ିଆ ଭୂଇଁରେ ଅନେକ ବହିଃପ୍ରଭାବର ଜୁଆର ଭଟ୍ଟା 
ଦେଖାଦେଇଛି। ମାତ୍ର କୌଣସି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧ ଅଥବା ସମର୍ଥକ ପ୍ରଭାବ- 
ପ୍ରଶୋଦିତ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ, ଏହି ଏଡିହ୍ୟ ଚେତନା, ଚରିତୃଗୁଣ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନିୟତ 
ପ୍ରତିଫଜିତ ହୋଇଛି। ତେଣୁ ଏତେ ଆହରଣ ଓ ଅନୁକରଣ ସତ୍ତେ ପରୀକ୍ଷା ଓ ପ୍ରୟୋଗ 
ସତ୍ଗେ ସାରଢା ଦାସ, ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ, ଉପେନ୍ଦ୍ରଭଞ୍ଜ କି କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ସମେତ ସଢିବାବୁ, 
ଗଡ଼ନାୟକ, ରମାକାନ୍ତ, ସୀତାକାନ୍ତ, ସୌଭାଗ୍ୟ, ମନୋରଞ୍ଜନ, ମନୋଜ, ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର, 
ନୀଜମଣି, କୃଷ୍ଣପ୍ରସାଦ ପ୍ରମୁଖ ଆମର ପ୍ରିୟ ଏବଂ ଛନ୍ଦ, ଚୌପଦୀ, ପଦାବଳଜୀ ସହିତ 
ଛ' ମାଣ ଆଠଗୁଣ୍ଟ ମାଟିର ମଣିଷ, ଶାସ୍ତି, ମାଟିମଟାଳ, ନୀଳଶୈଳ କି ଶକୁନ୍ତଳା 
ଆମର ପାଠ୍ୟ। 

ସଂସ୍କୃତିର ନ୍ୟୁନତମ ସଂଜ୍ଞା ଓ ସ୍ଵରୂପ ସନାକ୍ତକରଣ ସୁକଠିନ। ସଂସ୍କୃତ କହିଲେ ହୃଝାଏ 
ଅନେକ ଧାରା ( ମଧ ) ଧରା ଛନ୍ଦଣିର ଅନେକ ପ୍ରରୂପ ଏବଂ ପ୍ରାରୂପ ସମାରୋହର 
ଜଟିଳବ୍ୟବସ୍ଥା। ଖାଇବା ପିନ୍ଧିବାଠାରୁ ଚିନ୍ତାଚେତନା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସ୍କୃତିର ଆଧାର। ଓଡ଼ିଆ 
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ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ୪୨୦ 


ସଂସ୍କୃତିର ସଂଜ୍ଞା ପଖାଳଷଖୁ୍‌ଆ କରିଆପିନ୍ଧା କହିଲେ ବି ଚଳେ। କର୍ମବାଦୀ, ଗଣଧର୍ମୀ, 
ଶୁନ୍ୟପନ୍ଷୀ କହିଲେ ବି ଚଳେ। ଏ କିନ୍ତୁ ଏହାସବୁ ସଂସ୍କୃତିର ଏକକ ସଂଜ୍ଞା ହୋଇପାରେନା। 
ଏପରି ବହୁ ବିଭାବର ସମନ୍ଵୟରେ ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵରୂପ ଅବଧାରଣା କରାଯାଇପାରେ। ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯେତିକି ଝଲକ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଦନ୍ଦ୍ ବିଭାବର 
ସମନ୍ସୟରେ ସଂସ୍କୃତିର ବିବର୍ଭନ ଧାରାରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି। ଯାହା ପ୍ରକ୍ଷିପ୍ତ ବା ଅନୁପ୍ରବିଷ୍ଟ 
ତାହା ତିଷ୍ଠି ପାରିନାହିଁ। ସାଂସ୍କୃତିକ ସାହିତ୍ୟରେ ସମାଜ - ଚେତନା ପରିବର୍ରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନା 
ଅଗ୍ରାଧ୍କାର ପାଉଛି। ଏହିପ୍ରକାର ସମସ୍ତ ବ୍ୟଭ୍ରିସତ୍ଧା ସମାଜ ଅନ୍ତର୍ଗତ ବିରୋଧୀଧାରାର 
ହିଁ ପ୍ରତୀକ। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କଠାରେ ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାର ଶଲ୍ତିଥାଏ 
ସେମାନେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଆନ୍ତି, ଅନ୍ୟମାନେ ବିସ୍ମ ତ ହୃଅନ୍ତି। ତେଣୁ ସଂସ୍କୃତଃ ବିରୋଧୀ ହୋଇ 
ସାହିତ୍ୟ ସମାଦୃତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଶେଷରେ ପ୍ରସଙ୍ଗତଃ ପୁନରାୟ କୁହାଯାଇପାରେ 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିମ୍ବ “ପ୍ରତିବିମ୍ବ ସଦୃଶ ନହେଲେହେଁ ବୃକ୍ଷ ଓ ଫଳ, 
ଶରୀର ଓ ଅବୟବ ପରି ପରିକଳ୍ପନୀୟ। 
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ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଉତ୍ଵଥାନ ପତନ 


ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକ 


ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଟି ? ଶହ ଦୁଇଟି ମାତ୍ରେ ଚେତନାରେ ଚାବୁକ ପ୍ରହାର ଭଳି କଷ୍ଟ ଲାଗୁଛି। 
କିନ୍ଧୁ ଏହି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦଶକରେ ବିଶିଷ୍ଟ ଇଂରେଜି କବି ଥମାସ୍‌ ହାଡ଼ି ଭଶ୍ଧରଙ୍କ 
ଅନ୍ତ୍ୟେଷ୍ଟିରେ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ବା କଥା କଳନା କରି ଗୋଟିଏ ଚମଜ଼୍ାର କବିତା ଲେଖ୍‌ଥଲେ। 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ମଣିଷ ମନର ଭୟ ଓ ହୃଦୟର ବାସନାର ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ଏହି କବିତାରେ 
ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଥୂଲା ଏବଂ ଏ ଶତାବ୍ଦୀର ଆରମ୍ଭରେ ଛଶ୍ଵର ମଣିଷ ମନରେ ଭୀତି ସଞ୍ଚାର 
ଏବଂ ତା'ର କାମନା ବାସନା ପୂରଣ କରିବାରେ ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ଘଟିଛି 
ବୋଲି ଥମାସ୍‌ ହାଡ଼ି କଳନା କରିଥୂଲେ। 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦଶକରେ ଏହି କବିତା ସେହି ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷ ଦଶକରେ 
ଆଉ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ସାମ୍ବାଦିକ, ଓପନ୍ୟାସିକ ତଥା ‘ସ୍ପେଟାକୃର” ପ୍ରତିକାର ସମ୍ପାଦକ ଏ. 
ଏନ. ଉଚ୍ଚଲସନ୍ଵଙ୍କୁ “ଗଡ଼ସ ଫ୍ର୍ୟନେରାଲୁ' ଶୀର୍ଷକ ଏକ ଗ୍ରନ୍ଥ ରଚନା ପାଇଁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
କରିଛି। ଉଚ୍ଚଲ୍୍‌ସନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛଚ୍ତି, ଥମାସ୍‌ ହାର୍ଡ଼ିଙ୍କ କବିତା ଅନୁସାରେ ସେ ନିଜ ବହିର 
ନାମକରଣ କରିଛତ୍ତି। ହାର୍ଡିଙ୍କ କବିତା ଥୂଲା କବି ହୃଦୟର ଅନୁଯୋଗମୂଳକ ଏକ 
ରହସ୍ୟବାଦୀ ଆବେଗର ପରିପ୍ରକାଶ, କିନୁ ଉଇଲସନ୍ଙ୍କ ‘ଗଡ଼ସ ଫ୍ର୍ୟନେରାଲୁ' ବହି 
ହେଉଛି ରଶ୍ପରଙ୍କ ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ସମାଜ ଉପରୁ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ କିପରି ଦୁତ ହ୍ରାସ 
ପାଉଛି। ତା'ର ଏତିହାସିକ ଯୁଲ୍ତିନିର୍ଭର ବିଶ୍ନେଷଣ। 

ଥମାସ୍‌ ହାର୍ଡିଙ୍କ ଶୋକ କବିତା ରଚିତ ହେବାର ଅନେକ ଆଗରୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ 
ଭାବଜ୍ଗତରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପତନ ଘଟି ସାରିଥୂଲା। ଅଷ୍ଟାଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଡାଭିତବ ହ୍ୟୁମ୍‌ 
ପ୍ରଥମେ ଘୋଷଣା କରିଥଲେ ଯେ “'ଅର୍ଗାନାଇଜ୍ଡ ରିଲିଜିୟନ୍‌ 'କୁ ଆଶ୍ରା କରି ଭଶ୍ନର ବେଶି 
ଦିନ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ମଣିଷ ହୃଦୟରେ ପୂର୍ବଭଳି ଚକାମାଡ଼ି ବସିପାରିବେ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ପରେ 
ଜନ୍‌ ଷ୍ଟିୱାଟ ମିଲ ହେଗେଲ୍‌, କାର୍ଲ ମାର୍ଦ୍ଧ ନିଜ ନିଜ ଦାର୍ଶନିକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ଭଶ୍ରଙ୍କ 
ଅସ୍ିତ୍ସକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥୂଲେ। ପ୍ରଥମେ ଜର୍ମାନ୍‌ ଓ ପରେ ଅନ୍ଯ ୟୁରୋପୀୟ 
ଦେଶମାନଙ୍କରେ ବାଇବେଲ୍ଲର ସମାଲୋଚନା ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। ସମାଧ୍ବର ମତ 
ଦେବ ପୂୁନର୍ଚ୍ୀବନ ଲାଭ କରି ପୁଣି ପଦାକୁ ଆସିପାରେ, ଏହା ଆଉ ବିଶ୍ଵାସଯୋଗ୍ୟ ମନେ 
ହେଲା ନାହିଁ। ଆର୍କ ବିଶପ୍‌ ଉସର୍‌ (Ussher) ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଦଦିବୁକ୍ୂ ଅଫ 
ଜେନେସିସ୍‌ଂର କଥା ବିଶ୍ମେଷଣ କରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟପର୍ବ ୪୦୦୪, ଅଜ଼ୋବର ୯ ତାରିଖରେ 
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ଇଷ୍ପରଙ୍କ ଉଡ଼ଥାନ ପତନ ୪୨୨ 


ଆଦାମ୍‌ଙ୍କ ପତନ ଓ ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟ ହରାଇ ଥୂ୍‌ବାର ଦିନ ବୋଲି ଗଣନା କରିଥୁଲେ। ପରେ ଇଦ୍ଵର 
ପ୍ରଲୋଭନରେ ଆଦାମ୍‌ର ନିଷିଦ୍ଧ ଫଳ ଭକ୍ଷଣ ଏବଂ ସେଥୂଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଚରାଜ୍ୟ 
( ପାରାଡାଇଢ୍‌ ) ହରାଇ ଥୂବାର ଆଖ୍ୟାନ ଅବଲମ୍ବନରେ ହିଁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନୂତନ ଜୀବ ଜଗତର 
ସର୍ଜନା କଥା ସ୍ଥିୱାର୍ଟ ମିଲ୍‌ ହେଗେଲ୍ବ ଓ ମାର୍କ୍ଧ ନିଜ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଶ୍ରେଷଣ ଦ୍ଵାରା ଖଣ୍ଡନ 
କରିଥୁୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଡାରଡଇନ୍୍‌ ତାଙ୍କ ରଚିତ ଦି ଅରିଜିନ୍‌ ଅଫ୍ର ଦି ସ୍ପେସିସ୍‌' ଗ୍ରନ୍ଥରେ ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଦେଲେ ଯେ ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ହିଁ ଜୀବ ଓ ଉତ୍ତିଦ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି - ଏହା 
କୌଣସି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ। 

୧୮୩୪ ମସିହାରେ ସାର୍‌ ଚାର୍ଲସ୍‌ ଲିୟେଲ୍‌ ପ୍ରିନୂପ୍‌ଲ ଅଫ୍ର ଜିଓଲୋଜି' ଶୀର୍ଷକ 
ଚାରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ତାଙ୍କର ସେହି ବିଖ୍ୟାତ ଗ୍ରନ୍ଥ ପ୍ରକାଶ କଲାପରେ ବିଶ୍ଧ ପ୍ରହ୍ନାଣ୍ଡ ସ୍ରଷ୍ଟା 
ରଣଶ୍ଵରଙ୍କ ଆସନ ଟଳମଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ଭଶ୍ଧର ଏ ପୃଥୂବୀକୁ ଛଅଦିନ ମଧ୍ଯରେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥୁଲେ ବୋଲି ଯେଉଁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଧାରଣା ଥୁଲା, “ଭୂତତର୍ ମୌଳିକତକ୍ତ୍' ଗ୍ରନ୍ଧ ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଲାପରେ ସେ ଧାରଣା ବଦଳି ଗଲା। ପୃଥୁବୀ ଗର୍ଭରେ ଥୁବା ଫସିଲ୍‌ଗୁଡ଼ିକ ପରୀକ୍ଷା 
ନିରୀକ୍ଷା କରିବା ପରେ ଜଣାପଡ଼ିଲା, ଛଅଦିନ ନୁହେଁ, ଜୀବଜଗତ ଉତ୍ତଭିଦ ଜଗତ ସୃଷ୍ଟି ହେବା 
ଲାଗି କଳ କନ୍ଧ ବର୍ଷ ଲାଗି ଯାଇଛି। ବିବର୍ରନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ କେତେ ପ୍ରାଣୀ ଜନ୍ମ ହୋଇ ଏ 


~~ 


ପୃଥୁବୀରେ ଲୀଳାଖେଳା ଶେଷ କରି ନିଶ୍ଚିହ୍ନ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। ପୁଣି ନୂତନ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ନବଜନ୍ମ ଘଟିଛି। 

ଗଡ୍‌ ପ୍୍ୟନେରାଲ୍ଲ : ଦିଡିକ୍କାଇଚ଼ ଅଫ୍ରଫେଥ୍‌ ଇନ୍‌ ଡ୍ରେଷ୍ର୍ଣ୍ତ ସିଭିଲାଇଜେସନ୍ଧ ' ଗନ୍ଧର 
ପ୍ରଣେତା ଏ. ଏନ୍‌. ଇଉଲ୍ସନଙ୍କ ମତରେ ଭୂତତ୍ତାବିତୃ ଏବଂ ଡାରଉଇନ୍ନଙ୍କ ପ୍ରମାଣ ସିଦ୍ଧ ମତ 
ଓ ତ୍ସ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବା ଫଳରେ ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗରୁ ପଶ୍ଚିମୀ ସତ୍ୟତାର 
ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ରଶ୍ବରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲା। ଚର୍ଚ୍ଚ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରକାଶିତ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥ କାହାଣୀ ଓ ପ୍ରଚାର ପୁସ୍ତିକାର ପ୍ରଭାବ ଜଣା ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବାଦପତ୍ର ଓ ସାମୟିକ ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୂବା ତଥ୍ୟ -ଭିରିକ ରଚନା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅଧ୍କ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁୂଲା। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରସାରରେ ଏହିପତ୍ର ପତ୍ରିକାମାନେ ଏକ 
ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୂଲେ। ଏହି ମୁଦ୍ରିତ ଗଣମାଧ୍ୟମ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ପାଠକମାନଙ୍କ 
ମନରୁ ଧର୍ମୀୟ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଧାସ ଦୂର କରି ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ, ନାରୀମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ, 
ସଂସଦୀୟ ସଂସ୍କାର ପ୍ରଭୃତି ବୈପ୍ପବିକ ଚିନ୍ତାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ କରିଥୂୁଲା। ଏଇ ଗଣତାନ୍ତିକ 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିକାଶ ଫଳରେ ଭଶ୍ନର ଏବଂ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଦୂତ ରାଜତନ୍ତ୍ର ବିପନ୍ତ ହୋଇଥୂଲା। 

ଵଡ଼ିଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍ନ (Judio Christian) ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଭିତ୍ତି କରି ଉରଲସନ୍ଵ ତାଙ୍କର 
ଏହି ଗ୍ରଛ ରଚନା କରିଛନ୍ତି କିମ୍ବା ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ସମ୍ପ୍କରେ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ ଅବଧାରଣା ନଥ୍‌ବା 
ହେତୁ ସେସବୁ ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଜଗତରେ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଭଶ୍ଵର ସିଂହାସନ ଦଖଲ 
କରି ବସି ରହିଛନ୍ତି କି ନାହିଁ, ତାହା ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିନାହାନ୍ତି। 
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୪୨୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏକଥା ସତ, ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଥବା ଦେଶ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶମାନଙ୍କଠାରୁ ଅନେକ 
ପଛରେ ପଡ଼ିଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଆମ ସମାଜ ଓ ସାହିତ୍ୟରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଆଜି ସୁଦ୍ଧା ଅତୁଟ 
ରହିଚି। ଆମ ପ୍ରାଚୀନ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ଧର୍ମ-ପ୍ରଧାନ ନଥୁଲା, ବିଂଶ ଶତାଦୀର 
ଆରମ୍ଭରେ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ୟ କବିତାରେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇ ରହିଥୁଲା। 
ଉକ୍ତ କବି ମଧୁସୂଦନ କବିତାରେ ଏଶ୍ଵରୀକ ସତ୍ତା ଏବଂ ସ୍ଵଭାବ କବି ଗଙ୍ଗାଧରଙ୍କ କାବ୍ୟରେ 
ପୌରାଣିକ ଚେତନାକୁ ଏହାର ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ। 

କିନ୍ତୁ ଏ ଶତାଦ୍ଦୀର ଚତୁର୍ଥ ଦଶକରେ ଆମ ସାହିତ୍ୟରେ ମାର୍୍ଧବାଦୀ ଚିନ୍ାର ପ୍ରଭାବ 
ଫଳରେ ପୌରାଣିକ ଭାବନାର ଅବକ୍ଷୟ ଏବଂ ସତିହାସିକ ଚେତନାର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଘଟିଥୂଲା। 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ସବୁଜ ଯୁଗରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପ୍ରଗତିସାହିତ୍ୟ ଯୁଗରେ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁଲା। 

“ଏ ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ସୁନ୍ଦର, ତା'ର ସ୍ରଷ୍ଟା ଲଶ୍ଵର ନୁହଁନ୍ତି - ତାହା ମେହନତି 
ମଣିଷ ହାତର କରାମତି। ବରଂ ଫଟୋଗ୍ରାଫି ଭଳି ଇଶ୍ଵର ମଧ୍ଯ ମଣିଷର କନଳ୍ପନାରୁ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛନ୍ତି ¬ ମାର୍କ୍ଧସ୍‌ ଗର୍କିଙ୍କ ଏହି ବାଣୀ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ସାହିତ୍ୟିକମାନଙ୍କ ମନକୁ ସିଶ୍ବରିକ 
ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ କରିଥୂଲା। 

କାର୍ଲମାର୍୍ଧ ମଧ୍ୟ କହିଥ୍‌ଲେ - “ଧର୍ମ ହେଉଛି ଅଫିମର ନିଶା, ଅସହାୟ ନିପୀଡ଼ିତ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୀର୍ଘଶ୍ବାସ । ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି ପାଖରୁ ହାରିଯାଏ, ସେହି 
ପରାଜୟର ଗ୍ନାନିରୁ ନିଜକୁ ରକ୍ଷାକରିବା ପାଇଁ ସେ ଇଶ୍ଵର ନାମକ ଏକ କାଳ୍ପନିକ ଶକ୍ତି 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। କିନ୍ତୁ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଜ୍ଞାନ ଓ ଶକ୍ତି ବଳରେ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ବଶୀଭୂତ କରେ, ନିଜ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ନିଜେ କରିପାରେ, ସେତେବେଳେ ଛଶ୍ୃବରଙ୍କ 
ଓଜନ ତା' ପାଖରେ କମିଯାଏ। 

ଭଶ୍ନରଙ୍କ ବଦଳରେ ଶ୍ରମଜ୍ୀବୀ ମଣିଷର ମହତ୍ତର ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ମୂଳଧନ କରି ଆଧୁନିକ 
କଳା ଓ ସାହିତ୍ୟର ଜନ୍ମ ଓ ବିକାଶ। ତେଣୁ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟରେ ମେହନତି ମଣିଷର 
ହାତ ହିଁ ଜଗନ୍ନାଥ । 

ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ, ଅର୍ଥନୈତିକ ଶୋଷଣ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ କୁସଂସ୍କାର ସହିତ କେଉଁ 
ପୁରାଣ- ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଇଶ୍ଵର ଆମ ହୃଦୟ ସିଂହାସନରେ ଚକାମାଡ଼ି ମଣିଷର ପୂଜା 
ପାଉଥୁଲେ। ଗୀର୍ଚ୍ଚ, ମନ୍ଦିରରେ, ପୋପୟରୋହିତ, ରାଜସିଂହାସନରେ ରାଜା ମନ୍ତ୍ରୀମାନେ 
ଦର୍ପିତ ଭଙ୍ଗୀରେ ବସି ଆମ ସମାଜକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥୁଲେ, ଆମକୁ ଶାସନ କରୁଥଲେ। 
ଆମେ ଆମର ସୁଖ, ଶୋକ ଜୟ ପରାଜୟ ପାଇଁ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ ଇଶ୍ଵର ଏବଂ ନିଜର ଭାଗ୍ୟ 
ଉପରେ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥୁଲୁ । କର୍ମଫଳ ଓ ପୁନର୍ଚ୍ଚନ୍ମର ଜୀବନଦର୍ଶନ ଆମ ଜୀବନଧାରାକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥୁଲା। କାର୍ଯ୍ୟ କରିଯିବା ମଣିଷର ଧର୍ମ, କର୍ମଫଳରେ ଆଶା ରଖୁବା ପାପ। 
ଏ ଜନ୍ମର କର୍ମଫଳ ପରଜନ୍ମରେ ଉପଲତ୍ଧ ହେବ”? - ଏହି ଜୀବନ ଦର୍ଶନ ହିଁ ପ୍ରାଚୀନ 
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ଇଶ୍ପିରଙ୍କ ଉତ୍ଥାନ ପତନ ୪୨୪ 


ମଧ୍ୟଯୁଗର ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀ ମଣିଷକୁ ଭାଗ୍ୟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବାକୁ ବାଧ 
କରିଥୁୂଲା। 

କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗରେ ମଣିଷ ବିଶ୍ଵ ସୃଷ୍ଟିର ରହସ୍ୟକୁ ନିଜର ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ବଳରେ 
ବୁଝିପାରିଲା ପରେ ଆଉ ନିଜ ଭାଗ୍ୟକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ହାତରେ ଛାଡ଼ି ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ! 
ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜ ଭାଗ୍ୟର ନିର୍ମାତା, ପଢୁକୁ ଗିରି ଲଙ୍ଘନ କରିବା ଲାଗି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଦୃଶ୍ୟ 
ଶକ୍ତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବା ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, ସେ ମଣିଷ ତିଆରି ବ୍ୟୋମଯାନରେ ବସି 
ସମୁଦ୍ର ଗିରି ଶିଖର ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ ! 

ପ୍ରକୃତିକୁ ବୁଦି ବଳରେ ନିଜର ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁସାରେ ବ୍ଯବହାର କରିପାରିବା ଶକ୍ତି 
ହିଁ ଆଧୁନିକ ମଣିଷକୁ ଛଶ୍ଵର ନିର୍ଭର ନକରି ଆମ୍ଭ ନିର୍ଭରଶୀଳ କରିଛି। ସେଥୁପାଇଁ ଇଶ୍ଵର 
ମଣିଷର ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାର ସାମ୍ରାଜ୍ୟରୁ ନିର୍ବାସିତ ହୋଇ ମନ୍ଦିର, ମସ୍‌ଜିଦ୍ର, ଗୀର୍ା, 
ଗୁରୁଦ୍ଧାରରେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। କିନ୍ଧ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରୟୋଜନ ମଣିଷ ପାଇଁ ଶେଷ 
ହୋଇଯାଇ ନାହିଁ। ପ୍ରାଚୀନ ମଧ୍ଯଯୁଗରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧୁ ଭାବରେ ରାଜା, ମହାରାଜା, 
ସୁଲତାନ, ବାଦଶାହାମାନେ ସାଧାରଣ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ନିଜ ପାଦ ତଳେ ଖଟାଉଥୂଲେ, ଏବେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକେ ରାଜା, ମହାରାଜାମାନଙ୍କର ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ଦଖଲ କରିବା ଲାଗି 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିଜ ସେବାରେ ଲଗାଉଛନ୍ତି। ସେଥ୍‌ପାଇଁ ମନ୍ଦିର, ମସ୍ଚିଦ୍ର ଗୀର୍ଜା, ଗୁରୁଦ୍ଧାର 
ଆଜି ରାଜନୈତିକ ଆଖଡ଼ା ଘରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ରାଜନୈଡିକ କ୍ଷମତା ହାସଲ ଲାଗି 
ଭଶ୍ଵର ଆଜି ମହନ୍ତ, ପୁରୋହିତ, ପାଦ୍ରୀ, ଇମାମ୍‌୍ମାନଙ୍କ ହାତରେ ଖେଳନା ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। 

ଇଶ୍ଵର ଆଦି ଆଉ ଧାର୍ମିକ ଲୋକଙ୍କର ହୃଦୟ ଦେବତା ନୁହଁଚି, ଧର୍ମାନ୍ଧ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଖେଳ କଣ୍ଢେଇ ! 

(ଲେଖକଙ୍କ ‘ରଶ୍ଧରଙ୍କ ଉତ୍ଥାନ ପତନ” ପ୍ରବନ୍ଧ ଗ୍ରଛରୁ ଗୃହୀତ ) 
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ସାହିତ୍ୟର ଆଣଶ୍ଧାସନା 


ସୀତାକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର କଳାରେ ଏକ ଅସ୍ଥିର ସନ୍ଧାନ ଥାଏ, ସେ ସନ୍ଧାନ ନିଜକୁ ନିଜର 
ଆଜିକୁ ଅତିକ୍ରମି ଯିବାର, ଟପିଯିବାର ସନ୍ଧାନ ପରମର ସନ୍ଧାନ। ସେ ସକଳ ସନ୍ଧାନର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଅନ୍ତିମ ଅର୍ଥ ଖୋଜା । ଶୂନ୍ଯ ଆକାଶକୁ ଚାହିଁ, ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ଵକୁ ଚାହିଁ “ମୁଁ କିଏ” ବୋଲି 
ବ୍ୟଥୁତ, ବିଚଳିତ ଆନ୍ତରିକ ପ୍ରଶ୍ନ। ଏହା ହିଁ ଶତାଦ୍ଦୀ, ଶୈଳୀ ଓ ସମୟ ବାହାରେ ସବୁ 
ଭଚ୍ଟଚକୋଟୀର କଳାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ସାଧନକୁ ଏକାକାର କରିଥାଏ, ସମ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ଆଣିଥାଏ। 
ସେଠି ଟେକ୍ଵନିକ୍ ଅବାନ୍ତର ହୁଏ, ଶୈଳୀର ସାମୟିକ ଭୋଢବାଜିର ଚମନ୍ମାରିତା ତୁଚ୍ଛ ହୁଏ। 
ଶବ୍ଦ ଓ ନୀରବତା ଭିତରେ, ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ବାସ୍ତବତା ଭିତରେ, ଅତୀତ ଓ ଭବିଷ୍ୟତ ଭିତରେ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଆନନ୍ଦ ଭିତରେ, ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଅମୃତ ଭିତରେ ଯୋଗସୂତ୍ର ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ, ଅନ୍ତରଙ୍ଗ 
ମୁଗ୍ଧ ଯୁଗଳବନ୍ଦୀ ନିନାଦିତ ହୁଏ, କାର୍ଯ୍ୟକାରଣର ନିଗଡ଼ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ଇତିହାସର 
ଘଟଣା ପ୍ରବାହର ତୁ୍ଛତାରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ । ମୁହୂର୍ଭ ହୁଏ ଅନନ୍ତ । ଆଜି ହୁଏ କାଲି ଓ ପଅରଦିନ। 
ସ୍ବପ୍ନ ହୁଏ ବାସ୍ତବ। ଚିତ୍ରକାର ଭ୍ଯାନୁଗୋଗ୍‌ ତାଙ୍କର ଶେଷ ପାଗଳାମି ଓ ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ 
ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ର ଆଙ୍କି ଥ୍‌ଲେ, ସେଥ୍‌ରେ ଦଳେ ବନ୍ଦୀ ଅବରୁଦ୍ଧ ଗୋଟିଏ ଗୋଲାକାର କୋଠରୀ 
ଭିତରେ ବୃଦ୍ତାକାରରେ ପରିକ୍ରମା କରୁଛନ୍ତି - ଭିତର ଅନ୍ଧାରର ସେଇ ବିରକ୍ତିକର 
ପୁନରାବୃରଭିରୁ ଯେମିତି ମୁକ୍ତି ନାହିଁ। ଅଥଚ ହାତ ପାହାନ୍ତାରେ କବାଟ, ବାହାରେ ଜହ୍ନ 
ଆଲୁଅର ରାତି ସୁଲୁସୁଲୁ ପବନ। କିଏ କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଖେଳାଇ ଦେବ ସେଇ 
ଅଶାନ୍ତି, ଅତୃପ୍ତି ଯେ ¬ ନାଁ ଅନ୍ଧାର ସହିହେବନି, ସୀମାବଦ୍ଧତା ସହି ହେବନି, ମଣିଷର 
ଭାଗ୍ୟ ମୁଚ୍ତିକୁ ଅସୀମକୁ, ଆନନ୍ଦକୁ, ଅନନ୍ତକୁ, ଆଲୋକକୁ। କିଏ ଛୁଆଁଇ ଦେବ ସେଇ 
କାଉଁରୀକାଠି, ଯୋଉଥ୍‌ରେ ସେମାନେ କବାଟ ଖୋଲିଦେବେ, ଜହ୍ନ ରାତିର ସ୍ବପ୍ନକୁ ଓହେଇ 
ଯିବେ ? 

ସମାଜ ଓ ଇତିହାସ ଭିତରେ ଯେଉଁ ଦୃନ୍ଦ୍ରା୍‌କ ସଂପର୍କ, ସାହିତ୍ୟ ସେଥୂ୍‌ରେ ସେଡୁ ପରି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ସାହିତ୍ୟର ଭାଷା, କାବ୍ୟର ଭାଷା, ସାମାଜିକତା ଓ ଇତିହାସର ଘଟଣା 
ପ୍ରବାହରୁ ମଣିଷର ଚିରନ୍ତନତା, ତା'ର ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରେ। ଇତିହାସ ଓ ସମାଜର ଯାହା 
ମୂଳଭିରି ତାକୁ ହିଁ ତ ନେଇ ସାହିତ୍ୟ। ସେ ଭିଭିଭୂମି ହେଉଛି ଭାଷା। ମଣିଷ ଓ ତା'ର 
ଇତିହାସର ସଂପର୍କରେ ମଣିଷ ସବୁକାଳ ଇତିହାସ-ନିର୍ଭରଶୀଳ। ଅତୀତର ଚାପ 
ସବୁବେଳେ ତା'ର ବର୍ଭମାନ ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରବହମାନତାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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ସାହିତ୍ୟର ଆଶ୍ମାସନା ୪୨୬ 


ଉଚ୍ଚକୋଟୀର କଳା ତେଣୁ ସମାଜର ଦୈନନ୍ଦିନତା, ତା'ର ଘଟଣାବଳୀର ତାତ୍ଵକାଳିକତାରେ 
ଭାଗ ନେଲେ ମଧ୍ୟ ଇତିହାସର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀତାରେ ବିଶ୍କାସ ରଖେନି। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ 
ଇତିହାସ ବିରୋଧରେ ସେ ହୁଏତ ଏକ ବିକଳ୍ପ ପ୍ରତୀକ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଯାହା ତା'ର ନୃତନ 
ସୃଷ୍ଟିର ଆଭାସ ! କିମ୍ବା ସେ ଇତିହାସ ପ୍ରତି ହୁଏ ଉଦାସୀନ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାର୍ଥକ କଳା, ସାର୍ଥକ 
କବିତାରେ ମଣିଷର ଏତିହାସିକ ମୁହଁ ଓ ତା'ର କାବ୍ୟପୁରୁଷ କଳା ପୁରୁଷର ମୁହଁ ପରସ୍ପରକୁ 
ଚାହିଁ ରହନ୍ତି ବିସ୍ମୟରେ, ବିରୋଧରେ । ଆମେ ଇତିହାସର ନାୟକ ସତ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ବି 
ଇତିହାସର କଞ୍ଚାମାଲ, ତା'ର ନିଶ୍ଚେଷ୍ଟ ଅମ୍ରିତା ଶେରଗିଲ, ଆଲ୍ଲାଉଦିନ ଖାଁ ବା 
ବିଠୋଫେନ୍୍‌ରେ ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେନି। ତୂଳୀ କାନଭାସ ଓ ଶCବ୍ଦର ପରମ୍ପରାରେ ସେ ସ୍ବପ୍ନର 
ନିତ୍ଯ ନବୀକରଣ ଘଟିଥାଏ। ଇତିହାସ ବିନା ସାହିତ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କାରଣ ସାହିତ୍ୟର 
ମୂଳ ଉତ୍ସ ଯେ ସ୍ମ ତି, ଗଲା ଦିନର ସ୍ମ ତି। କିନ୍ତ ଇତିହାସକୁ ନିଜର ସ୍ବପ୍ନରେ ସ୍ଵପ୍ନାୟିତ, 
ରୂପାୟିତ କରିବାପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରତିଜ୍ଞାବଦ୍ ଇତିହାସର ଚକ୍ରକୁ, ଦୈନନ୍ଦିନତାକୁ 
ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଅଙ୍ଗୀକୃତ। ଇତିହାସ ଅସଂଖ୍ୟ ବିଫଳତା, ଅବକ୍ଷୟ, ଧ୍ୃଂସ, ମୃତ୍ୟୁ, ହତ୍ୟା ଓ 
ଅନ୍ଧାରର ଗାଥା। ଇତିହାସ ମଧ୍ଯ ନୂୃତନକଳା, ନୂଆ ସମାଜ, ନୂତନ ସହର, ନୂତନ 
ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ମତିଚାରଣ । ସାହିତ୍ୟ ଏଇ ସାମଗ୍ରିକ ସାମୂହିକ ସ୍ମ୍‌ତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ, କିନ୍ତୁ 
ତାକୁ ଟପିଯାଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞାର ଦ୍ଵାର ଦେଇ, ହୃଦୟ ଓ ମସ୍ତିଷ୍ଠର ଦ୍ଵାରଦେଇ ଆଗାମୀ 
କାଳକୁ ହିଁ ଅନାଏ, ତା'ରି ବାଟ ଚାହିଁ ବସେ, ସେଇ ଆଗାମୀ କାଲିର ସ୍ବପ୍ନରେ ବିଭୋର 
ହୁଏ । ଇତିହାସର ପ୍ରବଞ୍ଚତା, ଲାଞ୍ଚନା ଓ ଅତ୍ୟାଚାରକୁ ଭୁଲି ନୂତନ ସରଳତା, କ୍ଷମା, କରୁଣା 
ଓ ସ୍ବେହରେ ଫ୍ଲ ଫୁଟାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ ମରୁଭୂମିରେ। ଚିରନ୍ତନୀ ମାଟିକୁ, ମାଆକୁ 
ଆବୋରି ବସେ। କଂସାସୁର ପ୍ରତ୍ୟେକ ନୂତନ ଶିଶୁକୁ ଶିଳାରେ କଚାଡ଼ି ଧ୍ବଂସ କଲେ ବି 
ଦେବକୀ ବସୁଦେବ ନୃତନ ସଜ୍ଜନାକୁ ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତିନି। ସଂକ୍ଷେପରେ ସାହିତ୍ୟ, ଇତିହାସ- 
ବିମୁଖ ନୁହେଁ, କିନୁ ଇତିହାସର ଦ୍ଵନ୍ଦୁକୁ, ବ୍ୟର୍ଥତାକୁ ବୁଝେ, ତେଣୁ ତା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ। 

ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯେହେତୁ ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ଆଜିର କଥା ନୁହେଁ, ବର୍ରମାନର କଥା 
ନୁହେଁ, ଭାଷା ମଧ୍ୟ ଆଜିର ବା ବର୍ଭମାନର କଥା ନୁହେଁ। ସୁତରାଂ ସାହିତ୍ୟରେ ଆମର 
ଗଲା କାଲି ଓ ଆସନ୍ତା କାଲି ଉଭୟ ଜୀବନ୍ତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ହୃଅନ୍ତି, ନୂଆ ଭାଷାରେ, ଚୁଆ 
ଶବ୍ଦରେ, ନୂତନ ଶୈଳୀରେ। ସ୍ମତି ଓ ସମ୍ଭାବନା ‘ଆଜି'କୁ କରେ ରବ୍ଦିମନ୍ତ । ଶC୍ଦଟିଏ ଆମେ 
ପାଇଲେ, ଶଦଟିଏ କଥା ଭାବିଲେ ଆମେ ଜାଣୁ ସେଥୂରେ କେତେ ପୁରୁଷର ଆବେଗ 
ଓ ଅନୁଭବ ମିଶିଯାଇଛି, ଜନ୍ମଜନ୍ନାନ୍ତର ଲେପି ହୋଇରହିଛି। ସାହିତ୍ୟିକ ପାଇଁ ଅନୁଭବ 
ତାତ୍ଵକାଳିକ ନୁହେଁ, ତାଂ ସୁଦୀର୍ଘ, ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ, ପ୍ରବାହମାନ ନଦୀର ସ୍ତୋତ। ଆପଣ 
ବା ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରେମ, ବିରହ, କ୍ରୋଧ, ଦୁଃଖ, ଆନନ୍ଦ ଏସବୁ ଆବେଗ ଭିତର 
ଦେଇ ଯାଉଥାଇଁ ଆମେ ସେ ଆବେଗର ଇତିହାସ ଜାଣୁ। ଆମରି ଜୀବନର ଅନ୍ଯ 
ମୁହୁର୍ଭରେ, ଅନ୍ୟ ଦିନ, ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ସେଇସବୁ ଆବେଗର ସ୍ଵରୂପ ହଠାତ୍ବ ମନକୁ 
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୪୨୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆସେ, ମନକୁ ବି ଆସେ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି, ଅନ୍ୟ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସେଇ ସବୁ ଆବେଗର ରୂପରେଖ। 
ଏସବୁ ମିଶି ହୁଏ ନିଜର ଆବେଗର ପ୍ରକୃତ ଅନୁଭବ, ତାର ସାମଗ୍ରୀକ ସତ୍ତା। ଯାହା 
ଜଡ଼ଜଗତର ଅନ୍ୟ ପଶୁପକ୍ଷୀ କୀଟପତଙ୍ଗ ପାଇଁ ସଂଭବ ହୁଏନି। ତେଣୁ ସାହିତ୍ୟ ସ୍ମ ତି ଓ 
ସମ୍ଭାବନା, ଗଲାକାଲି ଓ ଆଗାମୀ କାଲି, ବାସ୍ତବତା ଓ ସ୍ଵପ୍ନ ଉତ୍ୟଙ୍କୁ ଯୋଡ଼ିଦିଏ ଆଜିର 
ଅନୁଭବରେ। 

ଆଜିର ଇତିହାସ, ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଗନ ଆମକୁ ଆମର ଗଲାକାଲିଂ କଥା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ରୁଲେଇ ଦିଏ, ଆସନ୍ତା କାଲିର ଏକ ଭ୍ରାନ୍ତିକର ଚିତ୍ର ଦିଏ ଏବଂ ଆଜିର ତାଳ୍କାଳିକତାକୁ 
ସବୁଠୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ଆମ ଆଗରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥାଏ। ପ୍ରାତ୍ଯହିକ ଦୈନନ୍ଦିନ 
ତୃଛ୍ଛତା ଭିତରେ ହିଁ ଆମକୁ ବୁଡ଼େଇ ରଖେ ¬ ସେ ଦୃଚ୍ଛତାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଭୋଜବାଜିର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରେ ଯାହା ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାପନୀ ଢଙ୍ଗର ଅନ୍ତିମ କୌଶଳପୂର୍ଣ୍ ପ୍ରୟୋଗରେ 
ହାବେଳି ଜାଳିଦେଇ ସାମ୍ବାର ଅନ୍ଧାରକୁ ଆଲୋକିତ କରିଦିଏ - ପର ମୁହୁର୍ଭରେ ଅନ୍ଧାର, 
ନିବିଡ଼ ଅନ୍ଧାର ପଛେ ପୁଣି ଘେରିଯାଉ। ଆମକୁ ଭୁଲେଇବା ପାଇଁ ତେଣୁ ଅଧୂକରୁ ଅଧୂଵକ 
ହାବେଳି ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ସେଥୂ୍‌ରେ ନା, ଆମେ ଆମ୍ଭର ଦୈନନ୍ଦିନତାର ଡୃ୍ଛତାକୁ 
ବୁଝୁ, ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉ, ନା ଅନ୍ଧାର କାଟି ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟର ଆଭାସ ବା 
ଆଶ୍ମାସନା ମିଳେ। ବ୍ୟକ୍ତି ଏକକ ହୁଏ, ସମୂହରୁ ବିଚ୍ଛିନ ହୁଏ, ସ୍ପେହ ଭୁଲେ, ବସ୍ତୁର ବନ୍ୟାରେ 
ନିମଜିତ ହୁଏ। ସାହିତ୍ୟ ସମାଜକୁ କିଛି ପରିମାଣରେ ବଦଳାଇ ଦେଇପାରେ। ସାହିତ୍ୟ ଯେ 
ସମାଜକୁ ବଦଳାଇ ଦେଇପାରେ ଏକଥା ମଧ୍ଯ କେହି ଅସ୍ଵୀକାର କରୁନି। କିନ୍ତୁ ସେ 
ବଦଳେଇବାର ବାଗ ନିଆରା। ସମାଜକୁ ବଦଳେଇବାର ଅନେକ ବାଟ ଅଛି। ଅର୍ଥନୀତି, 
ପତାକା, ସ୍ପୋଗାନ, ପାମ୍ଚଲେଟ, ଦାବୀପତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି। କିନ୍ତୁ ସାହିତ୍ୟର ବାଟ ଏ 
ସବୁଠୁ ଅଲଗା। ସମାଜକୁ ବଦଳେଇବା ପାଇଁ ସେ ଆଗ ମଣିଷକୁ ବଦଳେଇବାକୁ ଚାହେଁ! 
ତାକୁ ବଦଳେଇବା ଆଗରୁ ସେ ମଣିଷକୁ ପ୍ରଥମେ ଅତି ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିହ୍ନିବାକୁ ଚାହେଁ, 
ତାର ପ୍ରତି ସୁଖ ଦୁଃଖ ହସକାନ୍ଦରେ ଭାଗୀଦାର ହେବାକୁ ଚାହେଁ। ତା'ପରେ ତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ହୁଏ ସମାଜରେ ନୈତିକ ଅଧୋଗତି, କ୍ଳୀବତ୍ ସ୍ଥାଣୁତ୍ଟ ଆତ୍ମିକ ଉଦାସୀନତା, ପ୍ରାତ୍ଯହିକ 
ରୁଟିନ ଜରିଆରେ ଅନୁଭବର ଜଡ଼ତା - ଏସବୁକୁ ଭାଙ୍ଗ ଆତ୍ମଦର୍ଶନର ପ୍ରକୃତ ଇଲାକାକୁ 
ମଣିଷକୁ ନେଇଯିବାକୁ । ସାହିତ୍ୟ ଚାହେଁ ମଣିଷ ଦେଖିଲା ପରି ଦେଖୁ, ଶୁଣିଲା ପରି ଶୁଣୁ | 
ସବୁ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ଯେ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ, ଭିନ୍ନ ପୃଥକ ସ୍ଵୟଂ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ । ସେଥ୍‌ରେ ସାରା ପୃଥ୍‌ବୀର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଅଛି। କୁନି ଚଢ଼େଇଟିର କାକଳିରେ ଯେ ପୃଥୁବୀର ସବୁ ସଙ୍ଗୀତ ନିହିତ। ସାହିତ୍ୟ 
ଚାହେଁ ମଣିଷ ନୂଆକରି ଦେଖି ଶିଖୁ, ଶୁଣି ଶିଖୁ, ପୁଣି ନିଜ ପାଇଁ ଦେଖି ଶିଖୁ, ଶୁଣି ଶିଖୁ । 
ସାହିତ୍ୟର ଅହଂ ଏତିକି। ସେ କହିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଅନୁଭବର ବିକ 
ନାହିଁ, ସେ ଅନୁଭବକୁ ବିଶ୍ମେଷଣ କରିବା, ବୁଝିବା, କାଲି ଓ ଆଜି ସହିତ ଯୋଡ଼ି ଆସନ୍ତା 
କାଲିକୁ ହାତ ବଢ଼େଇବାର ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ। ଅର୍କେଷ୍ଠାା ସଙ୍ଗୀତସତ୍ତା, ନୃତ୍ୟ ଦେଖିଲେ ବା 
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ସାହିତ୍ୟର ଆଶ୍ମାସନା ୪୨୮ 


କବିତାଟିଏ ପଢ଼ିଲେ ଆମ ଭିତରୁ କେଇଜଣ ନିଜେ ତାକୁ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ଯେ 
ନିଜର ଆମ୍ମା ପୂରୁଷକୁ ତା” କିପରି ଛୁଇଁଲା। ସବୁ ଦେଶରେ ଆଜି ଏଇ ବିପରି ଯେ ନୃତ୍ୟ 
ସଂଗୀତର ସମାଲୋଚକ, କାବ୍ୟ - ସାହିତ୍ୟର ସମାଲୋଚକ - ଏଇ ଅର୍ଥନୀତିକ ଦ୍ଵାରପାଳମାନଙ୍କ 
ମତାମତ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ଦର୍ଶକ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ ମତାମତ ଗଠିତ ହେଉଛି। ଏକପକ୍ଷରେ ଆମେ 
ନିଜେ ସତେଜ, ସୃକ୍ଷ୍ଟ ଆମ୍ମିକ ଭାବରେ ଦେଖୂଚୁ, ଭାବୁନୁ ସବୁକଥା ଘଷରା, କୋଉଥ୍‌ରେ 
ନୂତନତା ନାହିଁ। ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଯାହା ଦେଖୁଚୁ ଶୁଣୁଚୁ ତାର ‘ଅର୍ଥ' ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ହବାକୁ ଛାଡ଼ି ଦଉନୁ। ତେବେ ‘ମଣିଷ, ବ୍ୟକ୍ତି! ଏମାନଙ୍କର ସ୍ଥାନ କେଉଁଠି ରହିବ ? ଡେବେ 
ବିଜ୍ଞ କୌଶଳର ଗବେଷଣା ପାଇଁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶରେ କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କା କାହିଁକି ଖର୍ଚ ନ 
ହେବ ? ସାହିତ୍ୟ ଚାହେଁ ଏ ସବୁଥରୁ ମୁକ୍ତି। ଏ ବିଷାଦମୟ ପରିବେଶରୁ ମୁକ୍ତି। ସେ ଚାହେଁ 
ସୃଷ୍ଟିଶୀଳ, ସୃଜନ ଶୀଳ, ଆମିିକ ଅନୁଭବୀ ମଣିଷ ରୁଟିନନର ଘଷରା ଧୂସରତାରେ ମରି ନ 
ଯାଉ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟକୁ ସେ ଦେଖୁ ପୃଥ୍‌ବୀର ପ୍ରଥମ ଶିଶୁପରି। ଫୁଲଟିଏ ଫୁଟିବାର 
ସେ ଦେଖୁ ସତେ ଯେମିତି ଫ୍ଲ ଫୁଟିବା ସେ ଆଗରୁ ଦେଖି ନଥୂଲା। ଧୂଳିରେ ଗାଧୋଉଥ୍‌ବା 
ଘରଚଟିଆକୁ ସେ ଦେଖୁ ଯେମିତି ସବୁ ଇତିହାସ ସବୁ ସଭ୍ୟତା ସବୁ ସଂସ୍କୃତିର ଅର୍ଥ ସେଇଠି 
ହିଁ ନିହିତ। ତା'ହେଲେ ନୂଆ ମଣିଷଟିଏ ଜନ୍ମ ନବ ଯିଏ ନୂଆ ସମ୍ପର୍କରେ ନୂଆ ଆନନ୍ଦର 
ସମ୍ଭାବନା ଓ ଆଶ୍ଵାସନାରେ ନୃତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ, ଚୂତନ ସମାଜର ସର୍ଜନା କରିବ। 

ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଓ ସଂସ୍କୃତି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତୀୟ ସାହିଡ୍ୟ ବା ସଂସ୍କୃତି ତୁଳନାରେ ଆଦିବାସୀ 
ଜୀବନ ଓ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ବହୁଭାବେ ପୁଷ୍ଟ ଓ ରବ୍ିମନ୍ତ ହୋଇଚି। କନ୍ଧ କବି ଭୀମଭ୍ତୋଇଙ୍କ 
ରଚନା ତ ଆମ ସାହିତ୍ୟର ଅମୂଲ୍ୟ ସମ୍ପଦ ସାହିତ୍ୟ ଯେ ସମୂହ ପାଇଁ, ଜଗତ ଜନଙ୍କ ହିତ 
ପାଇଁ ଏହା ତାଙ୍କ କବିତାରେ ଗତ୍ତୀର ଆନ୍ତରିକତା ସହ ପ୍ରତିଫଳିତ। କେନ୍ଦ୍ର ସାହିତ୍ୟ 
ଏକାଡେମୀ ପ୍ରତି ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାରୁ ଏଇ ବିଶ୍ବ ଚିନ୍ତାର ପ୍ରତିଫଳନ କରୁଥୁବା ପଂକ୍ତି କେତୋଟି 
ବାଛିବା ବେଳେ ଭୀମଭୋଇଙ୍କ ସ୍ତୁତି ଚିନ୍ତାମଣି'ରୁ ନିମ୍ପୋକ୍ତ ଧାଡ଼ି ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ : 

‘ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଆରତ ଦୁଃଖ ଅପ୍ରମିତ ଦେଖୁ ଦେଖୁ କେବା ସବୁ 
ମୋ ଜୀବନ ପଛେ ନର୍କେ ପଡ଼ିଥାଉ ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହେଉ।।” 

ବେଦମନ୍ତ୍ର ପରି, ସର୍ବେ ଭବଚୁ ସୁଖୀନଃ, ସର୍ବେ ସନ ନିରାମୟ” ଠାରୁ ଇଏ ଯେ ଆଉ 
ପାଦେ ଆଗକୁ - ନିଜ ଜୀବନକୁ ନର୍କରେ ପଡ଼ିରହିବା ପାଇଁ ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଯେଉଁ 
ଉଦାର ପ୍ରତିଶ୍ରତି ତାର ବିକଳ୍ପ କ୍ରଚିଡ଼ ମିଳେ। ଆମକୁ ଚିହ୍ନିବାକୁ ହେବ, ବୁଟିବାକୁ ହେବ 
ଗୋଟିଏ ସମାଜରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ କେଉଁ ସ୍ତରରେ ଆସି ପହଞ୍ଚିଲା ପରେ ସେଇ ସମାଜର ଜଣେ 
କବି ଏ ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତାଧାରାର ବାହକ ହୋଇପାରନ୍ତି । ଆଜି ବି ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ, ପାହାଡ଼ 
ଜଙ୍ଗଲର ଅଗମ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳରେ ଲୁଚି ରହିଥଵବା ସେଇ ଆଦିବାସୀ ଗାଁମାନଙ୍କରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, 
ଅନାଟନ, ଶୋଷଣ କଷଣ ଭିତରେ ସେମାନଙ୍କ ମୁହଁରୁ ହସ ଲିଭି ଯାଇନି, ତୁଣ୍ଡରୁ ଗୀତ 
ସରିଯାଇନି। ସବୁ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ସହିବା ସତ୍ତ୍େ ସେ, ଜୀବନ ବିମୁଖ ହୋଇନି, ସମାଜର 
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୪୨୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ସ୍ଵେହ ଓ ଆଦରର ଉପଯୋଗିତା କଥା ଭୁଲିଯାଇନି। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାହିତ୍ୟ ତାର ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରବହମାନ ସ୍ରୋତକୁ ଚିହ୍ନି ରଖି 
ସେଇଥୁୂରେ ନିମଜିତ ହେଲେ ତାହା ପ୍ରାଣବନ୍ତ ଆନ୍ତରିକ ଓ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ହୁଏ। ତାହା 
ମଣିଷର କଥା କୁହେ, ନିତି ଦିନର ଅଙ୍ଗେ ନିଭେଇଥୁବା ସୁଖଦୁଃଖର କଥା କୁହେ, ସାଧାରଣ 
ଜୀବନର ହସକାନ୍ଦ ଲୁହ ଲହୃରେ ଭାଗୀଦାର ହୁଏ । ତା' ନହେଲେ ପରମୁଖାପେକ୍ଷୀ ହୋଇ, 
ବାହାରୁ ଶିଖିଥ୍ବା ତଥ୍ୟ ବା ତର୍ସ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସ୍ଥିତ ହୋଇ ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ମାନସିକ 
ଚିନ୍ତନ ସ୍ତରରେ ରହିଯାଏ। ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ଗଭୀର ଅନୁଭବ ନ ଥୂବାରୁ ତାହା କାହାରି ହୃଦୟକୁ 
ଛୁଇଁ ପାରେନା। ଆମ ଦେଶରେ ଦୁଇଶହ ବର୍ଷର ପରାଧୀନତା, ଇଂରେତୀ ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି 
ଯୋଗୁଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପର ଦୁଇ ଦଶକରେ ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରଭାବ ଓ ପରମୁଖାପେକ୍ଷୀତା ବୋଧହୁଏ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଥୂଲା। କିନୁ ଆଶା ଓ ଆଶ୍ମାସନାର କଥା, ଧୀରେ ଧୀରେ ଭାରତୀୟ ଓ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଏଇ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଅନୁଗାମୀ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରକ୍ରିୟା କ୍ଷୀଣ ହୋଇଆସୁଚି। ଆମ 
ସାହିତ୍ୟକମାନେ ବୁଝୁଚନ୍ତି ଯେ କେବଳ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏନି, ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ ଗଭୀରତମ ଆବେଗ ସ୍ତରରେ, ସଂସ୍କୃତିର ଦୃଢ଼ ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ। ସାହିତ୍ୟର 
ସୃକ୍ଷ୍ମତମ, ଜଟିଳତମ, ଆମ୍ଭିକ ବିକାଶ ହୁଏ ରକ୍ତ ଓ ସ୍ମାୟୁ, ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଓ ହୃଦୟ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ସୁଗଭୀର ଅନୁଭବ ସ୍ତରରେ, ଉପରଠାଉରିଆ ତଥ୍ୟ ବା ତତ୍ତ୍ସ ଉପରେ ନୃହେଁ। 
କଳା ସୃଷ୍ଟି ସେତିକିବେଳେ ସମ୍ଭବ ଯେତେବେଳେ ଗଭୀର ଅନୁଭବର ଭୂକମ୍ପରେ କଳାକାରର 
ସମସ୍ତ ସତ୍ତା ଆନ୍ଦୋଳିତ, ବିକ୍ଷୁବୂଧ, ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ। ସେଇଥୂରୁ ସେ ସୃଜନୀର ଛନ୍ଦ ଖୋଜି 
ପାଏ। ବହିପଡ଼ା ଜ୍ଞାନରେ କଳା ସୃଷ୍ଟି ହଏନି - ଜ୍ଞାନଂ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରେ। ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପର ଦୁଇ ଦଶକରେ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ଓ ତତ୍ତସ ସମ୍ବଳିତ ସାହିତ୍ୟ କେବଳ ଯେ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା 
ତା” ନୁହେଁ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ସାହିତ୍ୟର ସମ୍ମାନ ବି ଲାଭ କଲା। କାରଣ ସୃଜନଶୀଳତା ତଥା 
ସମାଲୋଚନା ଉତ୍ତୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାଷ୍ଚାତ୍ୟ-ଅନୁସାରୀ ଚିନ୍ତା ଓ ‘ଇଜମ୍‌'ର ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରଭାବ 
ପ୍ରଚଳିତ ଥୁଲା। ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ହେଉଛି - ଏକରଚିଷ୍ଟେନସିଆଲିଜମ୍‌ ନାମକ ଏକ 
ସାହିତ୍ୟିକ -ଦାର୍ଶନିକବାଦ ବିଗତ ପଚାଶ ବର୍ଷ ଭିତରେ କାମ୍ୟ ସାର୍ର ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ଲେଖାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇ ରହିଚି। ଅନୁଭୁତି ଓ ଚିନ୍ତା ସ୍ତରରେ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ବା ‘ଆବସର୍ଡ'ର 
ରୂପାୟନ ଏଇ ଦର୍ଶନର ମୂଜକଥା। 

ତେବେ ସେମାନେ ଯେମିତି ଯୋଉ ବାଗରେ ଏ ଚିନ୍ତାଟିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିଛନ୍ତି ତା'ରି 
କାର୍ବନ କପି କରି ଆମ ଲେଖକ କାହିଁକି ହାସ୍ୟାସଦ ହେବେ। ଏଠି ଏଇ ‘ଆବସର୍ଡ'ର 
ଚିତ୍ରକନ୍ତର କ'ଣ ଅଭାବ ଅଛି ? କଲିକତା ମହାନଗରୀର ରାସ୍ତାରେ କାଡ଼ିଲାକ ଗାଡ଼ି 
ଯେତେବେଳେ ହଠାଡ଼ ବନ୍ଦ ହଉଚି କାରଣ ପାଞ୍ଚଦଶ ଗାଉଗୋରୁ ରାସ୍ତାରେ ଦାର୍ଶନିକ ଡଙ୍ଗରେ 
ପାରିପାର୍ଶ୍ଧ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ହୋଇ ଶୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ଇଲେକରଟ୍ରନିକ କାରିଗରଟିଏ ସବୁଠୁ 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ପାଇ ଯେତେବେଳେ କାମ ଆରମ୍ଭ କରୁଚି ଯନ୍ମରେ ଫୁଲଟିଏ ଦେଇ, ସିନ୍ଦୁର ମାରି 
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ସାହିତ୍ୟର ଆଶ୍ମାସନା ୪୩୦ 


~~ ~~ 


ଓ ପ୍ରଣାମ କରି, ଉଦମୁଦା ଖରାରେ ଯେତେବେଳେ କେହି ଅତି ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଢୋଲମହୁରୀ 
ବଜେଇ ଫ୍ରଲମାଳରେ ସୁଶୋଭିତ କରି ଝାଳନାଳ କରେଇ ଗାଁ ଧୂଳିରେ ମାଇଲିଏ ଚଲେଇ 
ଚଲେଇ ନିଆଯାଉଚି - ଏସବୁ କ'ଣ ଆବସର୍ଡର ଚରମ ଦଷ୍ଟାନ୍ତ ନୁହେଁ ? ଆମ ସାହିତ୍ୟକଙ୍କ 
ପାଇଁ ଏସବୁ କଣ ଅନୁପସ୍ଥିତ ? ଭାରତୀୟ ଏସ୍‌ଥେଟିକ୍ ପରମ୍ପରା କଂଣ ଅନୁପସ୍ଥିତ ? ସେଇ 
' ଚେତନା ପ୍ରବାହ” କଥାଟି “ସେଳସସିବିଲିଟି'ର ‘ଡିସୋସିଏସନ” ୟୁନିଫିକେସନ” କଥା, 
'ପ୍ରୋଲେତାରିଆନ' ତଥ୍ୟ ବା “ଏକ୍ରଚିଷ୍ଟେନସଲିଆଲିଜମ” କଥା କେବଳ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ? 
ଅପରପକ୍ଷରେ ଏସବୁ ସତ୍ମେ ନିଜ ଦେଶର ମାଟି, ପାଣି, ସଂସ୍କୃତି, ଜନଜୀବନର ଧାରା, 
ସୁଖଦୁଃଖ ହସକାନ୍ଦ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସ୍ଥିତ ସ୍ଵରର ଅଭିବୃଦ୍ଧି ଯେ ଘଟୁଚି ଏହା ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ 
ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ଆଶାଜନକ। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରଭାବରୁ ହେଉ ବା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ 
ଆହରଣ ଯୋଗୁ ହେଉ ଆମ ସାହିତ୍ୟରେ ଏକ ପ୍ରକାର ଉପର ଠାଉରିଆ, ଲୋକଦେଖାଣିଆ 
ହତାଶା ଭାବ, ବିଷାଦ ଓ ଅନ୍ଧାରର ଚିତ୍ର ସତେ ଯେମିତି ଛାଇ ହୋଇଯାଇଛି। ସୃଜନଶିଛୀ 
ଯେ ବିଷାଦ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅନ୍ଧାରର ସାମ୍ପା ନ କରେ ତାଂ ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ସେଥ୍‌ରେ ଗତ୍ତୀରତା, 
ଆମିକଡା ତ ସର୍ବାଦୌ ପ୍ରୟୋଜନ । ତାହା ନହେଲେ ତା ଅଗଭୀର, ଅସାହିତ୍ୟ ହୁଏ। ଅନ୍ୟ 
ପକ୍ଷରେ ସୃଷ୍ଟିଶୀଳ ଶିନ୍ତ ଭରସା ରଖେ ଯେ ଅନ୍ଧାର, ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଜୀବନର ଶେଷ 
କଥା ନୁହେଁ। ସେ ଆଶା ରଖେ ନୂତନ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟର, ସେ ଗାଥା ଶୁଣାଏ ସ୍ନେହର, ଆନନ୍ଦର, 
ସକଳ ମାନବିକ ଗୁଣର, ପରିବେଶରେ ସେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖେ ନୂଆ ସର୍୍ଚନାର, ନୂତନ ପ୍ରକଳ୍ପର। 
ସାହିତ୍ୟିକ ଯେ କ୍ରାନ୍ତଦର୍ଶୀ ସେ ନୂଆ ସ୍ଵପ୍ନ ନୂଆ ସମ୍ଭାବନାର ପ୍ରଚୋଦକ, ନୂତନ ପ୍ରେରଣାର 
ଅସରନ୍ତି ଉତ୍ସ। ତେଣୁ ସବୁ ଉଚ୍ଚାଙ୍ଗ ସାହିତ୍ୟ ଜୀବନର ବେଦନାବୋଧ, ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅନ୍ଧାରକୁ 
ସାମ୍ପା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ, ମୃତ୍ୟୁକୁ ମୁହାଁମୁହିଁ ଭେଟିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆଲୁଅର କଆ ବି 
କହେ। ଜୀବନର ସଙ୍ଗୀତ ଶୁଣାଏ। ଡା” ଛଡ଼ା ଏଇ ଅନ୍ଧାର ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ସାମ୍ବାସାମ୍ପି ତା'ପାଇଁ 
ଏକ ଯୁକ୍ତି ସମ୍ବଳିତ ପୋଥ୍‌ ବାଇଗଣ ସତ୍ଯ ନୁହେଁ, ଏହା ତା'ର ଗଭୀରତମ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଅନୁଭବ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସ୍ଥିତ ରୁହେ ଏବଂ ତେଣୁ ସେଥ୍‌ରେ ଉପରଠାଉରିଆ ସାମୟିକତା 
ବା ଲୋକଦେଖାଣିଆ ମନୋବୃଭି ନଥାଏ। 

ତା'ଛଡ଼ା କ୍ରାନ୍ତଦର୍ଶୀ ସାହିତ୍ୟିକ ଜାଣେ ଯେ ଅହରହ ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ ବ୍ୟାପୂୃତ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ବଞ୍ଚିବାକୁ ହିଁ ଚାହେଁ। ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖିବାକୁ ଚାହେଁ। ସବୁ ଅନ୍ଧାର, ସବୁ ଅସତ୍ୟ, 
ଜଗଡ଼ ମିଥ୍ୟା, ଏସବୁ କହି ତା'ର ସେଇ ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଟିକକ ଭାରି ଦେବାରେ ବା ସାହିତ୍ୟର 
କି ପୌରୁଷେୟ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ ? ଏହା କେବଳ ଅପଯଶ ହେବ ସିନା। ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରେ 
ସାହସ ଓ ଆମ୍ଲବିଶ୍ଧାସ ଆଣିଦେବ କିଏ ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ ? ସାହିତ୍ୟ ଓ କଳା ହିଁ ଏ 
ଗୁରୁଦାୟିତ୍ସ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବାଞ୍ଚନୀୟ। ତାହେଲେ ସତ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ଉଦ୍ଧଘାଟନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ମଣିଷର ଭାଗ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଦ୍ଧୃପ ନ କରି ସାହିତ୍ୟ ତାକୁ ସାନ୍ଧନା ଓ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେବ। 
ଆଜିର ଶିଳାୟିତ ସହର-ଢୀବନ ଓ ବିଜ୍ଞାପନୀ ପ୍ରଚାର ସର୍ବସ୍ଵ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭିଭିଭୂମିରେ 
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୪୩୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କ୍ରାଚ୍ିକାରୀ ସାହିତ୍ୟ ମଣିଷକୁ ତାର ଚିରନ୍ତନତ୍ସ ତା'ର ଆତ୍ମିକ ଅନୁସନ୍ଧାନ ¬ ଏସବୁକୁ ବଞ୍ଚେଇ 
ରଖିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ। ସାହିତ୍ୟ ବାଟ ବତାଏ ନିଜର ଆମ୍ମାକୁ, ନିଜର ହୃଦୟକୁ । ଧୂଳି 
ହୋଇ ସେ ଆଙ୍କୁଠି ଦେଖାଏ ଆତୁର ନିରୁଦବିଗ୍ଧ ଇଲାକାକୁ, ସ୍ବପ୍ନର ଶେଷହୀନ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ । 
ସଡ଼ସାହିତ୍ୟ ମଣିଷକୁ ଯୋଡ଼େ ମଣିଷ ସହିତ, ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କରେ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ। କାହାରିକୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
କରିଦିଏନି, ଆତ୍ମସର୍ବସ୍ବ କରିଦିଏନି। ସେଇ ପ୍ରକାରର ଉଚ୍ଚାଙ୍ଗ ସାହିତ୍ୟ ଆଜି ଆମର କାମ୍ୟ 
ଯାହା ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଏମିତିକି ନିଶଲର ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଆମକୁ ଅନ୍ଧ କରିଦେବନି, ଯାହା ଅନ୍ଧାରରେ 
ବାଟ ଦେଖାଇବ, ଆମର ପ୍ରାତ୍ୟହିକ ତୁଚ୍ଛତାରେ ଆନନ୍ଦର ସମ୍ଭାବନା ଜଗାଇବ, ଯାହା 
ମଣିଷର ଶୁଖିଲା ମୁହଁରେ ହସ ଫ୍ୁଟାଇବ। ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ପେହର ଡୋରିରେ ବାନ୍ଧି ରଖିବ। 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃତ୍ତି 


ଶରତ କୁମାର ମହାନ୍ତି 


କୌଣସି କଥା ବିଚାର କଲାବେଳେ କଅଣ ହେଲେ ଭଲ ହୁଅନ୍ତା ବା ନିଜକୁ ଆନନ୍ଦ ମିଳଚ୍ତା, 
ଏ ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛାକୁ ଦମନ କରି, ଅନାସଭ୍ତ ଭାବେ କେବଳ ଯୁଚ୍ତି ଯୁକ୍ତ କାରଣ ସହିତ ବିଚାର 
କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃତ୍ିର ପରିଚୟ ଦିଏ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବ୍ରରି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରଥମରୁ 
ଏପରି ଧାରଣା ଦେବାଦ୍ଧାରା ଅନେକେ ଏହାର ଗୁରୁତ୍ଧ ଅନୁଭବ ନ କରିବା ସମ୍ଭବ। 
ଆଜିକାଲି ଯୁଗରେ ପ୍ରତ୍ୟେକର ନିଜ କଥାକୁ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ଭତ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାର ସମ୍ପନ 
ଓ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବୋଲି କହିବାର ଅଭ୍ଯାସ ଏପରି ବଢ଼ିଛି ଯେ ସବୁଠାରୁ ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ 
ଯୁକ୍ତିହୀନ କଥା କହୁଥ୍‌ବା ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଏହିପରି କହିଥାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର କଥାକୁ 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ବୋଲି ଭାବୁଥ୍‌ବାରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃତ୍ତିର ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ବୁଝିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ମାତ୍ର 
ଟିକିଏ ଚିନ୍ତା କଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ଯଦିଚ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃତ୍ତି ଏପରି ସାଧାରଣ ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି - ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅତି ବିରଳ । ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ମତ ସବୁ ଅନ୍ଧଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନକରି, କୌଣସି ବ୍ଯବସାୟିକ ଲାଭକ୍ଷତିର ଆଶା 
ନ ରଖି ଓ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ, କେବଳ ସତ୍ୟର ଉଦ୍ଘାଟନ ପାଇଁ 
ନିରପେକ୍ଷ ଭାବେ ବିଚାର କରିବାର ଇଚ୍ଛା, ଶିକ୍ଷା ଓ ଶକ୍ତ ଅତି ଅଳ୍ପ ଲୋକଙ୍କର 
ଥାଏ । ଢଶେ ବିଜ୍ଞାନ ଶିକ୍ଷକଙ୍କ କଥା ଦେଖନ୍ତୁ । ଜଲାସରେ ପଢ଼ାଇଲାବେଳେ କିପରି କହିଲେ 
ଛାତ୍ରମାନେ ବୁଝିବେ ଓ ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତାଧାରାର ବିକାଶ ହେବ, ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ 
ଧୀରସ୍ଥିର ଭାବେ ଭାବିଚିନ୍ତି ପଡ଼ାନି । କେହି ଛାତ୍ର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଲେ ସେ ବିରକ୍ତ ନ ହୋଇ 
ବରଂ ପ୍ରଶ୍ନପଚାରିବାକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରନ୍ତି ଓ ସବୁ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଭାବିଚିନ୍ତି ଦିଅନି । କ୍ଲାସ 
ବାହାରେ ସେହି ଶିକ୍ଷକଙ୍କ ସହିତ ରାଜନୀତି ବା ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ କିଛି ଆଲୋଚନା 
କରନ୍ତୁ | ହୁଏତ ଦେଖିବେ, ଜଢ୍ଲାସରେ ଶିକ୍ଷକ ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହିତ ଭାବିଚିନ୍ତି ଓ ଯୁକ୍ତି ଦ୍ଵାରା 
ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ବୁଝାଉଥ୍‌ଲେ ସେ ମନୋଭାବ ଆଉ ନାହିଁ । ବର୍ଭମାନ ସେ 
ଧୀରସ୍ଥିର ଭାବେ ଯୁଲ୍ତି ଯୁକ୍ତ କାରଣ ସହିତ କୌଣସି କଥା କହିବାକୁ ବା ଶୁଣିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ନୁ ହଚିି । ଧର୍ମ ବା ରାଜନୀତି ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମତ ଉପରେ ସହ୍େହ ପ୍ରକାଶ 
କଲେ ସ ବିଷୟରେ ନିଜର ମତାମତ ସବୁ ଠିକ୍ୂ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛଚି । ଏଥୂରୁ ଜଣାଗଲା ଯେ ସେ ବିଜ୍ଞାନକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ 
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୪୩୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଧର୍ମ ଧର୍ମ ବା ରାଜନୀତି ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବୈଞ୍ଞାନିକ । ବିଧାନସଭାର ସଭ୍ୟ ଆଇ ଜଣେ 
ରାଜନୀତିଞ୍ଞ ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଉ | ବିଧାନସଭା ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ଆଲୋଚନାରେ ଭାଗ 
ନେଇ ସେ ବେଶ୍‌ ସୁଚିନ୍ତିତ ଭାଷଣ ଦେଇ ପାରନ୍ତି । ଏହି ସମୟ ପାଇଁ ଏହା ତାଙ୍କର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମନୋଭାବର ପରିଚୟ ଦେବ। ମାତ୍ର ନିର୍ବାଚନ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ଦଳ ପାଇଁ ପ୍ରଚାର କରୁଥ୍‌ବା 
କୌଣସି ସଭାରେ ତାଙ୍କର ଭାଷଣ ଶୁଣନ୍ତୁ । ଏହା ଖୁବ୍ର ସମ୍ଭବ ଯେ ଆମର ରାଜନୀତିଜ୍ଞ 
ପୂରାପୂରି ବଦଳି ଯାଇଛନ୍ତି । 

ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି କେତେକ ପ୍ରଶ୍ନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲାବେଳେ ଆଉ 
କେତେକ ପ୍ରଶ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ମତାମତ ଏପରି ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ହୁଏ କାହିଁକି ? ଏହାର 
କାରଣ. ଆମର ବିଶ୍ଵାସସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଛ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ । କେତେ ଗୁଡ଼ିଏ ବିଶ୍ବାସର 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର ଅଧ୍କାଂଶ ବିଶ୍ଵାସ କେବଳ ଦିବାସ୍ଵପ୍ନ । ଯେଉଁ 
କେତୋଟି କଥାର ଯୁଚ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ ଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାର ସପକ୍ଷରେ 
ଥିବାରୁ । ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ ବାଦଦେଲେ ମଣିଷର 
ବିଶ୍ଵାସଗୁଡ଼ିକ ଭିଭିହୀନ ମଧୁର- ସ୍ଵପ୍ନ ବୋଲି ସାଧାରଣ ଭାବେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ଆମେ 
ଜାଣିପାରିବା । ଅଧଵକାଂଶ ଲୋକ ନିଜର, ନିଜ ପରିବାରର, ନିଜ ଜାତି ଓ ଦେଶ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କଲାପରି ଅନେକ ବିଶ୍ବାସ ଥାଏ । ନିଜକୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ, ବିଚାରଶୀଳ ଓ 
ନିଜର ମତାମତକୁ ନିଭ୍ଲ ବୋଲି ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଭାବନ୍ତି । ସେହିପରି ନିଜର ପରିବାରକୁ 
ସଂଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଆଦର୍ଶ ପରିବାର, ନିଜର ଜାତିକୁ ଅନ୍ୟ ଜାତିଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ବୁଦ୍ଧିମାନ, ଏବଂ 
ନିଜ ଦେଶର ଜାତିକୁ ଅନ୍ୟଜାତିଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ବୁ୍ିମାନ୍‌ ଏବଂ ନିଜ ଦେଶର ଇତିହାସକୁ 
ସବୁଠାରୁ ଗୌରବମୟ ବୋଲି ଅଧୁକାଂଶ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ନିଜେ ପ୍ରକୃତରେ ଯାହା, 
ନିଜ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାହାଠାରୁ ଅତି ଉଚ୍ଚ ଧାରଣା ମନୁଷ୍ୟର ଥାଏ, ଗୋଟିଏ ନିର୍ବାଚନରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦଳର ପ୍ରଚାରକମାନେ ନିଜ ଦଜ ଜୟଲାଭ କରିବାର ଯେତିକି ସମ୍ଭାବନା ରଖନ୍ତି, 
ତା ଠାରୁ ଅଧଵକ ଆଶା କରନ୍ତି । କୌଣସି ଯୁଦ୍ଧରେ ଭାଗ ନେଇଥ୍‌ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶର 
ଲୋକେ ନିଜ ଦେଶ ବା ନିଜ ଦେଶ ଯେଉଁ ଦଳରେ ଅଛି, ସେହି ଦଳ ବିଜୟ ଲାଭ କରିବ 
ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି । ଭିତ୍ତିହୀନ ମଧୁର ସ୍ଵପ୍ଧର ଏହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଉଦାହରଣ 
ଦିଆଯାଇପାରେ । ସତ୍ୟର ଆବିଷ୍ଠାର ଦ୍ଵାରା ସମୟ ସମୟରେ ଆମର ମଧୁର-ସ୍ବପ୍ପରେ 
ବାଧା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ମାତ୍ର ତାହା କ୍ଷଣିକ । ନିଜକୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବୋଲି ମନେ କରୁଥବା ଛାତ୍ର 
ପରୀକ୍ଷାରେ ଖରାପ କଲେ ପ୍ରଥମେ ତାର ନିଜ ଯୋଗ୍ୟତା ଜଣାପଡ଼େ ନା” ଇତ୍ୟାଦି ନାନା 
କଳ୍ପନା କରି ସେ ପୁଣି ପୂର୍ବର ମଧୁର ସ୍ଵପ୍ନ ରାଜ୍ୟକୁ ଫେରିଯାଏ । ନିଜକୁ ଜଣେ ଅତି 
ପ୍ରତିଭାବାନ କବି ମନେ କରୁଥବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର କବିତାର ଆଦର ନ ହେଲେ ସେ ନିଜ 
କବିତାର ଦୋଷ ଥାଇପାରେ ବୋଲି ନ ଭାବି ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ କବିତା ବୁଝିବାକୁ ଅକ୍ଷମ 
ବୋଲି ବିଚାର କରନ୍ତି । ଉଣାଅଧ୍ଵକେ ମଣିଷ ଏହିପରି ଅନେ ଗୁଡ଼ିଏ ମଧୂର କଳ୍ପନାକୁ 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବ୍ରରି ୪୩୪ 


ଗ୍ରହଣ କରିନିଏ । ଉପରୋକ୍ତ ଛାତ୍ର ବା କବିଙ୍କ ପରି କେବଳ ଅତ୍ୟଧବକ କଳ୍ପନାବିଳାସୀ ଆମ 
ଆଖିରେ ପଡ଼ିଥାରନି । ମନୁଷ୍ୟ ମଧୁର-କନ୍ଥନାରେ ମଜ଼ିଥ୍‌ବାର ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ବା ବାଟ୍ରାଣ୍ଡ 


ରସେଲ ଯDreaks and Facts ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଲେଖ୍କଛନ୍ତି 'Man is essentially a 
dreamer wakened sometimes for a moment by some peculiarly 
obtrusive element in the outer world, but lapsing againt quickly 


into the happy somnolence of imagination’ ଅର୍ଥାଡ଼- ବସ୍ତୁତଃ ମନୁଷ୍ୟ 
ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରେ ଥାଏ । ବାହ୍ଯଜଗତର କୌଣସି ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ଘଟଣାରେ କେବେ କେବେ 
ମୁହୂର୍ଭକ ପାଇଁ ତାର ନିଦ୍ରାଭଙ୍ଗ ହୋଇ ଥାଏ, ମାତ୍ର ଅତିଶୀଘ୍ର ସେ କଳ୍ପନାର ମଧୁର 
ନିଦ୍ରାରାଜ୍ୟକୁ ଫେରିଯାଏ । 

କୌଣସି କଥାର ବିଚାର କଲାବେଳେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ଠିକ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ 
ଏହା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁଓ ଏପରି ମନୋଭାବ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରିର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିରୋଧୀ । 
ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମତକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲଦିଦେବାର ମନୋଭାବ 
ଥୁବ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ନିରପେକ୍ଷଭାବେ ଯୁକ୍ତି ନ କରି ନିଜ ମତକୁ ସୁହାଇଲା ପରି 
ଯୁକ୍ତି କରିବା । ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜ ମତକୁ ଠିକ୍‌ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ କରିବା ପାଇଁ ଆମେ 
ଯୁକ୍ତିତର୍କକୁ କେବଳ ଅସ୍ତ୍ରରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରିବା । ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃଭିର ପ୍ରଧାନ 
ଅନ୍ତରାୟ ହେଲା ଆସ୍ତିଭାବ । ଉପରୋକ୍ତ ବିଜ୍ଞାନଶିକ୍ଷକ ଧର୍ମ, ରାଜନୀତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନିଜର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ଥ୍‌ବାରୁ ତାହାହିଁ ପ୍ରମାଣ କରିବାକୁ ବ୍ୟାକୁଳ ଏବଂ ଯୁକ୍ତିକୁ 
ସେ କେବଳ ଅସ୍ତ ରୂପେହିଁ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃଭି ସହିତ 
ବିଚାର କରିବାକୁ ଅକ୍ଷମ । ଆମ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଓ ନିଜର ଦଳର ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ ଥ୍‌ବାରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର ନାହିଁ । କୌଣସି ବିଷୟରେ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମର ଆସକ୍ତିଭାବ ଥ୍ବ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଯୁକ୍ତି ତର୍କବକୁ କେବଳ ଅସ୍ତଭାବେ ବ୍ୟବହାର 
କରୁଥୁବୁ | ଆଲ୍ଡସ୍‌ ହକ୍ରସଲେ ଏହି କାରଣରୁ ଅନାସକ୍ତଭାବ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ଆଦର୍ଶ ମାନବ 


ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଏ ଉଆ Means ବହିରେ ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି, “The ideal man 
is the non attached man, Non-attached to his craving for power 
and possessions. Non-attached to objects of these virtuous 
desires- Non-attached to his anger and hatred, non attached to 
his exclusive love. Non attached to wealth fame, social position. 
Non-attached even to science, art, speculation, Philantropy" 


ଅର୍ଥାଡ଼ ଅନାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିହିଁ ହେଉଛନ୍ତି ଆଦର୍ଶ ମାନବ । ସେ ତାଙ୍କର ଦୈହିକ ଅନୁଭୂତି, 
ରୁଚି, ଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରଭୃତ୍ଵର କାମନା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ନଥାତ୍ତି । ବ୍ୟଷ୍ପିଗତ ରାଗ, ଘୃଣା, ସ୍ବେହ, 
ଧନସମ୍ପରି, ସୁନାମ ଓ ସମାଜରେ ତାଙ୍କର ସ୍ଥାନ ପ୍ରତି ସେ ନିସ୍ୃହ । ଏପରି କି ବିଜ୍ଞାନ, 
କଳା ଓ ଯେ କୌଣସି ଅନୁମାନ ଏବଂ ମାନବୀୟ ସମ୍ପ୍କାଦି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସେ ନିରପେକ୍ଷ । 

ଏହି ନିରପେକ୍ଷଭାବ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବରି ପାଇଁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ଯକ । ଯେ 
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୪୩୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦୁଇଟି କଥାକୁ ଯୁଗ୍ତି ଯୁକ୍ତ କାରଣ ସହିତ ନିରପେକ୍ଷଭାବେ ବିଚାର କରିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବୈଜ୍ଞାନିନ ମନୋବୃରି ଅଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । କାରଣ ଏହି ଗୋଟିଏ 
ଦୁଇଟି କଥାରେ ତାଙ୍କଉ କୌଣସି ଆସର୍ତି ଭାବ ବା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ଓ ଢିଦଵ ନାହିଁ, ମାତ୍ର 
ଆହୁରି ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନରେ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜିଦ୍ଧ ଥାଇପାରେ ! ଆମର ବିଜ୍ଞାନଶିକ୍ଷକଙ୍କର 
ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ବ୍ୟଭ୍ିଗତ ଇଛା ବା ଜିଦ୍ର ନାହିଁ- ମାତ୍ର ଧର୍ମ, ସାହିତ୍ୟ ଓ 
ରାଜନୀତିର ବିଭିନ ପ୍ରଶ୍ନ ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କର ଚିଦ୍ଧ ରହିଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ଓ ଜିଦ ନ 
ରଖି ଅନାଶକ୍ତ ଭାବେ ଯେ ସବୁ ପ୍ରଶ୍ବର ବିଚାର କରନ୍ତି, ତାଙ୍କରି କେବଳ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମନୋବୃରି ଅଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରେ । 

ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବାପନ ବ୍ୟର୍ତିଙ୍କ ମତାମତ ବା କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ 
ସବୁବେଳେ ସତ୍ୟ, ଏପରି ଆଦୌ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏଇଥୂପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃଭିର 
ମହତ୍ବ ! ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭାବାପନ ବ୍ୟକ୍ତି ତାଙ୍କର ମତାମତ ବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ 
ସତ୍ୟବୋଲି କେବେ ଭାବିବେନି । ତାଙ୍କର ଯୁସ୍ତିରେ କୌଣସି ଭୁଲ ଦର୍ଶାଇଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ 
ଯୁକ୍ତିଠାରୁ ବଳିଷ୍ଠ ଯୁସ୍ତି ଦେଖାଇ ଯେ ଅନ୍ୟ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚୁଲେ ସେ ତାକୁ ସହଜରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେବେ । କାରଣ ତାଙ୍କର କୌଣସି ମତ ପ୍ରତି ଆସନ୍ତିଭାବ ନାହିଁ । ଦୁଇଜଣ 
ଭୂତତ୍ସବିଦ୍ଙ୍କୁ ଯଦି କୌଣସି ଖଣି ଅଞ୍ଚଳର କେତେ ଖଣ୍ଡଶିଳା ଦିଆଯାଏ ଓ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ଉପାଦାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ମତାମତ ପଚରାଯାଏ, ତେବେ ଭୂତତ୍ସବିଦ୍ଧ ଦୁହେଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ 
ଉତ୍ତରଦେବା ସମ୍ଭବ । ଶିଳାଖଣ୍ଡଗୁଡ଼ିକୁ ବିଜ୍ଞାନଗାରରେ ସାବଧାନ ଭାବେ ପରୀକ୍ଷା କଲେ 
ହୁଏତ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ଏ ଦରହିଁଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ଅନେକାଂଶରେ ଠିକ୍‌ ଓ ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କ 
ଅଧକ ଭୁଲ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି, କିଚୁ ଶିଳାର ଉପାଦାନ ଅନୁମାନ କରିବାରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଚଣଙ୍କର 
କୌଣସି ବ୍ଯଲ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛାଥଲା ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବନି । ତେଣୁ ସେ ବିଜ୍ଞାନଗାରରେ 
ରିପୋର୍ଟକୁ ସହଜଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବ । ମାତ୍ର ଶିଳାର ପରୀକ୍ଷାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯାହା ସତ୍ୟ, 
ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ଜଣେ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚକଙ୍କ ଉଦାହରଣ 
ନିଆଯାଇପାରେ । ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚକ ଓ ବିଜ୍ଞାନଗାରର ପରୀକ୍ଷକ ଉତ୍ତୟେ ଗୋଟିଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାନ । ଉଭୟଙ୍କର କାମ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା, ମାତ୍ର ଅନେକ ସମାଲୋଚକ ତାଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଛା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥ୍‌ବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ କବିଙ୍କର କବିତା ଭଲ ଲାଗେ, 
ସେ ସେହି କବିଙ୍କର ସପକ୍ଷରେ ରହି ସମାଲୋଚନା କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପ୍ରିୟ କବିଙ୍କର କବିତା 
ସମାଲୋଚନା କଲାବେଳେ ସେ କବିତାର ସଂଜ୍ଞା ଓ ଉତ୍ତମ କବିତାର ଲକ୍ଷଣ କବିଙ୍କର 
ସପକ୍ଷରେ ଗଲାଭଳି କହିଥାନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ ସେ ସମାଲୋଚନା କରିବା ପରିବର୍ରେ 
ଓକିଲାତି କରିଥାନ୍ତି । ଏପରି ସମାଲୋଚନାରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରିର ଅଭାବ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରାଯାଏ । ତେଣୁ କେହି ବଳିଷ୍ଠ ଯୁଲ୍ତିକରି କବିଙ୍କର ଦୋଷଗୁଣ ଦେଖାଇଲେ ସେ ତାଙ୍କୁ 
ସହଜଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ବରଂ ବିରୋଧ କରିଥାନ୍ତି । 
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ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୂରି ୪୩୬ 


ଅନାସକ୍ତ ଭାବ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ରହି ବିଚାର କରିବା ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମନୋବୃତ୍ିର ଆଉ ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷଣ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଶାସ୍ତ୍ରର ମତ ଠାରୁ ମୁକ୍ତ ରହି 
ସମାଜର ପ୍ରଚଳିତ ମତ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ ସ୍ଵାଧୀନଭାବେ ବିଚାର କରିବା ଏକ 
କଠିନ ମାନସିକ -ଅଭ୍ୟାସ । ଏହା ଅଧ୍ୟୟନ, ଗ୍୍ୀର ଚିଚ୍ରା ଓ ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ । ଅନାଶକ୍ତରାବ ଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସିଵ୍ଧାନ୍ତକୁ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ସତ୍ୟ ବୋଲି 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋଭଭାବାପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି କେବେ ଭାବିବେ ନି । ସେହି ବିଷୟରେ ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ 
ଅସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ ଓ ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତିରେ କିଛି ଭୁଲ ଥାଇପାରେ, ଏ କଥା ସେ ମନେ 
ରଖ୍ଥୁ୍‌ବେ । କାରଣ କୌଣସି ମତ ପ୍ରତି ସେ ଆସକ୍ତ ନୁହନ୍ତି । 

କୌଣସି କଥାର ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ସତ୍ଯର ଉଦ୍ଘାଟନ ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ମନୋବ୍ରରି ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ୟକ କିନ୍ତୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରି ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଯେ କୋଟିକେ 
ଗୋଟିଏ ଏହା କହିବା ବାହୁଲ୍ଯମାତ୍ର । ବିଜ୍ଞାନ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃଭିର ବିକାଶ ଦିଗରେ 
ଜିପରି ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି ତାହା ବିଚାର କରିବାର କଥା, ମାତ୍ର ବିଜ୍ଞାନରେ ଜ୍ଞାନଅର୍ଜ୍ନ କରିବା 
ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରି ଏ ଦୁଇଟି ପୂରାପୂରି ଅଲଗା ଜିନିଷ । ଯେ ବିଜ୍ଞାନରେ ଯଥେଷ୍ଟ 
ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିଛି, ତାର ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃଭି ଥ୍ବ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ନପାରେ । ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରି ଉଭୟେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଏକଥା 
ଠିକ୍ଵ । ବିଜ୍ଞାନର ବିଭିନ୍ନ ଆବିଷ୍କାର ମନୁଷ୍ୟର ଅନେକ ଭିତ୍ତିହୀନ ଆମ୍ମରୁଚିକର ବିଶ୍ବାସ 
ଉପରେ କୃଠାରଘାତ କରିବା ଫଳରେ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ନିଜର ବିଶ୍ବାସ ଉପରେ 
ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରି ସେଗୁଡ଼ିକ ସାବଧାନଭାବେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ ସହ ବିଚାର କଲେ । 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରିର ପତ୍ରିବନ୍ଧବ କ'ଣ କ”ଣ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନର କ୍ରମୋନ୍ନତି ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ମନୋବୃରିର ବିକାଶ, କିପରି ହୋଇଛି, ତାହା ବୁଝି ହେବ । 
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ସୌରୀନ୍ଦ୍ର ବାରିକ 


ଜଣେ ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ ତାଙ୍କ ରଚନାରେ ନାନା ପ୍ରକାର ଉପାୟ ପୁଣି ସଙ୍ଗୀତ ସହ ସମ୍ପର୍କ ନଥୂବା 
ନାନା ପ୍ରକାର ଯନ୍ତ୍ରର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ଯେଉଁ ଅତୁତ ସଂଗୀତ ସୃଷ୍ଟି କରି ପାରିଥ୍‌ଲେ ତାହା 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଚମନ୍ମୃତ କରି ଦେଇଥୁଲା । ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଏହି ଅପାରମ୍ପରିକ 
ପନ୍ଧା ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିଲା ସେ କହିଥୂଲେ ମୁଁ କ'ଣ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ତାକୁ ଉପଭୋଗ 
କର । କେମିତି ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି ସେଥ୍‌ରେ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଅ ନାହିଁ ।” ଏହି ଘଟଣା ଏବଂ ଶୀଳଛ୍ଥୀଙ୍କ 
ସ୍ବାଧୀନତା ସମ୍ପକିରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ଏହା ଶିନଳ୍ତୀଙ୍କ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସମ୍ପର୍କରେ ଆମକୁ ସଚେତନ କରାଇଦିଏ । କଳା ଯା ହେଉନା କାହିଁକି, ଏହା ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ 
ପ୍ରକାଶ । ଶିଳ୍ପୀର ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା କଳା ସୃଷ୍ଟି ଅସମ୍ଭବ । ଏ ପ୍ରବନ୍ଧରେ କଳାରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ବିଷୟରେ ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ହେବ । 

କଳାରେ ସ୍ଵାଧୀନତା କହିଲେ ଆମେ ସାଧାରଣତଃ ଶିଳ୍ପୀର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ବୁଝିଥାଉଁ । ଏ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଦୁଇଟି ସ୍ତରରେ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରଥମତଃ ସାମାଜିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହିସାବରେ 
ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଜଣେ କଳାକାର ହିସାବରେ ଶିଛୀ ସ୍ଵାଧୀନତା । ଏ ଦୁଇ ସ୍ଵାଧୀନତା 
କେବେ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଶିନ୍ପୀକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥା'ନି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଶିଳ୍ପୀରତ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦୁଇଟି କା । ସେ ଜଣେ ସାଧାରଣ ସାମାଜିକ ମଣିଷ, ଜଣେ ନାଗରିକ ! 
ପୁଣି ଜଣେ ସଚେତନ ଶିଳ୍ପୀ । ନାଗରିକ ହିସାବରେ ତାର ସ୍ଵାଧୀନତା ମୁଖ୍ୟତଃ ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଏବଂ ଅର୍ଥନୈତିକ । ଏହି ତିନି ସ୍ବାଧୀନତା ମଣିଷକୁ ମଣିଷ ହିସାବରେ 
ବଞ୍ଚବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ ! ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଉଭୟ ମାନସିକ 
ଓ ଦୈହିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଲାବେଳେ ଅର୍ଥନତୈକ ସ୍ଵାଧୀନତା ମଣିଷକୁ ବଞ୍ଚୁବାର ନିହାତି 
ପ୍ରାଥମିକ ପ୍ରୟୋଜନ ପାଇଁ ଶ୍ତି ଅପଚୟ କରିବାରୁ ରକ୍ଷା କରିଥାଏ । ଅନ୍ନ ଚିନ୍ତା 
ଚମଜ୍ାର'ରୁ ସେ ମୁକ୍ତି ପାଇଥାଏ ! ସାଧାରଣତଃ ସ୍ଵାଧୀନତା କହିଲେ ଆମେ ଏହି ତିନି 
ପର୍ଯ୍ୟାୟର ମିଶ୍ରିତ ପ୍ରଭାବକୁ ହିଁ ବୁଝିଆାଉ | ଅନେକ ସମୟରେ ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ମୁଖା ଭିତରେ ମଣିଷ ତାର କଥା କହିବାର ସ୍ଵାଧୀନତାଟିକୁ ହରାଇ ବସିଥାଏ । ଏହା 
ଜୀବନରେ ଅପୂର୍ଣ୍ତତା ଆଣିଦିଏ । ଯେଉଁ ଅପୂର୍ଣ୍ଣାତାକୁ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଚେତନା ବିନା ଆଦୌ ବୁଝିହୁଏ 
ନାହିଁ । ଏପରିକି ଏକ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଳ ଅସ୍ତିତ୍ଵର ସୂଚନା ଆମେ ଆଡ଼େନଙ୍କ ଅଜ୍ଞତା ନାଗରିକ 
କବିତାରେ ପାଇଥାଉଁ । ଅଜ୍ଞତା ନାଗରିକର ସବୁଥୂଲା | ଘର ଥୁଲା, ଟଙ୍କା ଥୁଲା, ବିଳାସ 
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ସାମଗ୍ରୀ ଥୁଲା । ମାତ୍ର ଏ ସବୁ ଥୁଲା ଭିତରେ ତାର ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ନଥୁଲା । ତାର 
ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା । ନିଜପାଇଁ ଚିନ୍ତା କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା । ଆଉ ସବୁଠାରୁ ଦୁଃଖ ହେଉଛି 
ସେ ବିଚାରା ଏ ବିଷୟରେ ସଚେତନ ବି ନଥୁଲା । ଏଇଥୁପାଇଁ କବିତାର ଶେଷରେ ଏହି 
ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିଥୂଲେ- 

“Was he free ? Was he happy ? The question is absurd: Had 
anything been wrong, we should certainly have heard". 

ସ୍ଵାଧୀନତାର ଏହି ତିନି ଧାରା ସବୁବେଳେ ଜୀବନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । 
ଯେତେବେଳେ ମଣିଷ ମୌଳିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଯାଏ ସେତେବେଳେ ସେ ଏହି ତେଲ 
ଲୁଣର ସଂସାରରୁ ଉତ୍ତରି ଯାଇ ଫ୍ଲ ତାରାର ସଂସାରକୁ ଯାଇପାରେ । ଚହ୍ନକୁ ଦେଖି 
ସ୍ଵପ୍ନ ବି ଦେଖିପାରେ । ସେତେବେଳେ ଯାଇ 'ଏହି ତେଲ ଲୁଣର ସଂସାର ନୂଆ ଭାବରେ 
ଅର୍ଥମୟ ହୋଇପାରେ । ମାତ୍ର ମୌଳିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା ଏହି ଉତ୍ତରିଯିବା ସମ୍ଭବ 
ହୁଏନା । ମୌଳିକ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅଭାବ ଯେମିତି ଫୁଲ ଭିତରେ କୀଟ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ସବୁ ପାଖୁଡ଼ାକୁ କାଟିଦିଏ । ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର ଇଚ୍ଛାଟିକୁ ବି । 

ସାଧାରଣ ମଣିଷ ପାଖରେ ଯାହା ସତ୍ଯ ଶିଳ୍ପୀ ପାଖରେ ବି ତାହା ନିହାତି 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ସ୍ଵାଧୀନତା ବିନା ଶିଳ୍ପୀର ମନ କେବେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ନିଜ ଅଜ୍ଞାତସାରରେ ସେ, ଅନ୍ୟର ଦାସ ହୋଇଯିବ । ସେ ନିଜ ଅଭ୍ତିଆରରେ 
ନରହି ଅନ୍ୟର ଭାଟ ପାଲଟି ଯିବ । କଳା ଅନ୍ତରର ଓକାର ନ ହୋଇ ବାହାରର ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ 
ହୋଇଯିବ । ଆର୍ଥକ ଅଭାବ ସହ ଜଡ଼ିତ ଥୁବା ଭୟ ସାଥୂରେ ବଡ଼ ହେବାର ଲୋଇ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ହରଣ କରିବାରେ ମୁଖ୍ଯ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ତେଣୁ ଶିଛ୍ଥୀର ବ୍ଯକ୍ତି 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳତା, ନିର୍ଭୀକତା । 

ସୃଷ୍ଟିର ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ଶତ୍ରୁ । ଭୟ ଆଉ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ । ଏହି ଦୁଇ ଶତ୍ରୁକୁ ଜୟ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ପ୍ରୟୋଜନ ଏକ ଶର୍ତିଶାଳୀ ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ମନ । ଏକ ବିନୟୀ ଅହଙ୍କାର । ଏହା 
ଏମିତି ଏକ ଚେତନା ଯାହାକି ସାର ପାଇଁ ଶିର ଦେଇ ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ଏପରି ଏକ 
ମନ ହିଁ ଶିନ୍ୀୀ ପାଖରେ ବଡ଼ କଥା । ଏହାହିଁ ତାର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । 

ସ୍ଵାଧୀନତା ତେଣୁ ଉଭୟ ବାହ୍ଯ ଏବଂ ଅନ୍ତରୀଣ ନାଗରିକ ହିସାବରେ ସବୁବାହ୍ଯ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ତା'ର କାମ୍ୟ । ପୁଣି ଏପରି ସ୍ଵାଧୀନତା ତାର ଅନ୍ତରୀଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆଣିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ତା'ର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ତେଣୁ ତାଂ ନିଜ ପାଖରେ, ତା” କଳା 
ପାଖରେ । ବାହ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନ ଏକ ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜ୍ଛନୈତିକ 
ପରିବେଶ । ଆଉ ଏପରିବେଶ ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ସଂସ୍କୃତି “ଚେତନା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । ପୁଣି ସଫଳ 
ଶିଳ୍ପୀ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିବେଶ ସେତେ ବେଶୀ ବିପଦ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ 
ସେ ନିଜଠାରେ ଅତି ବେଶୀ ସତ୍ଯଶୀଳ । ମାତ୍ର ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଅଥାଵନ ଅନ୍ତରୀଣ 
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୪୩୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସ୍ବାଧୀନତା ଏହା ଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଟିକିଏ ଅଧୂଵକ ଜଟିଳ । ଏପରି ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଶିଛୀକୁ ନିଜ 
ସହ ପୁଣି ତାର ପରମ୍ପରା ସହ ଲଢ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଚେତନା ତାର ଏତିହ୍ୟ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ରଵ୍ଦିମନ୍ତ । ତାର 
ପୂରୁଷକାର ପରମ୍ପରା ବିନା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ପରିଚୟ ମିଳିଥାଏ 
‘କୁଜଶୀଜ' ଜରିଆରେ “କୁଳ” ପରମ୍ପରା ଏବଂ “ଶୀଳ” ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷରେ ପ୍ରତିନିଧ୍‌ । 
ମଣିଷ ମାତ୍ରକେ ଉଣା ଅଧୂକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ । ତାର ଥାଏ ନିଜ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଅତ୍ୟଧବକ 
ମମତା । ପରମ୍ପରା କିନ୍ତୁ ଅତୀତର ବୋଝ ନୁହେଁ । ସ୍ମ ତିର ମଧୁର ଶୂନ୍ୟତା ନୁହେଁ । ଏହା 
ଏକ ଜୀବନ୍ତ ଧାରା । ଅତୀତର ପୂର୍ଣ୍ଣତାରେ ରୁଦ୍ଧିମନ୍ତ ହୋଇ ଏହା ଭବିଷ୍ୟତର ସମ୍ଭାବନା 
ତୋଳିଦିଏ । ମାତ୍ର ଏଥୁପ୍ରତି ପ୍ରବଣତା ‘ଶୀଳଂକୁ ବିକାଶ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ 
ନାହିଁ । କୂଳର ଏକ ଗଡ଼ୁଡାଳିକା ପ୍ରବାହରେ ପକାଇଦିଏ । ସେହିପରି ଏତିହ୍ୟ ଚେତନା 
ବିହୀନତା ଶୀଳକୁ ନିର୍ମୂଳି କରିଦିଏ । ସେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ହାସଲ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିଳ୍ପୀ ଏହି ଚେତନାର ପ୍ରତ୍ୟକ । ସେ ତାର ଏତିହକୁ ଧରି ନିଜ୍ଚସ୍ପ ଭାବେ 
ବଞ୍ଚଚାଲିଛି । ଶିଳ୍ପୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସେ ଏହି ଯରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଦ୍ରଷ୍ଟିଷ୍ଟକୋଣର 
ପରିବରଁ ନରୁ । ଏ ପରିବର୍ଗନ ପରମ୍ପରାର ଅସ୍ଵୀକାର ନୁହେଁ । ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା 
ନୁହେଁ କିମ୍ବା ପ୍ରବଣତା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଏହା ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଏକ ଜୀବନ୍ତ ସତେଜ 
ଦୃଷ୍ତିକୋଣ । ଏହା ଅହଂ ପାଖରେ ଏଡିହ୍ଯକୁ ଅବା ଏତିହ୍ୟ ପାଖରେ ଅହଂକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି 
ଦିଏନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ଯକୁ ଅଧ୍ବକ ଜୀବନ୍ତ କରିଥାଏ । ଚେତନା ପରମ୍ପରାକୁ 
ଅନ୍ଧପରି ଗ୍ରହଣ କରି ନିଏନି । ପିମ୍ପୁଡ଼ି ପରି ଗୋଟିଏ ଧାରରେ ଖାଲି ଚାଲି ପାରେନି । ଏ 
ଚାଲିବାରେ ହୁଏତ ଶୃଙ୍ଖଳା ଥାଇପାରେ, ବଞ୍ବାର ସଫଳତା, ଥାଇପାରେ, ହୁଙ୍କାଟିଏ ହୁଏତ 
ଗଡ଼ାଯାଇପାରେ ମାତ୍ର ହୁଙ୍କାଟିକୁ ଭାଙ୍ଗିବାର କ୍ଷମତା ଏଥ୍‌ରେ ନଥାଏ । ପିମ୍ପୁଡ଼ି ଧାରରେ 
ଚାଲିପାରେ ସିନା ମାତ୍ର ଧାଡ଼ିଭାର୍ଗି ପାରେ ନାହିଁ । ମଣିଷ ପାଖରେ ଏପରି ଚାଲିବା ପ୍ରବଣତା, 
ଅନ୍ଧ ରକ୍ଷଣଶୀଳତା । ମଣିଷ ଧାଡ଼ିବାନି ଜାଣେ, ତାକୁ ଭାଇିପାରେ ମଧ୍ଯ । ଆଉ ଯିଏ ଭାଟି 
ଗଢ଼ିଯାଣେ ଯେ ହେଉଛି ଶିଳ୍ପୀ । ଏଇଥୁପାଇଁ ଗ୍ରୀକମାନେ ଶିଳ୍ଥୀକୁ 'ଲaଥ' ବୋଲି 
କହୁଥ୍ଲେ । ଶିଛୀର ପ୍ରାଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆଉ ଏଇ ସ୍ଵାଧୀନତା ଭିତରେ ଥାଏ ଅହଂ 
ଚେତନା । 

ନିଜ ଅହଂ ଆଉ ପରମ୍ପରା ଭିତରେ ଥୁବା ସମ୍ପକି ବିଷୟରେ ସଚେତନତା ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଶିଳନୀର ପ୍ରାଣ ! କାରଣ ଏହି ସଚେତନତା ଭିତରେ ଝଂକୃତ ହେଉଥାଏ ତା' ସୃଷ୍ଷିର 
ସ୍ଵରୂପ । କଳା ତ ଜୀବନ ସହ ବ୍ୟକ୍ତିର ସଂଘର୍ଷର ପ୍ରକାଶ । ଏହା ତ ବାସ୍ତବତା ସହ 
ମଣିଷର ପରୀକ୍ଷାର ସୂଚକ । ଏହି ପରୀକ୍ଷା ଭିତରେ ଲୁଚି ରହିଥାଏ ଅନୁଭୂତିର ସବୁ 
ଗଭୀରତା । ବାସ୍ତବ ବଡ଼ ରହସ୍ୟମୟୀ | ମଣିଷ ସବୁବେଳେ ଏହି ବାସ୍ତବତାକୁ ନିଜ ଭାବରେ 
ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ତ।” ଚେତନାରେ ଅତାତ ସ୍ମ ତିର ସ୍ତର ପରେ ସ୍ତର ପଡ଼ି 
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ସତ୍ୟଶୀଳତା ୪୪୦ 


ରହିଥାଏ । ମଣିଷ ଏହି ସ୍ତର ଜରିଆରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ନୁଆ ସ୍ତର ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟାକରେ ନିଜ ଭାବରେ ସେ ସବୁକୁ ଅଙ୍ଗେ ନିଭାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ ଏହି ନୂଆ ଭାବଟା 
ହିଁ ତାର ସ୍ଵାକ୍ଷର । ଏହିଠାରେ ହିଁ ତାର ବିପ୍ପବ, ତାର ନୂତନତା । ଏଣୁ ଶିଳ୍ପୀର ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ଅର୍ଥ ଉନ୍ମଙ୍ଗଳତା ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ନୂଆ ଶୃଙ୍ଖଳା । ଅଭୁତ ସଂଯମ । ଏ ଅହଂକୁ 
ନିର୍ମୁଳ ହେବାକୁ ଦିଏନାହିଁ ପୁଣି ନିଜ ଆଖିରେ ଅନ୍ଧପୁଟୁଳି ମଧ୍ଯ ବାନ୍ଧିବାକୁ ଦିଏନାହିଁ । 

ତେଣୁ ଶିଳ୍ପୀର ପ୍ରଥମ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସେ ତା” ପରଂପରା ସହ ସମ୍ପର୍କରେ । ପୂର୍ବରୁ 
କହିଛି ଏ ସ୍ଵାଧୀନତା- ପରମ୍ପରା ସହ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ କରିବା ନୁହେଁ - ନୂଆ ସର୍ମକ ସ୍ଥାପନ 
କରିବା । ବର୍ଭମାନ ଜରିଆରେ ପରଂପରାକୁ ନୂଆ ଅର୍ଥରେ ଗରୀୟାନ୍ନ କରିବା ପୁଣି 
ବର୍ଭମାନକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏବଂ ନିଜ ଅହଂକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ସେ ପରମ୍ପରାର ସାହାଯ୍ୟ 
ନେବା । ତେଣୁ ଏ ସ୍ଵାଧୀନତା ବାନ୍ଧିହେବାର ସ୍ଵାଧୀନତା, ଯୋଡ଼ି ହେବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ମାତ୍ର; 
ଏ ଯୋଡ଼ିହେବା ଗୋଡ଼ରେ ବେଡ଼ି ପକାଏ ନାହିଁ । ଏ ଯୋଡ଼ିହେବା, ହାତ ଧରିବାର, 
ଆଲିଙ୍ଗନର । ଆଉ ଏପରି ଉଚ୍ଚାରଣ ଆଦି ଆମେ ପାଉଁ ରମାକାନ୍ତ, ସୀତାକାନ୍ତ ଦୀପକ, 
ସୌଭାଗ୍ୟ ଓ ରାଜେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ କବିତାରେ । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵାଧୀନ ଅହଂଟିଏ ଧରି ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବେ ନିଜ ଅତୀତ ସହ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଆଉ ଏହି ସମ୍ପର୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ବର୍ଭମାନ 
ଚେତନାରେ ସଫଳ ରୂପକାର ହୋଇପାରିଛନ୍ତି । ଏଇଥୂପାଇଁ ତ ଏତେ ଆଧୁନିକ ସେମାନଙ୍କ 
ପାରମ୍ପରିକତା । 

ଏହି ଏତିହ୍ୟ ବୋଧ ଅହଂ ଚେତନାର ଗୋଟିଏ ଦିଗ । ଶିଳ୍ପୀ ଏତିହ୍ୟକୁ ବୁଝେ କେବଳ 
ନିଜକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ, ବରତର୍ମାନ ଜାଣିବା ପାଇଁ । ବର୍ଭମାନ ଭିତରେ ନିଜର ସ୍ଥିତିକୁ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ ଏଡତିହ୍ୟକୁ ଜାଣିବା ନିହାତି ପ୍ରୟୋଜନ। କାରଣ ଜୀବନ ସହ ପରୀକ୍ଷା ଯେ ଏହା 
ବିନା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ରହିଯାଏ। ଫଳରେ ସତ୍ୟଶୀଳ ପ୍ରକାଶ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ବର୍ଭମାନର ସମସ୍ତ ଖଣ୍ଡରେ ଶିଳ୍ୀର ଅହଂ ଯେ କେବଳ ବର୍ଭମାନତା ଭିତରେ ସୀମିତ ନୁହେଁ। 
ପୁଣି ଅହଂ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଶିଳ୍ପୀର ନୁଖୁରା ‘ଶୀଳ ଟିଏ ନୁହେଁ। ବର୍ଭମାନ ଉପରେ ଉଚ୍ଚାଡ଼ି 
ପଡ଼େ ସମସ୍ତ ଏତିହ୍ୟ ସଂସ୍କ୍ୃତି। “ଶୀଳ” ଉପରେ ନଇଁପଡ଼େ ସବୁ ପୂର୍ବ ସୁରୀଙ୍କର କଳରବ। 
ରାଜପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ଅସ୍ତ୍ର ପରୀକ୍ଷା ସ୍ଥଳୀରେ ଏ ଅହଂ କର୍ଣ୍ଣ ପରି ନୁଖୁରା ପୁରୁଷକାରଟିଏ ଧରି 
ନିଜ ଅପୂର୍ଣ୍ଣତାର ଦମ୍ଭରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ନଥାଏ। ଏ ଚେତନାରେ ଥାଏ କୂଳର ସଚେତନତା। 
ଏହି ଚେତନା ନିଜ ସତ୍ଯରୂପ ପ୍ରକଟ କରେ, ସତ୍ଯୟଶୀଳ କରାଏ। ଶିଛ୍ୀ ଯେତେବେଳେ 
ନିଜକୁ ସତ୍ୟଶୀଳ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିପାରେ ସେତେବେଳେ ସେ କେବଳ ନିଜ୍ଚ ବ୍ୟର୍ତିର 
ଅନୁଭୂତିକୁ ରୂପ ଦେଇ ନଥାଏ, ତା” ଅନୁଭୂତି ଭିତରେ ଗୋଟିଏ ସଂସ୍କୃତିର ଚେତନା ଦାନା 
ବାନ୍ଧିଥାଏ। ଆଉ ଏହି ଚେତନା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନେଇ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇଯାଏ। ରବାନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କ 
କବିତାରେ ତାଙ୍କ ଅହଂ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ବର୍ରମାନ ସବୁବେଳେ ରୂପ ନେଇଥୂଲାବେଳେ ସାରା 
ଭାରତୀୟ ଚେତନା ମଧ୍ୟ ଦାନା ବାନ୍ଧିଛି। ଠିକ ସେହିପରି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ 
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୪୪୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମସ୍ତ ଓଡ଼ିଶା ପରମ୍ପରା ରୂପ ନେଇଛି। ଫଳରେ ମହାଭାରତ ହୋଇଯାଇଛି ଓଡ଼ିଆତ୍ସରେ 
ଭରପୂର ପୁଣି ଓଡ଼ିଆତ୍ଵ ମଧ୍ୟ ସର୍ବଭାରତୀୟ ହୋଇପାରିଛି। ତେଣୁ ସବୁ ସଫଳ ସ୍ରଷ୍ାଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟି ବାସ୍ତବ ସହ ଅହଂର ଗୋଟିଏ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ଉଦ୍ଦାମ କାମନା 
ମାତ୍ର ଏପରି କରିସାରିବା ପରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଆଉ ବ୍ୟକ୍ତି ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। ସେ ଗଣର 
ପ୍ରତିନିଧୁ ହୋଇଯାଏ। ସେ କେବଳ ବର୍ଭମାନରେ ସୀମିତ ହୁଏନାହିଁ। ସବୁକାଳରେ ସେ 
ସାଂପ୍ରତିକ ହୋଇଯାଏ। ବ୍ୟକ୍ତି ଆଉ ପରମ୍ପରା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗୁରୁପ୍ରସାଦଙ୍କ କାଳପୁରୁଷର 
ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଇପାରେ। ଏ କବିତାରେ କବିଙ୍କ ପାଖରେ' ନିଜର ଅହଂ, ବର୍ମାନ, 
ପରମ୍ପରା ପୁଣି ଏକ ବିଦେଶୀ ଅନୁଭୂତି ଏକାକାର । କବି ଏଲିଏଟ୍‌ଙ୍କ ଲେଖାକୁ ଅନୁକରଣ 
କରିଛନ୍ତି ସତ। ମାତ୍ର ଏ ଅନୁକରଣରେ ସେ ଏକ ନିଜସ୍ଵ ଉଷର ଉପତ୍ୟକା ଗଢ଼ି ପାରିଛନ୍ତି। 
ଏ ଗଢ଼ିବାରେ କେବଳ ଓଡ଼ିଶା ଅବା ଭାରତର ପରିବେଶ, ଜୀବନଯାତ୍ରା, ସମସ୍ଯା ନୁହେଁ 
ତା'ର ସଂସ୍କୃତି, ଚେତନା ଏପରିକି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ରୂପ ପାଇଛି। ଏଠାରେ ଗୁରୁପ୍ରସାଦ ଛୋଟ 
ଏଲିଅଟ୍‌ ହୋଇନାହାନ୍ତି। ସେ ବରଂ ନିଜ ଭାବରେ ଏଲିଏଟ୍‌ଙ୍କୁ ଗୁରୁପ୍ରସାଦୀୟ 
କରିପାରିଛନ୍ତି। ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ଶୂନ୍ୟତା ବୋଧ ଭାରତୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଦ୍ଵାରା ରୁବିମନ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଛି। ଏଲିଅଟ୍‌ଙ୍କ ଟାଇପିଷ୍ଟ ଗାର୍ଲର ଯାନ୍ତିକତା ପରିବର୍ଭେ ଗୁରୁପ୍ରସାଦଙ୍କ ନାରୀ 
ଚରିତ୍ର ମନରେ ଭରିଯାଇଛି ଗ୍ରାନି ଆଉ ପାପବୋଧ। ଏହିଠାରେହିଁ ଅହଂ ଆଉ ପରମ୍ପରାର 
ସମ୍ପର୍କ । ଏହା ଅନୁଭୂତିକୁ ହିଁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଥାଏ। ଏଠାରେ ଶୀଳ କୁଳ ସହ ମିଶିଯାଏ ଆଉ 
କୁଜ ଭିତରେ ଶୀଳ ବ୍ୟାପକ ହୁଏ। ତେଣୁ କାଳର ପଦପାତରେ ଗୋଟିଏ ସମୟ ଖଣ୍ଡ 
ନିଜର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ରକ୍ଷାକରି ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ ସହ ଏକ ହୁଏ। ତାର ସ୍ପାକ୍ଷର ରଖିଯାଏ। ଯେମିତି 
ରଖିଯାଇଛି ଆଜିର ଭଙ୍ଗା କୋଣାର୍କ ଆଉ ଅଜନ୍ତା। ଏଲୋରାର ଛବି, ଅତିବଡ଼ି ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ଭାଗବଡ। ସେଠି ବ୍ଯକ୍ତି ଆଉ ଗଣ ସବୁ ଏକାକାର। 

ଏପରି ସମନ୍ସୟ କେବଳ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିପାରିବାର ସଫଳତା 
ଯୋଗୁଁ । ଏ ସଫଳତାର ଗୋଟିଏ ଦିଗ ଅହଂ ଚେତନା ସହ ପରଂପରାବୋଧର ସମନ୍ସୟ। 
ଅନ୍ୟ ଦିଗଟି ହେଲା ନିଜ କଳା ପ୍ରତି ସଚେତନ। ଅହଂ ଆଉ ପାରଂପରିକବୋଧ ଯେଉଁ 
ଚେତନା ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ କଳା ସଚେତନତାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିଥାଏ। କଳା ଅହଂର ସତ୍ୟଯଶୀଳ ପ୍ରକାଶ । ଏହି ପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଶିଳ୍ପୀ ତା ମାଧ୍ୟମକୁ 
ନିଜସ୍ଵ ଭାବେ ବ୍ୟବହାର କରିଥାଏ । ଅବୈଚ୍ତିକ ମାଧ୍ୟମ ଅର୍ଥାଡ଼ ଶବ୍ଦ, ଭାଷା ରଙ୍ଗ ଏପରିକି 
ପଥରକୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବେ ବ୍ୟବହାର କରି ନିଜସ୍ଵତା ଫୁଟାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। 
ତା” ମାଧ୍ୟମର ସବୁ ସମ୍ଭାବନାକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। ଏଥୁପାଇଁ ଶିଳ୍ପୀର 
ପ୍ରୟୋଜନ ପ୍ରତିଭା ସାଧନା ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଵାଧୀନ ମନ। ଅହଂର ଅନୁଭୂତି 
ଅନନ୍ୟ । ଏହା ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ଭର ଅନୁଭୂତିକୁ ନିଜ ଭାବେ ଧରି ରଖିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ। 
ଏପରି ଅନୁଭୂତିର ସାର୍ବଜନୀନତା ଆସେ ଏହାର ଏକକତ୍ସରୁ। ତେଣୁ ଏପରି ଅନୁଭୂତି ପାଇଁ 
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ସତ୍ୟଶୀଳତା ୪୪୨ 


ଶିଳ୍ପୀ ମାଧ୍ୟମର ଯାନ୍ତିକତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିପାରେ ନାହିଁ। ସେ ଆବିଷ୍କାର କରେ ନିଜର 
ଭାଷା, ନିଜର ବ୍ୟାକରଣ। ତେଣୁ ସବୁ ଶିଳ୍ପୀ ନିଜ ପାଖରେ ସତ୍ଯଶୀଳ ହେବାକୁ ଯାଇ 
ଗୋଟିଏ ଦିଗରୁ ପରଂପରା ବିରୋଧୀ ହୃଅନ୍ତି। ଏପରି ବିରୋଧ ପରଂପରା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ନୁହେଁ! ଏହି ପରମ୍ପରାର ଯାନ୍ତି କତା ବିରୁଦ୍ଧରେ। ତେଣୁ ଏ ବିରୋଧ ପରମ୍ପରାହୀନତା ନୁହେଁ। 
ଏପରି ବିରୋଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମ୍ପରାକୁ ଶଗଡ଼ ଗୁଳାରୁ ଆଣି ନୂଆ ବାଟରେ ଥୋଇବା। 
ଏହା ଏକ ନୂଆ ମୋଡ଼। ଏହି ମୋଡ଼ ଦେବାପାଇଁ ଗୋଟିଏ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପୁରୁଣାକୁ 
ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ। ଏହାହିଁ କଳାର ବିପ୍ପବ। ଏହା ଉୟ ଗଣ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ତରରେ 
ଦେଖାଦିଏ । ସାହିତ୍ୟରେ ଯୁଗ ସୃଷ୍ଟି ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ। ଆଧୁନିକ ଶିଳ୍ପୀମାନଙ୍କର 
ରୋମାଣ୍ଟିକ ଚେତନା ବିରୋଧ୍‌ ସ୍ଵର ଏହି ଯାନ୍ତିକଡା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵର। ଏ ବିପ୍ପବର ମୂଳ 
ମନ୍ତ୍ର ହେଲା ନିଜକୁ କେବଳ ନୂଆ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ନୁହେଁ, ନିଜକୁ ସତ୍ୟଶୀଳ 
ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିବା । ଏଇଠି ଜନ୍ମ ନିଏ ସବୁ ଯୁଗରେ। ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପରୀକ୍ଷା/ପରୀକ୍ଷା 
ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ମାଧ୍ୟମ ସହ । ଏହିପରି ପରୀକ୍ଷା ଆମେ ପାଉଁ ଏଲିଅଟ, ପାଉଣ୍ଡଙ୍କ 
କବିଡାରେ। ସେଜାନେ, ପିକାଶୋଙ୍କ ଚିତ୍ରରେ, ହେନୁରି ମୁରୁଙ୍କ ସ୍ଥାପତ୍ଯରେ ଏମାନେ 
ସମସ୍ତେ ପରମ୍ପରାର ସ୍ଥାଣୁତ୍ଵକୁ ବିରୋଧ କରନ୍ତି। ପରମ୍ପରାକୁ ଗତିଶୀଳ କରି ତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛଚ୍ତି। ଆଉ ଏପରି କରିବା ତାଙ୍କ ମାଧ୍ୟମ ସହ ସମ୍ପର୍କରେ ହିଁ ଦେଖାଦିଏ। ପାଉଣ୍ଡ 
ଆଉ ଏଲିଅଟ୍‌ ଆଧୁନିକ ଛନ୍ଦର ସୃଷ୍ଟି କଲାବେଳେ ଇ. ଇ. କାମିଂସ୍‌ କବିତାରେ ଭାଷାର 
ପ୍ରୟୋଗ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ନିଜସ୍ଵ କରିଛନ୍ତି। ଏପରି କରିବାର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯେ 
ପାରଂପରିକ ଭାବରେ ସେମାନେ ଯେ ନୁଆ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେମାନଙ୍କ ଅନନ୍ୟ ଭାବକୁ 
ଆଦୌ ପ୍ରକାଶ କରିପାରିବ ନାହିଁ। ସେଜାନେ, ପିକାଶୋ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ଯେଉଁ ଭାବରେ 
ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ ତାହାତ ପୁରୁଣାର ଅନୁକରଣ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଶିଳ୍ପୀ ତ ଆଉ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁର ଅନୁସରଣ କରୁ ନଥୁଲା। ବସ୍ତୁ ଭିତରେ ଥୁବା 
ଅବସ୍ତୁକୁ ସେ ଖୋଜି ବୁଲୁଥ୍‌ଲା ଆଉ ଏହି ଖୋଜିବା ଭିତରେ ସେ ନିଜକୁ ଖୋଜୁଥୁଲା। 
ସବୁ ପରୀକ୍ଷା ସତ୍ୟଶୀଳତାର ଅନ୍ୟ ନାମ। ସବୁ ସଫଳ କଳା ଗଭୀର ଭାବରେ ବଞ୍ଚିବାର 
ଉଚ୍ଚାରଣ । ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ତ ଲରେନ୍ସସ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଉପନ୍ଯାସ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚିବାର 
ପ୍ରକାଶ। ଏକ ଆମତ୍ମାନସନ୍ଧାନ। ନିଜ ଆମ୍ମାବସ୍ଥାର ବିଶ୍ଵସ୍ତ ଛବି। ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ମଣିଷର 
ଗଭୀର ବଞ୍ଚିବାର କାହାଣୀ । ଏହା କେବେ ଖଣ୍ଡିତ ବା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେନା। ଏପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ନିଜ ପ୍ରତି ଏବଂ କଳା ପ୍ରତି ସତ୍ୟଶୀଳତା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ। 
ସତ୍ୟଶୀଳତା ତେଣୁ ସବୁବେଳେ ସବୁକୁ ମାନିନେବା ନୁହେଁ। ଏହା ସାର୍ଥକ ଅନୁକରଣ 
ନୁହେଁ ଅଥବା ପାରଂପାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗ୍ରହଣୀୟତାକୁ ସଫଳ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ନୁହେଁ । 
ଏହା ନିଜ ବାସ୍ତବତା ସହ ଆମ୍ମିକରଣ, କୌଣସି ସାଲିସ୍‌କୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ। ଏମିତିକି 
ବାହ୍ୟ ବାସ୍ତବତା ମଧ୍ୟ ଏହା ପାଖରେ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ନିଜ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରକାଶ 
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୪୪୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପାଇଁ ଶିଳୀ ମିଥ୍ଯା, କଳ୍ପନାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇପାରେ ¬ ଦୁର୍ବୋଧତାକୁ ନିଢ୍ରର ମାଧ୍ଯମ 
କରିପାରେ। ଏଇଥୂପାଇଁ ମାରକୁଇଜଙ୍କ ପାଖରେ ବାସ୍ତବତା ଏବଂ ଉଦ୍ଧଭଟତାର ସୀମା 
ବଡ଼ କ୍ଷୀଣ । କାରଣ ସତ୍ୟ କେବେ କେବଳ ତେଲ ଲୁଣର କଥା ନୁହେଁ! ଏହା ଏକ ବୈପ୍ନବିକ 
ଚେତନା ଯାହା ଜୀବନ ସହ ମଗ୍ରତାରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ। ଏହାର ସଫଳତା ହେଉଛି ଜୀବନ 
ସହ ଗଭୀର ଭାବେ ମଗ୍ଧ ହେବା। ଏବଂ ଏହି ମଗ୍ରତା ହିଁ କଳାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ବିଭିନ୍ନ 
ନିଜସ୍ଵ ଭାବେ। ଏହି ନିଜସ୍ଵଭାବ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚିବାରେ, ପୁଣି ମାଧ୍ୟମକୁ ବ୍ୟବହାର 
କରିବାରେ । ଏଇଥ୍ପାଇଁ ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଞ କହିଥ୍‌ଲେ ମୋର ସୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖ ମୋର ପହଛ୍ଥାକୁ ନୁହେଁ। 
କାରଣ ସୃଷ୍ଟି ଆଉ ଏ ପନ୍ଥା ସତ୍ୟଶୀଳତାର ଅନ୍ୟ ରୂପ। ଏଠାରେ ତଥାକଥୂୃତ କୌଣସି 
ଧାରଣା ନାହିଁ। ଏଠାରେ ସବୁ ସତ୍ଯ, ସବୁ ସମ୍ଭବ। ଖାଲି ନିଜ ପାଖରେ ସତିଆ 
ହୋଇପାରିଲେ ହେଲା। ଏ ସତ୍ଯଶୀଳକତା ତେଣୁ ନିଜ ପାଖରେ, ମାଧ୍ୟମ ପାଖରେ 


ଶେଷରେ ନଜ ପନଛା ପାଖରେ। 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ 
ଡଃ ଦେବକାନ୍ତ ମିଶ୍ର 


ଜ୍ଞାନଲିପ୍‌ସା ମନୁଷ୍ୟର ଗୋଟିଏ ଚାରିତ୍ରିକ ଗୁଣ । ଜ୍ଞାନ ଭଣ୍ଡାରରେ ଗଳ୍ପିତ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଅବଧାରିତ ହେବା ତଥା ନିଜ ବୌଦ୍ଧିକ ଶ୍ରମ ବିନିମୟରେ ଜ୍ଞାନ ଭଣ୍ଡାରକୁ କ୍ରମସମୃଦ୍ଧ କରିବା 
ହିଁ ବୁଦିଜୀବୀ ମନୁଷ୍ୟର ଏକ ଅନନ୍ୟସାଧାରଣ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । “ସାଇନସଂ (ବିଜ୍ଞାନ) ଶହଦଟି 
ପ୍ରାଚୀନ ଲାଟିନ ଭାଷାରୁ ଉଦ୍ଦୃତ ହୋଇଛି। ଲାଟିନ୍‌ ଭାଷାରେ ସାଇନ୍‌ସିଆ (scientia) 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଞ୍ଞାନ। ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ଜଗତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତିର ପ୍ରଚଳନ ତଥା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତାଧାରାର ସୂତ୍ରପାତ ଘଟିବା ପରଠାରୁ କାଳକ୍ରମେ ଞ୍ଚାନାର୍ଚନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଜ୍ଞାନର 
ଗୁଣାତ୍ମକ ଉନ୍ମର୍ଷ ଜନମାନସକୁ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି ଏବଂ ଏଥୁପାଇଁ ସଂପ୍ରତି ବୌଦ୍ଧିକ 
ଜଗତରେ ବିଜ୍ଞାନ ତଥ୍ୟାଶ୍ରୟୀ ଜ୍ଞାନକୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦାସୂଚକ ତଥା ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ତଥ୍ଯରୂପେ 
ବିଚାର କରାଯାଉଛି। 

ଆମେ ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବା ଯେ, କ'ଣ ପାଇଁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ନାସ, ଆଦର୍ଶଗତ ବଦ୍ଧମୂଳ 
ଧାରଣା ଓ କୃଚବିଜ୍ଞାନ (pSeUdOsCience ଠାରୁ ବିଜ୍ଞାନର ଗୁଣାତ୍ମକ ଧର୍ମ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର ହୋଇଛି। ଅତୀଡର ଇତିହାସ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କଲେ ଯେକୌଣସି ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ 
ମାନସପଟରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ ବୋଧ ହେଉଛି। ଭୂକେନ୍ଦ୍ରିକ 
ମତବାଦକୁ ଖଣ୍ଡନ କରି ସୌରକେହନ୍ଦ୍ରିକ ଧାରଣା ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁବା ମହାମତି 
କୋପେ ରନିକସଙ୍କୁ କ୍ୟାଥୋଲିକ୍ର ଚ୍ଗର ବଡ଼ ପଶ୍ତାମାନେ ସମାଜରୁ ବାସନ୍ଦ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ମେଶ୍ଡଲୀୟ ଅନୁବଂଶିକୀର ( genes ) ପ୍ରସାର ବିରୋଧରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିର କର୍ରୁପକ୍ଷ 
ଦୃଢ଼ ନିଷେଧାଜ୍ଞା ଜାରି କରିଥୂଲେ। ଏହି ଚିନ୍ତାନାୟକମାନଙ୍କ ମତକୁ ସଂପୃକ୍ତ କରୁପକ୍ଷ 
କୃଟବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥା ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା ରୂପେ ବିଚାରକରି ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଏପରି 
ଆସୂୟାସୂଚକ ଦଣ୍ଡବିଧାନ କରିବାକୁ ପାଶ୍ଚାଡୂୃପଦ ହୋଇନଥୂଲେ। ଏପରି ଅନେକ 
ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ ଅବିସ୍ମରଣୀୟ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଧାରିତ ହେବାଦ୍ଧାରା ଆମେ 
ନିଶ୍ଚୟ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବା ଯେ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାଲବ୍ରଧ ଫଳକୁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ 
ସତ୍ୟରୂପେ ବିଚାର କରିବାର କୌଣସି ମାପକାଠି ଅଛି କି ? ଅଥବା କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଗବେଷଣା ଲବ୍ଧ ତଥ୍ୟକୁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ତଥ୍ୟରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରସାର ଘଟୁଛି କି ? ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଏଭଳି 
ପ୍ରଶ୍ନର ଭୂମିକା ଅତୀବ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ତଥା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧର ସୀମିତ 
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୪୪୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


କଳେବର ମଧ୍ୟରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରିୟାଶୀଳଜତା ତଥା ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥ୍ୟରାଜିର ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସମ୍ପର୍କରେ ସମୀକ୍ଷାମୂଳକ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି! 

ଅନେକ ଦାର୍ଶନିକ “ଜ୍ଞାନଂ (୩୦d )ର ଚାରିତ୍ରିକ ରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ 
ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସୂଚାଇଛନ୍ି ଯଦି ବହୁ ବ୍ଯକ୍ତି କୌଣସି ଏକ ଉଚ୍ତିର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତି 
ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରିପାରନ୍ତି, ତାହାହେଲେ ସେପରି ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ଜ୍ଞାନରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ। ମାତ୍ର ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣାଗୁଡ଼ିକୁ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ନାସରୂପେ ଆଦରି 
ନେବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ମାନବୀୟ ଇଡିହାସରେ ଆଦୌ ବିରଳ ନୁହେଁ। ଯଦି ମନୁଷ୍ୟର କୌଣସି 
ବକ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ବା ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରିବାର ତୀବ୍ରତାକୁ ଜ୍ଞାନର ପରିମାପକରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତାହାହେଲେ ଦେବ, ଦାନବ, ସ୍ଵର୍ଗ, ନର୍କ ସମ୍ପର୍କୀୟ ଉପାଖ୍ୟାନ ବା 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଗୁଡ଼ିକୁ ଜ୍ଞାନରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାର ଉଚିତ୍ୟ ଅନାୟାସରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେଉଛି। 
ଅପରପକ୍ଷେ, ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବାଦ୍ଵାରା ଆମେ ଜାଣିପାରୁଛୁ ଯେ, 
ଗୁଣାତ୍ମକ ମାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌଣସି ଏକ ସମୟରେ ଉତଡ଼କୃଷ୍ଠ ବିବେଚିତ ତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ସଂଶୟ ଆରୋପ କରନ୍ତି। ମହାମତି ସାର୍‌ ଆଇଜାଦ୍ଵ ନିଉଟନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ମହାକର୍ଷଣୀୟ ତତ୍ତଟି ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସରେ ଗୋଟିଏ ମାଇଲ ଖୁଣ୍ଟରୂପେ 
ବିବେଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେହେଁ ନିଉଟନ ନିଜେ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରିନଥୂୁଲେ ଯେ, ପରସରଠାରୁ 
ଦୂରେଇ ରହିଥ୍‌ବା ଦୁଇଟି ବସ୍ତୁ ପରସ୍ପର ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇପାରନ୍ତି । ଏଣୁ ବିଶ୍ଧାସ 
ବା ସ୍ଵୀକୃତିର ମାତ୍ରାକୁ ଜ୍ଞାନର ପରିମାପକରୂପେ ବିଚାର କରାଯିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଏପରି 
ଉତ୍ତିର ଅଯଥାର୍ଥତା ସପକ୍ଷରେ ଇତିହାସରୁ ଆମେ ପ୍ରଭୂତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପାଇପାରୁଛୁ। ଯେଉଁ 
ତତ୍ସଟିର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ ଆସ୍ଥା ସ୍ଥାପନ କରାଯାଉଛି, ତାହାକୁ ଖୋଲା ମନରେ 
ସମାଲୋଚନା କରିବାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଚରଣରୂପେ ବିଚାର କରାଯାଏ। କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ତତ୍ସକୁ ଅନ୍ଧ ଭାବରେ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କେବେହେଲେ ଏକ 
ବୌବ୍ଧିକ ଧର୍ମରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରଚ୍ି ନାହିଁ। ବରଂ, ଗୋଟିଏ ତତ୍ର ଯଥାର୍ଥତାକୁ ଅନ୍ଧ 
ଭାବରେ ମାନିନେବାକୁ ସେମାନେ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ଅପରାଧ ରୂପେ ବିଚାର କରନ୍ତି। 

ଜଣେ ବୁଵ୍ଧିଜୀବୀଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ସତ୍ୟ ଭଜି ଜଣାପଡ଼ୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଏବଂ ସମସ୍ତେ ତାହାକୁ 
ସତ୍ୟରୂପେ ବିଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ, ସେହି ତତ୍ସଟି ପ୍ରକୃତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ 
ହୋଇନଥାଇପାରେ। ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ଵ ଅବାନ୍ତର ବା ଅର୍ଥହୀନ ଜଣାପଡୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ, କେହି 
ତାହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁନଥୂ୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ, ସେହି ତତ୍ସଟି ପ୍ରକୃତରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଇପାରେ। କୌଣସି ଏକ ତତ୍ସର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ 
କରିବାତ ଦୂରର କଥା, ତାହାକୁ ତତ୍କାଳୀନ ପରିସ୍ଥିତିରେ କେହି ବୁଝିବାକୁ ଅପାରଗ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ, ତାହାର ବୈଜ୍ଞାନିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଅତୀବ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଇପାରେ। 
ଗୋଟିଏ ତତ୍ସକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ସ୍ଵୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରିବାବେଳେ ସେହି ତତ୍ସଟିର ମନୁଷ୍ୟର 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୪୬ 


ମନ ଉପରେ ମନସ୍ତାତ୍ସିକ ପ୍ରଭାବକୁ ବିଚାରଯୋଗ୍ଯ ବିଷୟରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ। 
ବିଶ୍ଵାସ, ସ୍ଵୀକୃତି ଓ ବୋଧଗମ୍ୟତା ପ୍ରଭୃତି ମନସ୍ତତ୍ସ ନିର୍ଭରଶୀଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧଗୁଡ଼ିକ 
ମନୁଷ୍ୟର ମନର ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ମନୁଷ୍ୟର ମନ ନିର୍ଭରଶୀଳ, ସୃଷ୍ଟିଶୀଳ, 
କ୍ରିୟାଶୀଜତା ତଥା ବୋଧଗମ୍ୟତା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ତତ୍ତନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବା ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ବ୍ୟକ୍ତି ନିରପେକ୍ଷ ବୈଜ୍ଞାନିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମନୁଷ୍ଯର ମନ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବା ପରିବର୍ରେ ତତ୍ସଟିର ସତ୍ୟତା ବା ଡର୍କସିଦ୍ଧତା ପ୍ରତିପାଦନକ୍ଷମ 
ଘଟଣା ବା ଦୃଶ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍‌କ ଗବେଷଣା ବଳରେ ସତ୍ୟତା 
ପ୍ରତିପାଦନ ହୋଇ ପାରୁଥ୍‌ବା ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ବା ତତ୍ସକୁ ଜ୍ଞାନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାର ଯଥାର୍ଥତା 
ପ୍ରତି ଚିନ୍ତାନାୟକ ହ୍ୟୁମ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥ୍‌ଲେ। ସେ ସୂଚାଇଥ୍‌ଲେ ଯେ, ଯେଉଁ ବକ୍ତବ୍ୟ 
ବା ତର୍ସର ସତ୍ଯତା ଏପରି ଭାବରେ ପ୍ରତିପାଦନ କରାଯିବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ, ତାହାକୁ 
ଅଚିରେ ଦାହ କରାଯିବା ହିଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର, କାରଣ ଏହା କେବଳ ମନୁଷ୍ୟର ମାନସପଟରେ 
ପ୍ରହେଳିକା ସୃଷ୍ଟି କରିବ। 

ହ୍ୟୁମ ଯେପରି ଭାବରେ ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍‌କ ଗବେଷଣାକୁ ସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦନର ମୁଖ୍ୟ 
ବିଭାବ ରୂପେ ବିଚାରକରି ଜ୍ଞାନର ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶାଇ ଦେବାକୁ ଯନଶୀଳ ହୋଇଛନ୍ତି ତାହାକୁ 
ଏକାନ୍ତ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ପଦକ୍ଷେପରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ମଧ୍ୟ ସମୀଚୀନ ବୋଧ ହେଉନାହିଁ। 
ସପ୍ରଦଶ ଶତାନ୍ଦୀରେ ଯାଦୁବିଦ୍ୟାକୁ (wchcraft) ଏକ ମର୍ଯ୍ୟାଦାସୂଚକ ବୃରିରୂପେ 
ବିଚାର କରାଯାଉଥୁଲା। ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ଓ ଅଭିକ୍ରିୟା ଅବଲମ୍ବନରେ ଯାଦୁବିଦ୍ୟାର ସମୃଦ୍ଧି 
ସାଧନ କରାଯାଇଥୁଲା । ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ରୟାଲ୍‌ ସୋସାଇଟିର ଘରୋଇ ଦାର୍ଶନିକ ରୂପେ ନିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ଗାନଭିଭୁ ନାମକ ଜନୈକ ଡଙ୍ଗ ବୁଵିଜୀବୀ ଯାଦୃବିଦ୍ୟାକୁ ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍‌କ 
ଗବେଷଣଶ୍ରୟୀ ଜ୍ଞାନ ଆବିଷ୍ଠାରର ପଥପ୍ରଦର୍ଶକ କ୍ରିୟାଶୀଳଡା ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର 
ବର୍ଭମାନ ଏହାକୁ କେହି ବିଜ୍ଞାନ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିନେବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ। ଏଣୁ ହ୍ୟୁମ୍‌ଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ପନ୍ଥା ଅନୁଯାୟୀ ଅଦରକାରୀ ଗ୍ରକ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ଦାହ କରାଯିବା ପୂର୍ବରୁ ଆମେ 
ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍‌କ ଚିନ୍ତନର ( $eମtifilc ୮easoning) ସଂଞ୍ଞା ନିର୍ବାରଣ କରିବା ଏକାନ୍ତ 
ବାଞ୍ଚନୀୟ ବୋଧ ହେଉଛି। ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତନ ଅନୁଯାୟୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକ ତଥ୍ଯ 
ବା ଘଟଣା ନିର୍ଭରଶୀନ ହୋଇଥାଏ। ତଥ୍ଯ ବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ବା 
ସ୍ବୀକୃତିପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ହିଁ ଯେକୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସର ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ। ଆମେ 
ବର୍ଭମାନ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବା ଯେ, ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ ଠିକ କିପରି ଭାବରେ ତଥ୍ୟ 
ବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ହୋଇପାରେ। 

ବିଭିନ୍ନ ଯୁଗରେ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଏହି ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ବଟିର ଉତ୍ତର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରେ ସୂଚାଇଛନ୍ତି। ନିଉଟନ ନିଜେ ବିଚାରୁଥୂଲେ ଯେ, ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ସେ ସୁପ୍ରଣୀତ ନିୟମଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ୟତା ପ୍ରମାଣିତ କରିପାରିଛତ୍ତି। ନିଜ ଗବେଷଣାର 
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୪୪୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବରାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗୁଣାମ୍କ ଉ୍କଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଚେତନ ହେବା ପୂର୍ବକ ସେ ଜଣାଇଥ୍‌ଲେ ଯେ, ତାଙ୍କଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିୟମ ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟରାଜି ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଥୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ କେବଳ 
ନିଜ ଚିନ୍ତା ଶକ୍ତି ତଥା କଳନାପ୍ରବଣତା ବିନିମୟରେ କୌଣସି ତତ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ସେ 
କେବେହେଲେ ସ୍ବହଣୀୟ ମଣିନାହାନ୍ତି। ବିଶେଷତଃ, ସେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଘୋଷଣା କରିଥୂଲେ 
ଯେ, କେପ୍ଲାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ‘ଦୃଶ୍ୟରାଜି' (€ omena)କୁ ମୂଳାଧର ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣକରି ସେ ସ୍ଵ ଉଦ୍ଭାବିତ ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରଣୟନ କରିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ତର୍କସଙ୍ଗତ ମାର୍ଗରେ 
ବିଚାର କରିବା ଦ୍ଵାରା ନିଉଟନଙ୍କର ଏପରି ଦମ୍ଭୋକ୍ତି ଅର୍ଥହୀନ ଜଣାପଡ଼ୁଛି । କେପ୍‌ଲାରଙ୍କ 
ତାନ୍ସିକ ବିଚାର ଅନୁଯାୟୀ ଗ୍ରହଣଗୁଡ଼ିକ ଦୀର୍ଘ ବୃତ୍ତାକାର (ନା) କକ୍ଷରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଚତୁର୍ଦିଗରେ ପରିକ୍ରମା କରୁଛନି। ନିଉଟନ ଏପରି ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଅନାବିଳ ଭାବରେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପରିବର୍ଚେ ସୂଚାଇଥୁଲେ ଯେ, ଯଦି ଗ୍ରହଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ଉପରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର ନକରନ୍ତି ତାହାହେଲେ କେବଳ ସେମାନେ ଦୀର୍ଘ ବୃତ୍ତାକାର 
କକ୍ଷରେ ଗତିଶୀଳ ହୋଇପାରିବେ। ଗ୍ରହଗୁଡ଼ିକ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ପରସ୍ତର ଉପରେ 
ମହାକର୍ଷଣୀୟ ପ୍ରଭାବ ଆରୋପ କରୁଥ୍‌ବାରୁ ନିଉଟନ ଗୋଟିଏ ବିକ୍ଷୋଭ-ତତ୍ସ ବା 
ସ୍ପଳନତତ୍ତସ ( urbation theory ) ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଉଚିତ ମଣିଥୂଲେ। ଶେଷୋକ୍ତ 
ତତ୍ସଟିର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ କୌଣସି ଗ୍ରହ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଦୀର୍ଘ ବୃତ୍ତାକାର କକ୍ଷରେ 
ପରିକ୍ରମା କରେନାହିଁ। 

ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଯେକୌଣସି ଗବେଷକ ଠିକଣା ଭାବରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ସୀମିତ ବା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସଂଖ୍ୟନ ତଥ୍ୟ ବା ଘଟଣାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରି ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳକତାକୁ 
ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିପାରୁଥ୍‌ବା କୌଣସି ଗୋଟିଏ ନିୟମ ପ୍ରଣୟନ କରାଯିବାର 
ବୌଦ୍ଧିକ ପ୍ରୟାସ ସଫଳ ହୋଇନପାରେ। ତଥାପି ସୀମିତ ତଥ୍ଯରାଜି ଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ 
ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବା ପ୍ରତି ସାଂପ୍ରତିକ କାଳରେ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ବବତଵ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରାଯାଉଛି । ଯାହା ଠିକ ଜଣାପଡ଼ୁ ନାହିଁ ଏବଂ ତାର୍କିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ ଅସଙ୍ଗତ 
ବୋଧ ହେଉଛି, ତାହାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ପରିବର୍ରେ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପରିମିତ ତଥ୍ଯଦ୍ଵାରା 
ସମର୍ଥୃତ ତତ୍ସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କାହିଁକି କର୍ମତପ୍ର ହେଉଛନ୍ତି ? 

ଏପରି ନିରବଳ୍ଥିନ କର୍ମପ୍ରବଣତା ସପକ୍ଷରେ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପ୍ରଦାନ କରିବା କଷ୍ଟକର 
ନୁହେଁ। ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ନିଜ ନିଜ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ତାବିତ ତତ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦାସୂଚକ ମାର୍ଗରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ବିଶେଷ ଯନ୍ବାନ ହୁଅତ୍ତି। ବିଜ୍ଞାନକୁ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ତଥା ସତ୍ଯାଶ୍ରୟୀ 
ଜ୍ଞାନରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ବୌଦ୍ଧିକ ପ୍ରୟାସର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟରୂପେ ବିବେଚିତ 
ହୁଏ । ସପ୍ତଦଶ ଶତାନ୍ଦୀରେ ବିଜ୍ଞାନର ହିଁ ସାମାଜିକ ସଙ୍ଗତିସମ୍ପଲ୍ତ ତଥା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ବୌଦ୍ଧିକ 
ପ୍ରୟାସରୂପେ ବିଚାର କରାଯାଉଥୂଲା। ଧର୍ମ ଦର୍ଶନ (ର€ଠାଠg) ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କୌଣସି 
ଅଭିନବ ଚିନ୍ତାଧାରା ଯଦି ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସର ଯଥାର୍ଥତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପରିବର୍ରେ 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୪୮ 


ତାହାର ବିରୋଧାତ୍ମକ ଧାରଣାର ସୂତ୍ରପାତ ଘଟାଉଥୂଲା, ତାହାହେଲେ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଦାର୍ଶନିକଙ୍କ 
ପ୍ରତି କଠୋର ଦଣ୍ଡବିଧାନ କରାଯାଉଥୂଲା। ଜନସାଧାରଣ ଢାଣିଥୂଲେ ଯେ, ପ୍ରଚଳିତ ଧର୍ମ 
ଦର୍ଶନ ଭ୍ରାନ୍ତିଶୀଳ ହେବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି ଏହା ପ୍ରତି ସନ୍ଦେହ ଆରୋପ 
କରିବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନାଲୋକ ( eମhtenment) ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଅବଧାରିତ ହେଲା ଯେ, ଭ୍ରାନ୍ତିଶୀଳତା ( faାାହାାty) ତାହାର ଗୋଟିଏ ଚାରିତ୍ରିକ ଗୁଣ 
ଏବଂ ସେ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଜ୍ଞ। ଧର୍ମ ଦର୍ଶନକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି 
ଅବଲମ୍ବନରେ ବୁଝାଇ ହେବନାହିଁ, ଏଣୁ ବିଜ୍ଞାନର ତର୍ସଗୁଡ଼ିକ ପରି ତାର୍ସିକ ଜ୍ଞାନ ବଳରେ 
ଏ ସମ୍ପର୍କୀୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ। ଧର୍ମଦର୍ଶନ ବା ଦେବଦେବୀ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଉପଲବ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତି ଦିଗରେ ତାର୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ କରିବାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ 
ପ୍ରୟାସୀ ହେବା ଉଚିତ ନୃହେଁ। ଏହାର ଯଥାର୍ଥତାକୁ ମାନିନେବା ହିଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର । କେବଳ 
ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳଜତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅବଧାରିତ ହେବାପାଇଁ ତାର୍ସଵିକ ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ ପଦ୍ଧତିର 
ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଇପାରେ। ପୁଣି, ପ୍ରାକୃତିକ କ୍ରିୟାଶୀଳତାର ରହସ୍ଯ ଭେଦପାଇଁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ 
ବିତରଣ କରାଯାଇପାରିବ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ପରି ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ ରୂପ ଧାରଣ 
କରିଥୂବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅର୍ଥାତ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟତା ତଥା ନିଃସନ୍ଦିଗ୍ଧ ଗ୍ରହଣ ଯୋଗ୍ୟତା ହିଁ 
ଜ୍ଞାନର ମାପକାଠି । ଧର୍ମଦର୍ଶନ ବିଜ୍ଞାନର ଅଭ୍ୟୁଦୟ କାଳରେ ତାହାକୁ ଏପରି ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥୁବାରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ ତଥା ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ମାର୍ଗରେ 
ଉପସ୍ଥାପନା କରିବାପାଇଁ ବୈଜ୍ଞାନିଜମାନେ ଯନବାନ ହେଲେ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକର 
ସତ୍ୟତା ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରମାଣ କରିଦେବା ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଗଲା। 
ଧର୍ମଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରମାଣ ସହକାରେ ସହ୍ଦେହମୁକ୍ତ ତଥା ନିଶ୍ଚିତ ରୂପ ଦେବାପାଇଁ ଧର୍ମଜଗତର 
ବଡ଼ପଶ୍ଡାମାନେ ଅପାରଗ ହୋଇଥଲେ, ମତ୍ର ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟାବଲମ୍ବନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ 
ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ତତ୍ତ୍ବ ଗୁଡ଼ିକୁ ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିଲେ । ଜଣେ ପ୍ରତିଭାବାନ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅନୁମାନ ବା କଳ୍ପନାବିଳସ ବିନିମୟରେ କୌଣସି ତତ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ` କରିବାର 
ଅବକାଶ ରହିଲା ନାହିଁ, କେବଳ ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟାବଲମ୍ବନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକୁ ସନ୍ଦେହମୁକ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେଲେ। କେବଳ ପ୍ରାମାଣିକ 
ତଥ୍ୟଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥୃତ ତତ୍ତକୁ ହିଁ ବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଗଲା। ଯେଉଁମାନେ ତଥ୍ୟାଶ୍ରୟୀ 
ପ୍ରମାଣ ବିନା କୌଣସି ତତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗୋଷ୍ଠୀ କୃଟ- 
ବିଜ୍ଞାନୀ ( aeଧdo-sCientist) ରୂପେ ଅପବାଦିତ କରାଇବାକୁ ପଶ୍ଚାଦୃପଦ ହେଲେ 
ନାହିଁ। ଏପରି କର୍ମପ୍ରବଣତାକୁ ବୈଜ୍ଞାନିକର ସ୍ଵଧର୍ମ ରୂପେ ବିଚାର କରାଯିବା ପରିବର୍ରେ 
ଅପଧର୍ମ ରୂପେ କଟୁ ସମାଲୋଚନା କରାଗଲା। ସତୁଳତଃ ଧର୍ମଦର୍ଶନ ଭଳି ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ କାହା 
ମନରେ ସନ୍ଦେହ ସୃଷ୍ଟି କରିନପାରିବା ଭଳି କ୍ରମସମୃଦ୍ଧ ହେବାର ପନଛ୍ଛାକୁ ହିଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର 
ପନ୍ଧାରୂପେ ଆଦରି ନିଆଗଲା। 
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୪୪୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେହି କାଳଠାରୁ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାରମ୍ଭ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ତ ଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରମାଣିକ ତଥ୍ୟରାଜି ଦ୍ଵାରା ସତ୍ଯପିତ ହୋଇପାରୁଥ୍‌ବା ଢାଞ୍ଚାରେ ପରିବେଶଣ 
କରାଗଲା । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ଦଶକରେ ଆଇନଷ୍ଟାଇନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଆପେକ୍ଷିକ 
ତତ୍ସର ଗୁଣାତ୍ମକ ମାନ ନିଉଟନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତିଶ୍ରିତ ମହାକର୍ଷଣୀୟ ତତ୍ସଠାରୁ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର 
ହୋଇଥୁ୍‌ବାର ଉପଲବ୍ଧ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସାଧୂତାର ମାନ ପ୍ରତି ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀମାନଙ୍କ ସଂଶୟାମ୍ମକ 
ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କଲା । ସେମାନେ ଜାଣିପାରିଲେ ଯେ, ସୁଦୀର୍ଘ ପ୍ରାୟ ତିନି ଶତ ବର୍ଷ 
ବ୍ୟାପୀ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ବୌଦ୍ଧିକ କ୍ରିୟାଶୀଜତାକୁ ବିଜ୍ଞାନ” ରୂପେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଉଛି, ତାହାକୁ କେବଳ ଏକ ନୈଶର୍ଗିକ (ଧ୦ହାଷ୩) ଆଦର୍ଶ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇପାରେ । ଆଇନ୍‌ଷ୍ଟାଇନଙ୍କ ଏତିହାସିକ ତଥା ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଆବିଷ୍ଠାର ସଂଘଟିତ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଅଧୂକାଂଶ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଚାରି ଥୁଲେ ଯେ, ମହାମତି ନିଉଟନ ହିଁ ମହିମାମୟ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଅନବଦ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିର ରହସ୍ୟକୁ ଅଲଙ୍ଘ୍ୟ ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ଆକାରରେ ଭେଦକରି 
ପାରିଛନ୍ତି । ସ୍ଵନାମଧନ୍ଯ ପଦାର୍ଥବିଜ୍ଞାନୀ ଅମ୍ପ ଆର୍‌ ବିଦ୍ରୟଦ୍ରଓଚୁମ୍ବକୀୟତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନିଜ 
ଚିନ୍ତାପ୍ରସୂତ ତତ୍ତ୍ଵଗୁଡ଼ିକୁ ଯେଉଁ ପୁସ୍ତକଟିରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ, ତାହାର ନାମ 
ରଖାଯାଇଥୂଲା- "Mathematical Theory of Electromagnetic Phenom- 
ena Unequivocally Deducted from Experiment” (ଅର୍ଥାତ, ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍କ 
ଗବେଷଣାଲବୃଧ ତଥ୍ଯଅବଲମ୍ବନରେ ବିଦ୍ୟୁତ ¬ ଚୁମ୍ବମକୀୟତା ସର୍ମକୀୟ ଗାଣିତିକ ତତ୍ତ୍ ) । 
ମାତ୍ର ସେ ସ୍ଵରଟିତ ପୁସ୍ତକଟିର ଶେଷ ଭାଗରେ ନିଜେ ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଏହି ପୁସ୍ତକ ସନ୍ନବିଷ୍ଟ କେତେକ ଅଭିକ୍ରିୟା ଆଦୌ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇନଥୁଲା, ଏପରି 
କି ଅଭିକ୍ରିୟା ପରିଚାଳନା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କେତେକ ଯନ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥଲା । ବିଜ୍ଞାନର 
ଇତିହାସରେ ଏପରି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିରଚ୍ଚ ନୁହେଁ । 

ଯଦି ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରମାଣ କରିଦେବା ସମ୍ଭବ ହେଉନାହିଁ, ତାହାହେଲେ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ କାହାକୁ ସୀମାବଧାରକ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ? 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ କୁଟ-ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ଗୁଣାତ୍ମକ ପ୍ରଭେଦକୁ କିପରି ଭାବରେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ 
କରାଯିବ ? 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଆଗମନାମ୍ମକ ଡର୍କଶାସ୍ତ୍ (nଏଧtive 10gic) ଅବଲମ୍ବନରେ 
ତାର୍କିକମାନେ ଉଲ୍ଲିଖିତ ଭାବୋଦ୍ଦୀପକ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ଯୋଗାଇ ଦେବାକୁ ମନଯୋଗୀ 
ହୋଇଥୁଲେ ! ମିଳୁଥ୍ବା ମୋଟ ସାକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ଅବଲମ୍ବନରେ ଆଗମନାମ୍ମମ ତାର୍କିକମାନେ 
ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ଵ ଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ଭାବନାର (ନ୮୦bability) ସଂଜ୍ଞା ନିର୍ବାରଣ କରିବାକୁ 
ସ୍ଥିରକଲେ । ଗୋଟିଏ ତତ୍ସର ଗାଣିତିକ ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରା ଅଧକ ହେବାଦ୍ଵାରା ଗୁଣାତ୍ମକ 
ମାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାକୁ ସେମାନେ ବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କଲେ । ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଡତ୍ସଗୁଡ଼ିକର 
ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରା ଅତି କମ୍‌ ବା ଶୂନ ହେଲା, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିଜ୍ଞାନର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବାକୁ 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୫୦ 


ସେମାନେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କଲେ । ଏଣୁ ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରା ହିଁ କୌଣସି ତତ୍ସକୁ ବିଜ୍ଞାନରେ 
ଅଚ୍ତର୍ଦଧକ୍ତ କରାଯିବାର ମାପକାଠି ରୂପେ ବିବେଚିତ ହେଲା । ସମ୍ଭାବନାକୁ ମାପକାଠି ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବାର ଗୋଟିଏ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ବିଭାବ ହେଉଛି ଯେ ଏତଦ୍ଵାରା କୌଣସି ତତ୍ସକୁ 
ସିଧାସଳଖ ବିଜ୍ଞାନ ବା କୁଟବିଜ୍ଞାନ ରୂପେ ଚିହ୍ନଟ କରିବାର ପରିସ୍ଥିତି ଉପୁଜିଲା 
ନାହିଁ । ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରାରେ କମ୍‌ ବେଶି ଅନୁଯାୟୀ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ତର୍ସଗୁଡ଼ିକର 
ଗୁଣାତ୍ମକ ମାନ ସ୍ଥିର କରାଗଲା, ଅର୍ଥାଡ଼ ଯାହାର ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରା ଯେତେ ବେଶି ହେଲା, 
ସେହି ତର୍ସଟିର ଗୁଣାତ୍ମକ ତତ୍ତ୍ବରୂପେ ବିଚାର କରାଗଲା । ଯେଉଁ ତର୍ସର ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରା 
ଅତି କମ୍‌ ହେଲା ତାହାକୁ କୃଟ- ବିଜ୍ଞାନ ରୂପେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯିବା ପରିବର୍ରେ ଗୋଟିଏ 
ନିମ୍ନ କୋଟୀର ତତ୍ସରୂପେ ହେୟଜ୍ଞାନ କରାଗଲା । 

୧୯୩୪ ମସିହାରେ କାର୍ଲ୍‌ ପପ୍ପର୍‌ ନାମକ ଚଳିଡ ଶତାବ୍ଦୀର ଅନ୍ୟତମ ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ 
ତଥା ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଦାର୍ଶନିକ ଅଗମନାମ୍ମକ ତାର୍କିକମାନଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ବିଶ୍ନରବୋଧ 
ବିରୋଧରେ ଦୃଢ଼ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କଲେ । ସେ ବଳିଷ୍ଠ ଯୁସ୍ତି ପରିବେଷଣ କଲେ ଯେ, 
ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟର ମାତ୍ରା ଯେତେ ବେଶି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା କୃଟ- ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ନିର୍ବିଶେଷରେ ସବୁ ତତ୍ସ ଗୁଡ଼ିକର ଗାଣିତିକ ସମ୍ଭାବନାର ମୂଲ୍ୟ ଶୂନ ହେବ । ଯଦି ପପ୍ରଙ୍କ 
ଯୁକ୍ତି ଠିକ୍‌ ଥାଏ, ତାହାହେଲେ ସବୁ ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକ ଏକା ଭଳି ଅପ୍ରମାଣ୍ୟ ତଥା ଏକାଭଳି 
ଅସମ୍ଭାବ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି । ପପ୍ରଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ ଅଗମନାମ୍ମକ ତାର୍କିକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ନିର୍ବାରିତ ସମ୍ଭାବନାର ମାତ୍ରାକୁ ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକର ଗୁଣାତ୍ମକ ମାନର ମାପକାଠି ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯିବା ପରିବର୍ରଗେ ବିକଳ୍ପ ପନ୍ତାର ଆଶ୍ରୟ ନେବାହିଁ ଶ୍ରେୟଶ୍ଠର ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରକାରର ଲକ୍ଷଣ ସମ୍ପର୍କରେ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । 

ତାଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ ଗୋଟିଏ ତତ୍ସସ ସପକ୍ଷରେ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ନଥାଇ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ 
ବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଦଧସ୍ତ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ଆଉ ଗୋଟିଏ ତ୍ତ ସପକ୍ଷରେ ଲକ୍ଷେ ପ୍ରମାଣ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା କୁଟ - ବୈଜ୍ଞାନିକ ରୂପ ଧାରଣ କରିଥାଇପାରେ | ଅର୍ଥାତ ଗୋଟିଏ ତତ୍ସକୁ 
ବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ କରାଯିବ କି ନାହିଁ ଏ ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର ବାହ୍ୟ ସାକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ବା ତଥ୍ୟ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇନାହିଁ । ଯଦି ଜଣେ ଉଦ୍ଭାବକ ନିଜ ତତ୍ସବକୁ ଅସତ୍ୟ ବା ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୌଣସି ନିର୍ଶ୍ଠାୟକ ଅଭିକ୍ରିୟା ବା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସମ୍ପର୍କରେ 
ପ୍ରାକୃସୂଚନା ଯୋଗାଇ ପାରନ୍ତି, ତାହା ହେଲେ ତାଙ୍କ ତତ୍ସଟିକୁ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସ ରୂପେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା ଉଚିତ । ଗୋଟିଏ ତତ୍ସସକୁ ଅସତ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥୁବା 
କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ଅଭିକ୍ରିୟା ବା ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ଯୋଗାଇଦେବା 
ସମ୍ଭବ ନ ହେଲେ, ସେହି ତର୍ସଟିକୁ କେବଳ ଏକ କୁଟ- ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସ ରୂପେ ହିଁ ବିଚାର 
କରାଯିବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । ପପ୍‌ପରୁଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବନାକୁ ଯଦି ଆମେ ମାନିନେବା, ତାହାହେଲେ 
ଏତଦ୍ଵାରା କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵର ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା କୃଟ-ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା କୁଟ-ବୈଜ୍ଞାନିକରୂପ 
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୪୫୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ୟକ୍ର ଧାରଣା ମିଳିବା ପରିବର୍ରଗେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି ଓ ଅଣବୈଜ୍ଞାନିକ ପଦ୍ଧତି 
ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ପ୍ରଭେଦ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 

ପପ୍ପର୍‌ ଓ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ ମାର୍କସ୍‌ବାଦକୁ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣ 
କରିପାରୁଥବା କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଘଟଣା ସର୍ମକରେ ପ୍ରାକ୍ରସୁଚନା ମିଳି ପାରିଲେ ଆମେ 
ଏହାକୁ ଏକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତର୍ସରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବା । ଯଦି ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ଘଟଣାର 
(୮୯a! event) ବାସ୍ତବ ସଂଘଟନ ଯୋଗୁଁ ମାର୍କସବାଦର ଅଳୀକତା ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହୋଇଥାଏ, ତାହାହେଲେ ମାର୍କସବାଦର ଅନୁଗାମୀମାନେ ଏହାକୁ ଏକ କୁଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ତତ୍ସରୂପେ ବିଚାର କରିବେ ଏବଂ ଏଣିକି ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ବିଜ୍ଞତାର 
ପରିଚାୟକ ରୂପେ ବିଚାର କରିବେ । ମାର୍କସବାଦର ଅନୁଗାମୀ ହୋଇଥୁବା କୌଣସି 
ବୃବଧିଜୀବୀଙ୍କୁ ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା ବାସ୍ତବିକ୍‌ ଏକ କୌତୁହଳ ପ୍ରଦ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଘଟଣା 
ହେବ । ସେ ଏହାର ସତ୍ୟତାକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥ୍ବା କୌଣସି ଘଟଣା ବା 
ପରିସ୍ଥିତି ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାଦ୍ଵ ସୂଚନା ଯୋଗାଇ ଦେବାକୁ ଆଗଭର ହେବେ କି ? କେଉଁ 
ପ୍ରକାର ପରିସ୍ଥିତି ଉପୁଜିଲେ ସେ ମା୍କସୀୟ ମତବାଦକୁ ପରିହାର କରିବେ ? ଏ ବିଷୟରେ 
କୌଣସି ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ଦେବାକୁ ସେ ଉଚିତ ମଣିବେ କି ? ଯଦି ସେ ମାକସବାଦ ପ୍ରତି 
ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ତାହାହେଲେ ଏହାକୁ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣ କରିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥୁବା 
କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତି ସମ୍ପକରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ଏକ ଅନୈତିକ ବ୍ୟାପାର ରୂପେ 
ବିଚାର କରିବେ । ଏପରି ଭାବରେ ପପ୍ପର ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତିପାଦନକାରୀ କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟଣୀୟ 
ପ୍ରାକୃସୂଚନାର ଉପସ୍ଥାପନାକୁ ହିଁ କୌଣସି ତତ୍ସକୁ ବିଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯିବାର ମାନଦଣ୍ଡ 
ରୂପେ ସ୍ଥିର କଲେ ।* ୨। 

ଆମେ ତାହାହେଲେ କଂଣ ପପ୍ରଙ୍କ ମାପକାଠିକୁ ନିର୍ବିଚାରରେ ଏକ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
ପରାମର୍ଶ ରୂପେ ମାନିନେବା ? ମିଥ୍ୟା ପ୍ରତିପାଦନକାରୀ ଲକ୍ଷଣ ହିଁ କଣ ବିଜ୍ଞାନ ଓ କୃଟ- 
ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଧାରକ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରୁଛି ? ଏପରି ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନଟିର 
ଉତ୍ତର ନାସ୍ତିସୂଚକ ହେଉଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟକନକ ନଛୋଡ଼ବନ୍ଧା 
ଦୂଡ଼ତାକୁ ପପ୍ପର୍‌ ନିଜ ବିଚାରର ଅଚ୍ତହୁକ୍ତ କରି ନାହାନ୍ତି । ବୈଜ୍ଞାନିମାନଙ୍କ ଚମ ଅତି 
ବହଳ । କୌଣସି ତଥ୍ଯଦ୍ଵାରା ସମର୍ଥିତ ହେଉନଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଗୋଟିଏ ତତ୍ସକୁ 
ସହଜରେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଓଲଟି ସେମାନେ କୌଣସି ନା କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଅସଙ୍ଗତି (a୩ଠmaly) ର ଆଳ ଦେଖାଇ ତତ୍ଗଟିକୁ ଦୁର୍ଗତି କବଳରୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା 
ଉଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରକଳ୍ପ (pothesis ) ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରନ୍ତି । ଅସଙ୍ଗତିକୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପ୍ରକଳ୍ପ 
ବା ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଅବଲନ୍ବନରେ ବୁଝାଇଦେବା ସମ୍ଭବ ହେଉନଥୂଲେ ସେମାନେ ଜାଣିଶୁଣି 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୫୨ 


ଆଖିବୁଜି ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସମାଧାନସାପେକ୍ଷ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରନ୍ତି 
ଏଠାରେ ବୁଝିବାର କଥା ଯେ, ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କୌଣସି ଏକ ତର୍ଵର ଅସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବା ବା ତାହାକୁ ଅପ୍ରମାଣ କରିବା ପରିବର୍ଗେ ସେହି ତତ୍ସ ସଂପର୍କରେ ପ୍ରତିରୋଧକ୍ଷମ 
ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଉପସ୍ଥାପନା କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟସ୍କର ମଣନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ, ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସରୁ ଆମେ 
ଜାଣିପାରୁଛୁ ଯେ, କେତେକ ନିର୍ଣ୍ଧାୟକ ଅଭିକ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ କେତେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସର 
ମୂଳୋପ୍ଲାଟନ ଘଟିଛି । ମାତ୍ର ଏତିହାସିକମାନଙ୍କର ଏପରି ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ଠିକ 
ନୁହେଁ । ସେମାନେ ପ୍ରକୃତ ଘଟଣାକୁ ସହଜିଆ ଉପାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଦ୍ଵାରା ସତ୍ୟର 
ଅପଳାପ ଘଟିଛି । କାରଣ, ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ଅଭିକ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ଫଳ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ପୃକ୍ତ ତତ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯିବାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଛନ୍ତି । 
ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତ୍ରୀକୀର ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କୁ ଯଦି ପପ୍ପର୍‌ ପଚାରିଥାଆନ୍ତେ ଯେ କେଉଁ ପ୍ରକାର 
ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍‌କ ସର୍ଭପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବାଦ୍ଧାରା ସେମାନେ ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତ୍ରୀକୀକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିବେ, ତାହାହେଲେ ସେମାନେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ମାର୍କସବାଦୀମାନଙ୍କ ଭଳି ଉତ୍ତର 
ଦେଇଥାଆନ୍ତେ। ଏପରି ବିଷୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ମାର୍କସବାଦୀମାନଙ୍କ 
ପରି ଏକ ଅନୈତିକ ବ୍ୟାପାର ରୂପେ ବିଚାର କରିଥାଆନ୍ତେ । 

ପପ୍ରଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ତର୍କସଙ୍ଗତ ବୋଧ ହେଉନଥୁବାରୁ ବର୍ରମାନ ଆମେ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କରିବା । ବିଜ୍ଞାନର ଦର୍ଶନ ଓ ଇଡିହାସ ରଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନ୍ୟତମ 
ତୁଙ୍ଗ ବୁ୍ଧିଜୀବୀ ଭାବରେ ସୁଖ୍ୟାତ ଟମାସ ଏସ. କୁହନ ହେଉଛନ୍ତି ଏହି ଚିନ୍ତାଧାରାର 
ପ୍ରବର୍ରକ । ତାଙ୍କଦ୍ଧାରା ରଚିତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ନବର ସାଂଗଠନିକ ରୂପରେଖ” * ୩ ପୁସ୍ତକଟି 
ବିଗତ ଦୁଇ ଦଶନ୍ଧି ବ୍ୟାପୀ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ମହଲରେ ତୀବ୍ର ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ପପ୍ରଙ୍କ 
ପରାମର୍ଶର ଅଳୀକତା ସମ୍ପର୍କରେ ଉପଲବ୍ଧ ହେବାପରେ କୁହନ ଏକ ବିପ୍ପବ ଆଧାରିତ 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ସୂତ୍ରପାତ ଘଟାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତରେ କିଛି କିଛି 
ସମୟ ଅତିବାହିତ ହେବାପରେ ଗୋଟିକପରେ ଗୋଟିଏ କ୍ରମରେ ବିପ୍ନବ ସଂଘଟିତ 
ହେଉଛି । ଆଧ୍ଯାମ୍୍‌ ଜଗତରେ ଘଟୁଥୁବା ବିପ୍ନବ ଅନୁରୂପ ଗୋଟିଏ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ପବର 
ସଂଘଟନ ଯୋଗୁଁ ସମସାମୟିକ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବିପୁଳସଂଖ୍ୟକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ପବ 
ସୃଷ୍ଟିକାରୀ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଅନୁଗାମୀ ହେଉଛନ୍ତି । ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ପବର 
ସୃଷ୍ଟିକର୍ଗା ରୂପେ ଠିକଣା ସମୟରେ ଧରଣା ବକ୍ଷରେ ଢଣେ ଜଣେ ଯୁଗ ପ୍ରବର୍ରକଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ ଘଟୁଛି । କୌଣସି ଧର୍ମର ମହାତ୍ମ୍ୟ ସମ୍ପକରେ ଅବଧାରିତ ହେବାପରେ ଅନୁରକ୍ତ 
ଭକ୍ତମାନେ ଯେପରି ସେହି ଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି, ଠିକୃ ସେହିପରି କୌଣସି ଯୁଗ ପ୍ରବର୍ରଗକ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଢଗତରେ ଅନୁରୂପ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ସେ ଯେଉଁ ଅଭିନବ ଚେତନାର 
ଉନ୍ମେଷ ଘଟାଇ ପାରନ୍ତି, ତାହା ହିଁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବିପ୍ନବ ଘଟିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗବେଷକଙ୍କୁ 
ଗବେଷଣା ଚଳାଇବାର କର୍ମ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥାଏ ! କୁହନଙ୍କ ପରାମର୍ଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
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୪୫୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦ୍ଵାରା ବିଜ୍ଞାନ ଓ କୃଟ-ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ସ୍ପଷ୍ଟ ଗୁଣାତ୍ମକ ପ୍ରଭେଦ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ । ପୁଣି, ଏହା ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଗତି ଓ ବୌଦ୍ଧିକ ଅବକ୍ଷୟ ମଧ୍ୟରେ ଯେକୌଣସି 
ପ୍ରଭେଦ ନିରୂପଣ କରିବାର ସୂଚନା ଦେଇପାରୁ ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ସାଧୁତା ( Scientific 
honesty ) ସପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ଏହା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିରପେକ୍ଷ ମାନ ନିର୍ବାରଣ କରିବାର 
ଅବକାଶ ନାହିଁ । ବୌଦ୍ଧିକ ଅଧୋଗତି ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ ପ୍ରଗତି ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇ 
ପାରୁଥ୍‌ବା ଭଳି କୌଣସି ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚନା ମିଳୁନଥୁବାରୁ କୁହନଙ୍କ ପରାମର୍ଶକୁ ଆମେ 
ନିରବିଚାରରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା କ'ଣ ଠିକ ହେବ ? 

ପପ୍ପର୍‌ ଓ କୁହନଙ୍କ ଭଳି ଦୁଇ ଜଣ ପ୍ରତିଭାଧର ଦାର୍ଶନିକ ଯେଉଁ ସମସ୍ୟାଟିର 
ସମାଧାନ କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ସନ୍ତୋଷପ୍ରଦ ସଫଳତା ହାସଲ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ, ତାହାକୁ 
ସମାଧାନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମ୍ପତି ବହୁ ଦାର୍ଶନିକ ମସ୍ତିଷ୍କ ଚାଳନା କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ନିକଟ ଅତୀତରେ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିଥୁବା ପ୍ରବୀଣ ଦାର୍ଶନିକ ଇମ୍ପେ 
ଲାକାଟସ୍‌ଙ୍କ ନାମ ବିଶେଷ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକର 
ପଦ୍ଧତିକୁ ବିଚାରକୁ ନେଇ ଏଇ ପ୍ରବୀଣ ଦାର୍ଶନିକ ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାର 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରସାର ଘଟାଇଛନ୍ତି, ତାହା ପପ୍ପର୍‌ ଓ କୁହନଙ୍କ ପରାମର୍ଶ ତୁଳନାରେ ଅଧୁକ 
ସନ୍ତୋଷପ୍ରଦ ତଥା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ହୋଇପାରିଛି । 

ପଥମତଃ ଲାକାଟସ ସୁଚାଇଛନ୍ତି ଯେ କୌଣସି ଏକ ମହତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଅବଦାନର 
ବର୍ଣ୍ଣତନାମ୍ବକ ଶୈଳୀକୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରକଳ୍ତରୂପେ ଉପସ୍ଥାପନା କରାଯାଏ ନାହିଁ । ଏହାକୁ 
ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବା (Reaserch Programme) ରୂପେ ବିଚାର କରିବା 
ହିଁ ସମୀଚୀନ ବୋଧ ହେଉଛି । ଅଙ୍କ କଷିବା ବେଳେ ଯେପରି ବାରମ୍ବାର ଭୁଲ ହୁଏ ଓ 
ଥରକୁ ଥର ଚେଷ୍ଟା କରିବା ପରେ ଅଙ୍କଟି ଠିକ ଭାବରେ ସମାଧାନ କରିଦେବା ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣାରେ ତଦନୁରୂପ ମାର୍ଗର ଅନୁଗାମୀ ହେବାଦ୍ଧାରା ସଫଳତା 
ମିଳେନାହିଁ । ସବୁ ହଂସ ଦେଖବାକୁ ଧଳା” । ଏଣୁ ଗୋଟଏ କଳା ହଂସ ଯଦି ଦେଖାବକୁ 
ମିଳେ, ତାହା ହେଲେ ଉଲ୍ିଖିତ ମତଟି ଭୁଲ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯିବ । କିତୁ ଏପରି ସହଜିଆ 
ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନରେ “ସମସ୍ୟା ସମାଧାନର ପନଛାକୁ ବବିଜ୍ଞାନ' ରୂପେ ବିଚାର କରାଯାଏ 
ନାହିଁ । ‘ବାରମ୍ବାର ଚେଷ୍ଟା ଓ ତୃଟି ସଂଶୋଧନ (ଥା ଥଏ 6୮୮୦୮) କିମ୍ବା ଅନୁମାନ 
ଓ ତାହାକୁ ମିଥ୍ୟାରୂପେ ପ୍ରତିପାଦନ ( conjectures & refutations ) ଦ୍ଵାରା (ଏହା 
ପପ୍ପରୁଙ୍କ ପରାମର୍ଶ) ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତରେ ନୂଆ ନୂଆ ଚେତନାର ଉନ୍ମେଷ ଘଟେ ନାହିଁ । 
ନିଉଟନୀୟ ବିଜ୍ଞାନ କେବଳ ଚତୁର୍ବିଧା ଅନୁମାନ (ଯଥା-ଗଡିର ତିନୋଟି ନିୟମ ଓ 
ମହାକର୍ଷଣର ନିୟମ) ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି ବୋଲି ବିଚାରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହି 
ତିନୋଟି ଅନୁମାନ ତାଙ୍କ ଗବେଷଣାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ପ୍ରାଣ-କେନ୍ଦ୍ର (ard ore) ! 
ନିଉଟନୀୟ ବିଜ୍ଞାନର ସତ୍ୟତାକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ତଥା ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ଭଳି 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୫୪ 
ପରିସ୍ଥିତିର ସୂତ୍ରପାତ ନ ଘଟାଇବା ପାଇଁ ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ ସହାୟକ ପ୍ରକଳ୍ପକୁ (auxiliary 
hypotheses ) ଏକ ରକ୍ଷାକବଚ ଭାବରେ ( ଠective belt) ଏହା ସହିଡ ଗ୍ରଥୃତ 
କରାଯାଇଛି । ନିଉଟନୀୟ ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଯେ, ଏହା 
ବହୁବିଧ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିପାରୁଛି । ଯାନ୍ତ୍ରିକୀ ଆଧାରିତ ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକର ସମାଧାନ 
ପାଇଁ ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତ୍ୀକୀ ( Newtonian Mechanics) ଗୋଟିଏ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ମେସିନ୍‌ 
ତୁଲ୍ୟ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଛି । ଯାନ୍ତ୍ରିକୀ ଆଧାରିତ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ବ୍ୟାପାରରେ ସୃଷ୍ଟି ଲାଭ 
କରିଥୂବା ଅସଙ୍ଗତିଗୁଡ଼ିକୁ ଏହା ହଜମ କରିପାରିଛି । ଏପରି କି ଏହା ଯାନ୍ତିକୀରେ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରାଯାଇଥୂ୍‌ବା କେତେକ ଅସଟଙ୍ଗତିକୁ ଏହାର ମହନୀୟତା ପ୍ରତିପାଦନନକ୍ଷମ ବଳିଷ୍ଠ ସାକ୍ଷରେ 
ପରିଣତ କରାଯିବା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ଯଦି ଗୋଟିଏ ଗ୍ରହ ନିଉଟନୀୟ 
ଯାନ୍ତିକୀ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାରିତ କକ୍ଷରେ ଠିକଣା ଭାବେ ପରିକ୍ରମା କରୁନଥୁ୍‌ବା ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାମାଣିକ 
ତଥ୍ଯ ମିଳୁଛି, ତାହାହେଲେ ଯାନ୍ତିକୀରେ କୌଣସି ତୁଟି ଥ୍୍‌ବାର ସନ୍ଦେହ କରାଯାଇ 
ବାୟୁମଣ୍ଡଳରେ ଆଲୋକର ପ୍ରତିସରଣ, ଚୁମ୍ବକୀୟ ଝଡ଼ ସଂଘଟିତ ହେବା ଅବସରରେ 
ଆଲୋକର ଗତିଶୀଳତା ପ୍ରଭୃତି ବହୁସମସ୍ୟା ସମ୍ପର୍କରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରାଯାଇଛି । ଶେଷୋକ୍ତ 
ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତିକୀର ଅନୁଗାମୀମାନେ ଗୋଟିଏ ବୃହତ ଗବେଶଷାମ୍ମକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅଙ୍ଗୀଭୂତ କରିଛନ୍ତି । ଏପରି କି କୌଣସି ଅସଙ୍ଗତି କବଳରୁ ନିଉଟନୀୟ 
ବିଜ୍ଞାନକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ତାର୍ସିକ ପଦାର୍ଥ ବିଜ୍ଞାନୀମାନେ କୌଣସି ଅଜ୍ଞାତ ଗ୍ରହର 
ସମ୍ଭାବ୍ୟ ଅବସ୍ଥିତି ସମ୍ପର୍କରେ ଗ୍ରହନାଶ୍ରୟୀ ସଂଖ୍ଯାତ୍ମକ ପ୍ରାକ୍ସୂଚନା ଯୋଗାଇ ଦେଇ 
ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତ୍ରୀକୀର ପ୍ରଯୁଜ୍ୟତା ତଥା ମହନୀୟତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାକୁ ଶ୍ରେୟସ୍କର 
ମଣୁଛନ୍ତି । 

ନିଉଟନଙ୍କ ମହାକର୍ଷଣୀୟ ନିୟମ, ଆଇନ୍ଷ୍ଟାଇନ୍ନଙ୍କ ଆପେକ୍ଷିକ ତ୍ସ, କ୍ସଣ୍ଟମ୍‌ ଯାନ୍ତ୍ରୀକୀ, 
ମାକର୍ସବାଦ, ଫୁଏଡ଼ୀୟ ମନସ୍ତର୍ଧ ପ୍ରଭୃତି ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତର ଏତିହାସିକ ତଥା ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ 
ଅବଦାନଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଗବେଷଣାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବା ( eserch 
programme) | ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗୋଟିଏ ନିଜସ୍ଵ ବା ଚାରିତ୍ରିକ ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର (ଥାଏ 
ଠଠ୮€ ) ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସତ୍ୟତା ପ୍ରତି ଆଞ୍ଚ ନ ଲାଗିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସହାୟକ ପ୍ରକଳ୍ଗୁଡ଼ିକ ଜରିଆରେ ତା ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଗୋଟିଏ 'ରକ୍ଷାବଳୟ' 
(protective belt) ଘେରାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ଶର୍ତିଶାଳୀ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନକାରୀ ମେସିନୃତୁଲ୍ୟ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେଉଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ତାହାର ବିକାଶକାଳୀନ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବହୁ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ସମାଧାନକ୍ଷମ ହୋଇ ନଥ୍‌ବା ବହୁ ଅସଙ୍ଗତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛି। ଏହି 


*q୩t Thomas S. Kuhn; The Structure of Scientific Revolution, Chi- 
cago University Press, 1962 
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୪୫୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିଚାର କଲେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ସବୁ ତ୍ସ ଅପ୍ରମାଣିତ ଭାବରେ ସୃଷ୍ଟି ଲାଭ 
କରୁଛି ଏବଂ ଅପ୍ରମାଣିତ ଭାବରେ ମଧ୍ୟ ସେଗୁଡ଼ିକର ବିଲୟ ଘଟୁଛି। ମାତ୍ର ସବୁ ତତ୍ତବଗୁଡ଼ିକ 
କଣ ଗୁଣାମ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକାଭଳି ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ହୋଇଛନି ? ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ କେବଳ 
ଗବେଷଣାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବା (research programme)ର ଅର୍ଥ ବା ରୂପରେଖ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରୁଥୁଲୁ। ବର୍ଭମାନ ଆମେ ବିଚାର କରିବା ଯେ, ଗବେଷଣାମ୍ବକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଭଳି ଚିନ୍ତାଧାରାର ଆଶ୍ରୟ ନେବାଦ୍ଵାରା କିପରି ଭାବରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା 
ପ୍ରଗତିଶୀକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକୁ କୃଟ- ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଅବନକ୍ଷୟମାନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକଠାରୁ 
ପୃଥକ୍‌ ଭାବରେ ଚିହ୍ନଟ କରିହେବ। 

ଏଠାରେ ଆମେ ପପ୍ପରୁଙ୍କ ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରିବା ନାହିଁ। ଆମେ ଯଦି 
ବିଚାରିବା ଯେ, କେତେକ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତତ୍ସନ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଗଲାଣି ଏବଂ ଆଉ 
କେତେକ ତର୍ସ ଅଦ୍ଯାବଧୂ ମିଥ୍ଯା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇନାହିଁ, ତାହାହେଲେ “ବୈଜ୍ଞାନିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଂ ଶୀର୍ଷକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଅବଲମ୍ବନରେ ଅସଲ ସମସ୍ୟଯାଟିର ସମାଧାନ 
ହୋଇପାରିବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ। ନିଉଟନ ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵପ୍ରଣୀତ ପ୍ରିନନସିପିଆ ନାମକ 
ଗ୍ରନ୍ଧଟିକୁ ପ୍ରକାଶ କଲେ, ସେତେବେଳକୁ ସମସ୍ତେ ଜାଣିଥୂଲେ ଯେ, ତାଙ୍କଦ୍ଧାରା ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଯାନ୍ତିକୀ ଅବଲମ୍ବନରେ ଚନ୍ଦ୍ରର ଗତିଶୀଳତାକୁ ମଧ୍ୟ ଠିକଣା ଭାବରେ ବୁଝାଇ ହେବନାହିଁ। 
ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ଚନ୍ଦ୍ରର ଗତିବିଧ୍ୂ୍‌ ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତିକୀର ଆଢୀକତା ପ୍ରତିପାଦନ କରିଥୁଲା। 
ଯେଉଁ ଶୁଭ ସମ୍ବସରରେ ଆଇନଷ୍ଟାଇନଙ୍କ ଯୁଗାନ୍ତକାରୀ ଆପେକ୍ଷିକ ତର୍ସ ଜର୍ମାନୀ ଦେଶର 
ଗୋଟିଏ ବିଜ୍ଞାନ ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା, ଠିକ୍‌ ସେହି ବର୍ଷ କାଉଫ୍ବମାନ୍୍‌ ନାମକ 
ଜନୈକ ପ୍ରବୀଣ ପଦାର୍ଥବିଜ୍ଞାନୀ ଏହି ତତ୍ଗକୁ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରମାଣିତ କରିବାକୁ ଯନୁବାନ୍ନ 
ହୋଇଥୂଲେ। ମାତ୍ର ଏହି ଆଲୋଚନାରେ ଯେଉଁ ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ସ୍ଵରୂପ ବିଚାରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକଠାରେ ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷଣ ସାଧାରଣ 
ଭାବରେ ବାରି ହେଉଛି। ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତ୍ୟେକେ ନୂଆ ନୂଆ ଘଟଣା ବା ଦୃଶ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ 
ପ୍ରାକୃସୂଚନା ଯୋଗାଇ ପାରୁଛନ୍ି। ଯେଉଁ ଘଟଣା ବା ଦୃଶ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ମନୁଷ୍ୟ ପୂର୍ବରୁ 
ସ୍ବପ୍ନରେ ସୁଦ୍ଧା ଭାବିନଥୂଲା, କିମ୍ବା ଯେଉଁ ଘଟଣା ବା ଦୃଶ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଅତୀତର ବା 
ସମସାମୟକ ଗବେଷଣାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ଜରିଆରେ ଅସମ୍ଭାବ୍ଯ ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଥୂଲା, ସେଗୁଡ଼ିକର ବାସ୍ତବ ସଂଘଟନ ସମ୍ପର୍କରେ ଏପରି ଗବେଷଣାମ୍ମକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରାକୃସୂଚନା ଯୋଗାଇ ପାରୁଛନ୍ତି। ନିଉଟନଙ୍କ ମହାକର୍ଷଣୀୟ ତତ୍ଵ 
୧୬ ୮ ୬ ମସିହାରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେବା ବେଳକୁ କମେଟ୍‌ ବା ଧୂମକେତୁର ସୃଷ୍ଟି ଓ ଗତିଶୀଳତା 
ସମ୍ପର୍କରେ ଦୁଇଟି ତର୍ସ ସମକାଳୀନ ଭାବରେ ପ୍ରସାରିତ ହେଉଥୁଲା। ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ସର୍ବାପେକ୍ଷା 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୫୬ 


ଜନପ୍ରିୟ ତତ୍ଵଟି ଜଣାଇ ଦେଇଥୂଲା ଯେ, ସୃଷ୍ଟିକର୍ା ପରମେଶ୍ବର ଧୂମକେତୃ ରୂପୀ ଅଶୁଭ 
ସଙ୍କେତ ଜରିଆରେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସମୟୋଚିତ ଚେତାବନୀ ଶୁଣାଉଛନ୍ି। ଧୂମକେଡୁର 
ଆବିର୍ଭାବ ଜଣାଇ ଦେଉଛି ଯେ, ଭଶ୍ଵର ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ କ୍ରୋଧ ପରବେଶ 
ହୋଇ ନିକଟ ଭବିଷ୍ୟରେ ବହୁବିଧ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ସୃଷ୍ଟି କରିବେ। ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ତତ୍ତଟି 
ବିଶେଷ ଜନପ୍ରିୟ ହୋଇଥୁୂଲା, ତାହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ବନାମଧନ୍ଯ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିଜ୍ଞାନୀ 
କେପଲର। କେପ୍ଲର ଘୋଷଣା କରିଥୂଲେ ଯେ, ଧୂମକେତୁ ଗୋଟିଏ ନୈସର୍ଗିକ ବସ୍ତୁପିଣ୍ଡ 
ଏବଂ ଏହା ସରଳରୈଖ୍କ ମାର୍ଗରେ ଗତିକରେ। ନବପ୍ରସାରିତ ନିଉଟନଙ୍କ ମହାକର୍ଷଣୀୟ 
ତର୍ସାନୁଯାୟୀ ଯେଉଁ ଧୂମକେଡୁଗୁଡ଼ିକ ଥରେ ଦେଖାଦେବା ପରେ ଆଉ ପାର୍ଥ୍ବ ଆକାଶରେ 
ପ୍ରତିଭାତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ପାରାବୋଲା ବା ହାଇପର୍‌ବୋଲା ଭଳି ଜ୍ୟାମିତିକ କକ୍ଷରେ 
ଗତିଶୀଳ ହୁଅନ୍ତି, ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଧୂମ କେତୃଗୁଡ଼ିକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟାନ୍ତରରେ ଥରକୁ ଥର ପାର୍ଥୁବ 
ଆକାଶରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଅନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଦୀର୍ଘ ବୃତ୍ତାକାର ( 6୯a ) କକ୍ଷରେ ଗତିଶୀଳ 
ହୁଅନ୍ତି। ନିଉଟନୀୟ ଗବେଷଣାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଥୁବା 'ହାଲ୍ଲେ' ନାମକ 
ଜନୈକ ସ୍ଵନାମଧନ୍ୟ ଜ୍ୟୋତିର୍ବିକ୍ଞାନୀ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଧୂମକେତୁ ସମ୍ପର୍କୀୟ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ 
ନେବାପରେ ତାହାର ଗଡିବିଧ୍‌ ସମ୍ପକିରେ ଗଣନା ଚଳାଇଲେ। ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତିକୀର 
ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ ସେ ଘୋଷଣା କଲେ ଯେ, ଏହି ଧୂମକେତୁଟି ଆଉ ୭୨ ବର୍ଷ ପରେ ପୁଣି 
ପାର୍ଥ୍ବ ଆକାଶରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେବ। ସେ ସମୟର ମୂଲ୍ୟକୁ ମିନିଟ୍‌ ପରିମିତ ସଠିକତାର 
ସହ ନିରୂପଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପୃଥ୍ବୀର ଆକାଶରେ ଏହାର ଆଦ୍ୟ ଆବିର୍ଭାବକାଳୀନ 
ଅବସ୍ଥିତିକୁ ମଧ୍ୟ ସଠିକ ଭାବରେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥୂଲେ । ତାଙ୍କ ଗଣନାର ସଠିକତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବାପାଇଁ ଆଉ ୭ ୨ ବର୍ଷ ଅପେକ୍ଷା କରିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା। ସେହି ସୁଦୀର୍ଘ ସମୟାତ୍ତର 
ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ୟ ନିଉଟନ ଓ ହାଲ୍ଲେ ଇହଧାମ ତ୍ୟାଗ କଲେ। ମାତ୍ର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ, 
ହାଲ୍ଲେଙ୍କ ପ୍ରାକୃସୂଚନା ୭୨ ବର୍ଷ ପରେ ସତ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଏବଂ ହାଲରେଙ୍କ ସ୍ମ ତିରକ୍ଷା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି ଧୂମକେତୃଟିକୁ ହାଲ୍ଲେ ଧୂମକେତୁ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଗଲା। ଠିକ 
ସେହିପରି, ନିଉଟନୀୟ ଯାନ୍ତିକୀର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ କେତେକ ଜ୍ୟଯୋଡିର୍ବିଜ୍ଞାନୀ 
ଜାଣିପାରିଲେ, ଯେ, କେତୋଟି ଛୋଟ ଛୋଟ ଗ୍ରହ ସୌଗଂ ପରିବାରରେ ବିଦ୍ୟମାନ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ସେମାନେ ଏହି ଅନାବିଷ୍ଠୃତ ଛୋଟ ଛୋଟ ଗ୍ରହଗୁଡ଼ିକର ଅବସ୍ଥିତି ଓ ଗତି 
ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାକୃସୂଚନା ଯୋଗାଇ ଦେଲେ। ଅଭିକ୍ରିୟାମ୍‌କ ଗବେଷଣାଦ୍ଵାରା ପରବର୍ରୀ 
କାଳରେ ଏହି ପ୍ରାକସୂଚନାର ସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା । ଆଇନକଷ୍ଟାଇନୀୟ ଗବେଷଣାମ୍ବକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରୁ ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନିଆଯାଉ। ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ବିସ୍ମୟକର 
ଘଟଣା ସମ୍ପର୍କରେ ସଚେତନ କରାଇପାରିଲା। ଏହା ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ଯୋଗାଇପାରିଲା ଯେ, ଯଦି 
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୪୫୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜଣେ କେହି ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷକ ରାତ୍ରି କାଳରେ ଦୁଇଟି ନକ୍ଷତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଦୂରତା ନିରୁପଣ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ଯଦି ଦିବାକାଳରେ ସେହି ନକ୍ଷତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ପୂନର୍ବାର ଦୂରତା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯାଏ 
(ଅବଶ୍ୟ, ସୂର୍ଯ୍ୟପରାଗ ସମୟରେ ତାରକା ଦୁଇଟି ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେବାଦ୍ଧାରା ଏପରି ମାପ 
ନିଆଯାଇପାରିବ) । ତାହାହେଲେ ନିର୍ଣ୍ଠୀତ ଦୂରତା ଦୁଇଟି ପରସ୍ପରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହେବେ। 
ଆଇନୃଷ୍ଟାଇନଙ୍କ ଗବେଷଣାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସମ୍ପାଦିତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏପରି ମାପ ନେବା 
ସମ୍ପକିରେ କେହି ଚିନ୍ତା ସୁଦ୍ଧା କରିନଥୂଲେ। ଏଣୁ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକର 
(progressive programmes ) ଗୋଟିଏ ଚାରିତ୍ରିକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଏଗୁଡ଼ିକ 
ନୂଆ ନୂଆ ତଥ୍ୟ ବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକର ଆବିଷ୍କାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଠିକ୍‌ ପ୍ରାକୃସୂଚନା ଯୋଗାଇ 
ପାରଚ୍ତି। ଯେଉଁ ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ଜରିଆରେ କେବଳ ଜ୍ଞାତ ତଥ୍ୟରାଜି 
ବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝାଇଦେବା ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ତତ୍ସ ଆବିଷ୍କାର କରାଯିବା ପାଇଁ 
କୌଣସି ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ଯୋଗାଇ ଦିଆନଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅବକ୍ଷୟମାନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
(degenerating programmes) ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯିବା ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ବୋଧ 
ହେଉଛି। ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ, ମାର୍କସ୍ବାଦ କୌଣସି ଘଟଣା ଘଟିବା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଠିକ 
ଭାଦରେ କୌଣସି ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ଯୋଗାଇ ପାରିନାହିଁ। ଏହା ଯେଉଁ ପ୍ରାକ୍‌ସୂଚନା ଯୋଗାଇଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସଂଘଟିତ ହୋଇନାହିଁ। ଏହାର ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ଅନୁଯାୟୀ 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥା ଦିନକୁ ଦିନ ଶୋଚନୀୟ ରୂପ ଧାରଣ କରିବ, ସାମ୍ୟବାଦୀ 
ବିପ୍ନବ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସର୍ବାପେକ୍ଷା ଅଧକ ଶିଳ୍ଧୋନ୍ନତତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ହିଁ ସଂଘଟିତ ହେବ, 
ସାମ୍ୟବାଦୀ ସମାଜଗୁଡ଼ିକରେ ଆଉ ବିପ୍ପବ ଘଟିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସାମ୍ୟବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ 
ନ୍ଯସ୍ତସ୍ବାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବାଦ ବିବାଦର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। ମାର୍କସ୍‌ବାଦର 
ଆଦ୍ୟକାଳୀନ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନାଗୁଡ଼ିକ ଏକାନ୍ତ ବିସ୍ମୟକର ହୋଇଥଲା, ମାତ୍ର ଏଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ୟତା 
ପ୍ରତିପାଦନ ସମ୍ଭବ ହେଲା ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରାକସୂଚନାଗୁଡ଼ିକର ଅଳୀକତା ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯିବା ପରେ ହିଁ ମାର୍କସ୍‌ବାଦର ଅନୁଗାମୀମାନେ ଏହାର ଯଥା୍ଥତା 
ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ସ୍ତଷ୍ଟୀକରଣ ଯୋଗାଇ ଦେବାକୁ ଠିକ୍‌ କଲେ। 
ସମାଜବାଦ ତଥା ପୁଞ୍ଜିବାଦ ସମ୍ପକରେ ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପୂର୍ବକ ସେମାନେ 
ଦର୍ଶାଇ ଦେଲେ ଯେ ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଧାରଣର ମାନରେ କାହିଁକି କ୍ରମୋନ୍ନତି ଘଟୁଛି। 
ରୁଷିଆ ଉ୍କି ଏକ ଅନୁନ୍ନତ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ପ୍ରଥମେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ବିପ୍ନବ ସଂଘଟିତ ହେବାର କାରଣ 
ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଯୋଗାଇଦେଲେ। ୧୯୫୩, ୧୯୫୬ ଓ ୧୯୬୮ 
ମସିହାରେ ଯଥାକ୍ରମେ ବର୍ଲିନ, ବୁଦାପେଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରେଗ୍‌ରେ ସଂଘଟିତ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ପର୍କରେ 
ସେମାନେ ସ୍ତଷ୍ଟୀକରଣ ଯୋଗାଇଦେଲେ। ରୁଷିଆ ଓ ଚୀନ ମଧ୍ୟରେ ଉପୁଚଜୁଥୁବା ମତଭେଦ 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୫୮ 


ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପରିବେଷଣ କଲେ। ମାତ୍ର ଏଠାରେ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ 
ତଥା ଲକ୍ଷ୍ୟଣୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି ଯେ, ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ସଂଘଟିତ ହେବାପରେ ହିଁ ସହାୟକ 
ପ୍ରକଳ୍ପଗୁଡ଼ିକୁ ସଷ୍ଟ କରାଯାଉଛି । ଉତ୍ତାବିତ ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ପ୍ରଦାନକାରୀ ସହାୟକ ପ୍ରକନ୍ପଗୁଡ଼ିକ 
ତଥ୍ୟାନୁବର୍ଗୀ ହୋଇଛି। ନିଭଟନୀୟ ବା ଆଇନଷ୍ଟାଇନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ନୂଆ ନୂଆ 
ଘଟଣା ବା ତଥ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ସଠିକ ପ୍ରାକୃସୂଚନା ଯୋଗାଇ ପାରିଥୁବା ସ୍ଥଳେ ମାର୍କସ୍‌ବାଦ 
ଘଟିଯାଇଥୂବା ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକର ପଛରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି। ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତାର୍ସିକ ବା 
ଭାଗବତ ସଙ୍ଗତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାପାଇଁ ମାର୍କସ୍‌ବାଦର ଅନୁଗାମୀମାନେ ନୂଆ ନୂଆ ତ୍ସ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ମନ ବଳାଉଛନ୍ତି। 

ପପ୍ପରୁଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ ସତ୍ୟାପନକ୍ଷମ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ହିଁ ଆନୁଭବିକ ତଥା ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
(€mpirical progress) ବିଜ୍ଞାନର ମାପକାଠି। ମାତ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଠିକ ନୁହେଁ। 
ଅବଶ୍ୟ, ବାରମ୍ବାର ଉପରକୁ ଯେତେ ଅଧ୍ବକ ଜୋର୍‌ରେ ଟେକା ଫୋପାଡ଼ିଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା 
ଭୂପୃଷ୍ଠକୁ ଖସି ପଡ଼ୁଛି। ମାତ୍ର କେବଳ ଏପରି ପ୍ରାମାଣିକ ତଥ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ନିଭଟନୀୟ ଯାନ୍ତ୍ରିକୀର 
ସାଫଲ୍ୟ ବା ମହନୀୟତା ପ୍ରକଟିତ ହେଉନାହିଁ। ତଥାକଥୂତ ମିଥ୍ୟାକରଣ (refutation) 
ବଳରେ କୌଣସି ତତ୍ସକୁ ସହସା ପୂରାପୂରି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ 
ସବୁ ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକର କ୍ରମବିକାଶ ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ଭାବରେ ଅସଙ୍ଗତିଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରେ ହିଁ ସଂଘଟିତ ହୁଏ। ଆମେ କେବଳ ନାଟକୀୟ, ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ବା ବିସ୍ମୟୋ୍ଦୀପକ 
ମାର୍ଗରେ ମିଳୁଥୁବା ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନାଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ ବିଚାର କରୁ। ଏପରି ମୁଷ୍ଠିମେୟ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନାଗୁଡ଼ିକ 
ହିଁ ଗୋଟିଏ ଗବେଷଣାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଗୁଣାମ୍ମକ ଉଜକର୍ଷ ପ୍ରତିପାଦନ କରିପାରେ। ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତର୍ବ ତଥ୍ୟାନୁବର୍ରୀ ହୁଏ, ସେପରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଅବକ୍ଷୟମାନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ରୂପେ 
ବିଚାର କରାଯାଏ। ମାତ୍ର ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତତ୍ସ ଅଭିନବ ତଥ୍ଯ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା 
ଯୋଗାଇପାରେ, ସେପରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ପ୍ରଗତିଶୀଜ ରୂପ ଧାରଣ କରେ। 

ବୈଜ୍ଞାନିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଭିରିକ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ଆଶ୍ରୟକରି ଉତ୍ତିଖିତ ପ୍ରକାରେ ଯେପରି 
ଆଲୋଚ୍ୟ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରାଗଲା, ତାହା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କୁହନ୍ନଙ୍କଦ୍ଧାରା ସୂଚିତ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ପବଗୁଡ଼ିକର କାରଣ ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ଧାରଣା ଯୋଗାଇ ପାରୁଛି କି ? 
ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା କଷ୍ଟକର ନୁହେଁ। ଯଦି କୌଣସି ଏକ ସମୟରେ ଦୁଇଟି 
ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରେ ଏବଂ ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରଗତିଶୀଜ ରୂପ ଧାରଣ କରିବା ସ୍ଥଳେ ଅନ୍ୟଟି ଅବନକ୍ଷୟମାନ ରୂପ ଧାରଣ କରେ, 
ତାହାହେଲେ ମୋଟ ଗବେଷକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅଧ୍ବକାଂଶ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର 
ଅନୁଗାମୀ ହେବାକୁ ନିଶ୍ଚିତଭାବରେ ସ୍ହଣୀୟ ମଣିବେ। ଅଧୁକାଂଶ ବୈଜ୍ଞାନିକ ସର୍ବସମ୍ମତ 
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୪୫୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମାର୍ଗରେ ଗୋଟିଏ ଗବେଷଣାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ ବିକାଶ ଘଟାଇବା ଦ୍ଵାରା ନିଶ୍ଚିତ 
ଭାବରେ ଗୋଟିଏ ବିପ୍ପବ ସଂଘଟିତ ହେବ। ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ନବର ସଂଘଟନ ପାଇଁ ଏହାକୁ ହିଁ 
ଏକ ତର୍କସଙ୍ଗତ କାରଣ ରୂପେ ଉପସ୍ଥାପନା କରିବା ସମୀଚୀନ ବୋଧହେଉଛି। ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଗବେଷଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ କିଛି ଗୋପନୀୟ ରଖିବା ବୌଦ୍ଧିକ ସାଧୁତାର ପରିଚାୟକ୍ର ନୁହେଁ । ଏଣୁ 
ଗୋଟିଏ ଅବକ୍ଷୟମାନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସହତି ଖୋଲାଖୋଲି ଭାବରେ ସମ୍ପୃକ୍ତ ହେବାକୁ 
ଅମର୍ଯ୍ୟଦାସୂଚକ କ୍ରିୟାଶୀକତା ରୂପେ ବିଚାରିବାର ଅବକାଶ ନାହିଁ। କାରଣ, କେବଳ 
ବୌବିକ ଶ୍ରମ ବିନିମୟରେ ହିଁ ଗୋଟିଏ ଅବକ୍ଷୟମାନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ପରିଣତ କରାଯାଇପାରେ। 

ପପ୍ପର୍‌ ଯେପରି ଭାବରେ ସହସା ଗୋଟିଏ ତତ୍ସକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ବା ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ 
କରାଯିବା ସମ୍ପର୍କରେ ମିଥ୍ୟାକରଣକ୍ଷମ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନା ସମ୍ବଳିତ ସର୍ଭ ଉପସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି, 
ଇମ୍ବେ ଲାକାଟସ ତାହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି। ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗବେଷଣା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରୂପୀ 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଅବଲମ୍ବନରେ ବିଚାର ଚଳାଇ ସେ ସ୍ତଷ୍ଟଭାବରେ ସୂଚାଇ ଦେଇଚନ୍ତି ଯେ, ସହସା 
ଗୋଟିଏ ତତ୍ସର ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତତା ବା ତର୍କସିଦ୍ଧତା ସମ୍ପର୍କୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ। ନବ ପଲ୍ୁବିତ ଗବେଷଣା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି କୋହଳ ନୀତି ଅବଲମ୍ବନ କରାଯିବା 


~~ 


ହିଁ ବାଞଚନୀୟ। ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ମହନୀୟତା ବା ସତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିବାପାଇଁ ଯୁଗ ଯୁଗ ବିତିଯିବାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ବିରଳ ନୁହେଁ। ଏପରି ଦୀର୍ଘକାଳବ୍ୟାପୀ ବୌଦ୍ଧିକ 
ସଂଗ୍ରାମ ଚଳାଇବା ପରେ ଗୋଟିଏ ଗବେଷଣା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଅନୁଭବିକ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟଣୀୟ ମାର୍ଗର 
ପ୍ରଗତିଶୀଳ ରୂପ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିପାରେ । ପପ୍ପରୀୟ ସହସା ମିଥ୍ୟାକରଣକ୍ଷମ ପ୍ରାକ୍ରସୂଚନାଶ୍ରୟୀ 
ସର୍ଭ ଅବଇମ୍ବନରେ ଗୋଟିଏ ତତ୍ସକୁ ହତ୍ୟା କରିବା ସୁସ୍ଥ ସମାଲୋଚନାର ପରିଚାୟକ ନୁହେଁ। 
ଲାକାଟସଙ୍କ ମତାନୁଯାୟୀ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ତତ୍ସଠାରୁ ଅଧୁକ ଗୁଣାତ୍ମକ ଉନ୍ମର୍ଷସମ୍ପନ ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ତତ୍ତନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯିବା ଯଦି ସମ୍ଭବ ହୋଇଥାଏ, ତାହାହେଲେ ହିଁ କେବଳ ଗୁଣାତ୍ମକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିକୃଷ୍ଟ ତତ୍ସଟିକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଯିବା ଉଚିତ। ପୁଣି କୁହନ ଯେପରି ଭାବରେ 
ସୂଚାଇଛଚ୍ି ଯେ, ବୈଜ୍ଞାନିକ ବିପ୍ପବ ସହସା ସଂଘଟିତ ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତମାନେ ଧର୍ମ ବଦଳାଇବା 
ଭଳି ବିପ୍ନବ ଘଟିବାପରେ ନିର୍ବିଚାରରେ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଗବେଷଣାର ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ 
ବଦଳାଇ ଦିଅନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ୟ ଠିକ ନୁହେଁ। ବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସ ପପ୍ପର୍‌ ଓ କୁହନଙ୍କ ମତକୁ 
ସମର୍ଥନ କରୁ ନାହିଁ। ପୁଝାନୁପୁଖ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଚଳାଇବା ଦ୍ଵାରା ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
ପପ୍ପରୁଙ୍କ ନିର୍ଣ୍ଠାୟକ ଅଭିକ୍ରିୟା ଓ କୁହନଙ୍କ ବିପ୍ବବ କେବଳ ମିଥ୍‌ ଭିନ୍ନ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ 
ସାଧାରଣତଃ, ଗୋଟିଏ ଅବକ୍ଷୟମାନ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରଗତିଶୀଳ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଥାନଚ୍ୟୁତ କରାଇବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ବିଜ୍ଞାନର କ୍ରମସମୃଦ୍ଧି ସାଧୂତ ହେଉଛି । 
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ବିଜ୍ଞାନର ରୂପ ୪୬୦ 


କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମାଲୋଚନା ଚଳାଇବା ପୂର୍ବରୁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ କୃଟ- ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରଭେଦ ନିର୍ଣ୍ଣୟରୂପୀ ସମସ୍ୟାଟିକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବିଚାର କରିବା ଏକାନ୍ତ ବାଞ୍ଚନୀୟ, କାରଣ 
ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ଗୁରୁଡ୍ଧ ଯଥେଷ୍ଟ ବେଶି। ଅପରିଣାମଦର୍ଶୀ ବିଚାର ଓ 
ତଦାଶ୍ରୟୀ ଦୃଢ଼ କାର୍ଯ୍ୟାନୁଷ୍ଠାନ ଯୋଗୁଁ ଅତୀତରେ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଗତିର ହାର ମନ୍ତ୍ରର ହୋଇଛି 
ଏବଂ ସମ୍ପୃକ୍ତ ବୈଜ୍ଞାନିକ ତଥା ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଏହା ଅଶେଷ କ୍ଷତିକାରକ ହୋଇଛି। 
କୋପେରନିକସଙ୍କ ସୌରକେନ୍ଦ୍ରିକ ତର୍ତଟିର ପ୍ରସାର ବିରୋଧରେ କାଥୋଲିକ୍ର ଚର୍ଚ୍ଚ ୧ ୬୧୬ 
ମସିହାରେ ଦୃଢ଼ ନିଷେଧାଞ୍ଞ ଜାରିକଲେ। ତତ୍କାଳୀନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଏହା ଏକ କୂଟ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଚିନ୍ତାଧାରାରୂପେ ଅପବାଦିତ ହୋଇଥୁଲା। ମାତ୍ର ୧୮୨୯ ମସିହାରେ ସେହି 
ଚର୍ଚ୍ଚର ବଡ଼ପଣ୍ଡାମାନେ କୋପେରନିକସୀୟ ମତ ସପକ୍ଷରେ ପ୍ରଭୂତ ପ୍ରମାଣ ଥୂବାର 
ଜାଣିପାରି ତାହାର ପ୍ରସାର ବିରୋଧରେ ଜାରି କରାଯାଇଥୁବା ନିଷେଧାଞ୍ଚକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହାର 
କରିନେଲେ । ୧୯ ୪୯ ମସିହାରେ ସୋଭିଏଟ ରଖିଆର କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିର ସେଣ୍ଟ୍ରାଲ କମିଟି 
ମେଶ୍ଡେଲୀୟ ଅନୁବଂଶିକୀକୁ ( Mendelian Genetics ) ଏକ କୃଟ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଧାରଣା 
ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କଲେ। ଏହି ତ୍ସ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ ସମର୍ଥନ ଜ୍ଞାପନ କରୁଥ୍‌ବା ଭାବିଲଭଵ ନାମକ 
ଜନୈକ ପ୍ରବୀଣ ବୈଜ୍ଞାନିକଙ୍କୁ ସେଣ୍ଟ୍ରାଲ କମିଟିର କଡ଼ା ନିର୍ଦଦେଶାନୁକ୍ରମେ କଳ୍ନସେନ୍ନଟ୍ରେସନ 
କ୍ୟାମ୍ପରେ ନିର୍ମମ ଭାବରେ ହତ୍ୟା କରାଗଲା। ମର୍ମନ୍ତୁଦ ଭାବରେ ଭାବିଲର୍ବଙ୍କର ମହାପ୍ରୟାଣ 
ଘଟିବାର କିଛି ବର୍ଷ ପରେ ସେହି କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିର ତୁଙ୍ଗ କର୍ଣ୍ଣଧାରମାନେ ପୁଣି ମେଣ୍ରେଲୀୟ 
ଅନୁବଂଶିକୀ ସମ୍ପର୍କୀୟ ଗବେଷଣା ଚଳାଇବାକୁ ଅନୁମତି ଦେଲେ। କାହାକୁ ବିଜ୍ଞାନର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯିବ ଓ କେଉଁ ପ୍ରକାର ଗବେଷଣାଶ୍ରୟୀ ସନ୍ଦର୍ଭଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶନ ପାଇଁ 
ଅନୁମତି ଦିଆଯିବ ? ସୋଭିଏଟ୍‌ ରୁଷିଆରେ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ପାର୍ଟିର ତୁଙ୍ଗ କର୍ମକର୍ରାମାନେ ଏ 
ପ୍ରଶ୍ନଟିର ନିଷ୍ପରିମୂଳକ ଉତ୍ତର ଯୋଗାଇ ଦେଉଛନ୍ତି। ପାର୍ଟି ତରଫରୁ ନିଷେଧାଜ୍ଞା ଜାରି 
କରାଯାଇଥ୍‌ବା ବିଷୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଗବେଷଣା ଚଳାଇବା ଦ୍ଵାରା କଠୋର ଦଣ୍ଡବିଧାନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ତୃରନ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଯାଉଛି। ସମ୍ପତି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ 
ଅବଶ୍ୟ ଉଦାର ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉଛି। ମାତ୍ର ଖୋଲାଖୋଲି ଭାବରେ ସ୍ଵକୀୟ 
ଗବେଷଣାର ଫଳ ଘୋଷଣା କରିବାପାଇଁ ଗବେଷକମାନଙ୍କୁ ଅବାରିତ ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳୁନାହିଁ 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ଜାତି ଓ ବୌଵିକତା (୮୯6 ଥମ inteligence) ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ପର୍କ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଶୀର୍ଷକ ବିବାଦୀୟ ସମସ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମୁସ୍ତ ଭାବରେ କେହି ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ହେଉନାହିଁ। ଉଭୟ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଗଣତାନ୍ତିକ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ କୃଟ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ନିର୍ଣୟ କରିବା ବ୍ୟାପାରଟିକୁ ଠିକଣା ରାବରେ 
ପରିଚାଳନା କରିବାପାଇଁ କୌଣସି ସୁସଂହତ ନୀତି କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉନାହିଁ। ବିଜ୍ଞାନ ଜଗତର 
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୪୬୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ପପ୍ପର୍‌, କୁହନ ଓ ଲାକାଟସ୍‌ଙ୍କ ଭଳି ଏହି ସମସ୍ୟାଟିର 
ସମାଧାନ ଦିଗରେ ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଚାଳନା କରୁଛରି । ଆଶା କରାଯାଉଛି ଯେ, ପ୍ରବୀଣ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ 
ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଯୋଗୁଁ କାଳକ୍ରମେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ କୂଟ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ନିର୍ଣ୍ଣକାରୀ 
ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ବକରୁ ଅଧଵକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ। 

ଏ ସମସ୍ୟାକୁ ଏକ ବୌଦ୍ଧିକ ବିଳାସ ରୂପେ ବା ଏକ କଜୃଟ-ସମସ୍ୟା ( Pseudo- 
problem) ରୂପେ ହେୟଜ୍ଞାନ କରିବା ଆଦୌ ବିଜ୍ଞତାର ପରିଚାୟକ ନୁହେଁ। ବିଜ୍ଞାନାଶ୍ରୟୀ 
ସଭ୍ୟତାର ଉତ୍ତରୋତ୍ତର କ୍ରମବିକାଶ ଏହା ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୁଵଧିଜୀବୀ ଏ ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହେବାର ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନାୟାସରେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିହେଉଛି। 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା 
ପ୍ରଫପ୍ନଲ୍ଲ କୁମାର ମହାରି 


ଉତ୍ତୟ ପୂର୍ବ ଓ ପଶ୍ଚିମରେ ସବୁ ଧର୍ମାଧାରିତ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ବିଶ୍ଵକଳ୍ପନା ତ୍ରିସ୍ତରୀୟ : ସ୍ର୍ଗ- 
ପୃଥ୍ବୀ ପାତାଳ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ‘ନର୍କ' ଆମର ପାତାଳ ସହିତ ତୁଳନୀୟ ନୁହେଁ 
ଭାରତୀୟ ପାତାଳରେ ସଭ୍ତ୍ଯ ସାମ୍ରାଜ୍ଯ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇଛି ଅନ୍ତତଃ ମହାକାବ୍ୟ 
ମହାଭାରତରେ ଏବଂ ଜଳଲୋକରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ନର୍କର ଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରାୟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏନାହିଁ। 
ତଥାପି ସାଙ୍କେତିକ ଭାବେ ନର୍କ ଓ ପାତାଳର ଜୀବନ ଏକାନ୍ତ ଅନ୍ଧାର ଓ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଜୀବନ। 
ଯନ୍ତ୍ରଣାର ପରିଭାଷା ଅଲଗା ଅଲଗା। ଏହି ପାତାଳ ଉପରେ ମଣିଷର ପୃଥ୍ବୀ ଉ୍ତୟ 
ଚେତନାରେ ରଖାଯାଇଛି। ସବା ଉପରେ ରହିଛି ସର୍ଟ । ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ, ମଣିଷ ନିଜର 
ବିଶ୍ଵ ଧାରଣାରେ ଦୁଇଟି ବୋଧର ସୀମାନ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ପୃଥୁବୀ ଓ ମଣିଷର ସ୍ଥିତି-ସ୍ଥାପନ 
କଳ୍ପନା କରିଛି। ଅନ୍ଧାର, ବିଜ୍ିନତା ଓ ସୀମିତ ଅନୁଭୂତିର ଜୀବନ ଯାହା ଯନ୍ତ୍ରଣାର ବିଭିନ 
ଉପସର୍ଗ ଧାରଣ କରେ ତାକୁ ଆମେ ନର୍କ ବା ପାତାଳ ଅନୁଭୂତି କହୁ। ସେହିପରି ସ୍ଥିର, 
ଦୁର୍ଘଟଣା ବିହୀନ, ଆନନ୍ଦର ସ୍ଵର୍ଗ ମଧ୍ୟ କଳ୍ପିତ ହୋଇଛି ଯେଉଁଠି ସମୟ ଓ ସ୍ଥାନ ଅନନ୍ତ 
ଅକ୍ଷୟ ଏବଂ ଅମୃତମୟ। ଏଇ ଦୃଇଟି ଦୁଃଖ ଆନନ୍ଦର ମେଟାଫର ପରି ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନର୍କ 
ମଝିରେ ଥୁବା ମଣିଷର ସ୍ଥିତି ତେଣୁ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର। ଯଦି କିଛି ଭୁଲ କରେ ତେବେ ନର୍କର 
ସୀମିତ ଜୀବନ : ଯଦି କିଛି ଭଲ କରେ ସ୍ଵର୍ଗର ଆନନ୍ଦ । ଏହି ଭୁଲ-ଭଲ ଚେତନା ମଣିଷ 
ପାଖକୁ କେମିତି ଆସିଲା କେହି ଠିକ୍‌ ଭାବେ କହିପାରି ନାହାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଯୁକ୍ତି କରିଛନ୍ତି ଯେ 
ଏ ପୃଥୁବୀ ଗୋଟିଏ ନୀତି ଶୃଙ୍ଖଳା ଏବଂ ଭଲ-ଭୁଲ ସବୁ ବିଶ୍ବର ପ୍ରାଣଶକ୍ତିରୁ ବାହାରେ | 
ମଣିଷ ଜାଣିପାରେ କେଉଁଟା ଭୁଲ କେଉଁଟା ଠିକଵ। ନଦୀ ଅତଡ଼ା ଖାଇଲେ କିମ୍ବା ମେଂ 
ମାସରେ ଆମ୍ବ ନ ଫଳିଲେ ମଣିଷ ଜାଣିପାରେ କିଛି ଭୁଲ ହୋଇଛି କେଉଁଠି। କାରଣ 
ମଣିଷଟା ବଡ଼ ଅସହାୟ | ସବୁବେଳେ ଗୋଟିଏ ମୃତ୍ୟୁଭୟ ମାଟିରେ ( ପୋଡ଼ା ପୋତା ହେବା 
ଉଭୟ) ମିଶିଯିବା ଭୟ ମଣିଷକୁ ଘାରି ରଖେ। ଏହି ମୃତ୍ୟୁରେ ଅନ୍ୟ ସାଧାରଣ ପ୍ରତିଶବ୍ଦ 
ଯଥା : ଦୃଃଶ୍ଚିନ୍ତା ରୋଗ, ଅଭାବ, ଏକାକୀତୃ ଏବଂ ଅତି ମାମୁଲି ଟେନସନ୍‌ ପ୍ରତି ପଲକରେ 
ମଣିଷର ସ୍ଵାୟୁ ମଣ୍ଡଳକୁ ସତର୍କ ରଖନ୍ତି। ମଣିଷ ଏଇ ପ୍ରତି ପଲକର ମୃତ୍ୟୁ ବିରୋଧରେ 
ଲଢ଼େ। କେତେବେଳେ ଭଲରେ, କେତେବେଳେ ଭୁଲରେ। ମୃତ୍ୟୁରେ ଏକମାତ୍ର ଶତ୍ରୁ ହେଲା 
ପ୍ରେମ। ପ୍ରେମହିଁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼ିବାପାଇଁ, ମୃତ୍ୟୁର ଡରାଣ ପ୍ରତିହତ କରିବାପାଇଁ 
ଏକମାତ୍ର ମଣିଷ ଅସ୍ତ୍ର । ପ୍ରେମହଁ ଦେବତ୍ଵର ପ୍ରଶାଚି। ଏହି ପ୍ରେମ ସ୍ଵର୍ଗ ପାଖରେ ମଣିଷକୁ 
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୪୬୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପହଁଚାଇ ପାରେ । ପଶୁପକ୍ଷୀ, କୀଟପତଙ୍ଗ, ଗଛମାଛ, ସବୁ ପ୍ରଜା, ସବୁ ପ୍ରଜାପତିକୁ ଭଲପାଇ 
ଯିଏ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ପୃଥ୍ବୀର ବଡ଼ ପ୍ରେମମୟ ଆତ୍ମାର 
ସମ୍ମାନ ଦେଉ। ଯିଶୁ, ରାମ, ବୁଦ୍ଧ, କୃଷ୍ଣମାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵ ପ୍ରେମିକର ଆସନ ଦେଉ। କିନ୍ତୁ ଏପରି 
ଦେବୋପମ ଭଲ ପାଇବାର ମାନବୀୟ ଶକ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକାଶ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ବା 
ସେପରି ପ୍ରେମଶକ୍ତି ଆତ୍ମାରେ ଧାରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଅନେକ ସମୟରେ ସେମାନେ ପ୍ରେମର 
ବିପରୀତ “ଘୃଣା” କୁ ଆଧାର କରି ବଞ୍ଚନ୍ତି, ଉଦାସୀନ ବ୍ୟକ୍ତିବାଦୀ ହୁଅନ୍ତି । ଘୃଣାରେ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ମଧ୍ୟ ମଣିଷର ପୃଥୁବୀରେ ଅଡି ବିସ୍ତୃତ । ଏହି ସାମ୍ରାଜ୍ୟରେ ଦୟା, କ୍ଷମା, ପ୍ରେମ ବଦଳରେ 
ହତ୍ୟା, ଚକ୍ରାନ୍ତ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ମିଥ୍ଯା ଏବଂ ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନର ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଗୁଣ-ଉପାଦାନ ପ୍ରଚୁର 
ମିଳେ। ଘୃଣା, ନର୍କର ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଏବଂ ପ୍ରେମ ସ୍ଵର୍ଗ ସ୍ଥାପନ କରେ। ମଣିଷ ଏଇ 
ନର୍କ ଓ ସ୍ଵର୍ଗ ମଝିରେ ଏକ ସଂଘର୍ଷରତ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ମୃହୁର୍ଭରେ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଜିଣିବା ଚେଷ୍ଟାରେ 
ସେ ଭଲ-ଭୁଲ୍‌ ଉଭୟ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୁଏ। ଚେଷ୍ଟାକରି ମଧ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଗ ପାଏନା। କୁଲ୍ଧ 
ସୁଧାରିବା ଚେଷ୍ଟା କରି ବେଶି ବେଶି ଭୁଲ୍ଲ୍‌ କରେ। ଆଉ ଯିଏ ଏହି ଭୁଲ୍ଵର ପୃଥ୍‌ବୀରେ ଭଲ 
କରିପାରେ ସେ ଦେବତା ହୁଏ। ନାୟକ ହୁଏ। ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ସ୍ଵର୍ଗ-ପୃଥ୍‌ବୀ-ନର୍କକୁ 
ଗୋଟିଏ ଯୁକ୍ତିରେ ବାନ୍ଧି ଦିଏ । ମଣିଷ ଯଦି ପାପ (ଭୁଲ୍‌) କରେ ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ ତାର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ 
କରିବାକୁ ହୁଏ। ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ପରେ ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନରେ, ବିଶେଷ କରି 
ଭାରତରେ, ଆମେ କର୍ମତତ୍ସସ ଗ୍ରହଣ କରୁ। ପ୍ରାରନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମଣିଷର ବର୍ଭମାନର 
ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ସହିତ ଭଲ କଲେ ଆରଜ୍ଚନ୍ସରେ ପୂଣ୍ୟ ମିଳେ ବୋଲି ମଧ୍ୟ କହୁ । 
ଅର୍ଥାତ ଉପସ୍ଥିତ ଜୀବନର ଯନ୍ତ୍ରଣା ବା ବିଳାସକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ଲିପ୍ର କରି ଦେଉ | ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ସତି 
ପାଇଁ ଦାୟୀ ନୁହେଁ। ବ୍ୟର୍ତି ଯେଉଁ ସ୍ଥିତି ତିଆରି କରେ ସେଥୁରେ ତାର ସାର୍ଥକତା। ଭାରତୀୟ 
ଦର୍ଶନରେ ମଣିଷର ସାମଗ୍ରିକ ପାପବୋଧ ନାହିଁ। ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ତତ୍ସରେ ( Original Slin) 
ମୌଳିକ ପାପଚେତନା ମଣିଷର ଜନ୍ମକୁ ପାପସଂଭୂତ କରେ । ସେହିପରି ଚେତନା ଭାରତୀୟ 
ଜୀବନବୋଧରେ ନାହିଁ। ଏହି ମୌଳିକ ପ୍ରଭେଦ ସତ୍ଗେ ମଣିଷର ଜୀବନବୋଧ ଓ ବିଶ୍ଵକଳ୍ପନା 
ଗ୍ରୀସ୍‌ଟ ରୋମ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ, ଭାରତ, ଚୀନ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ମୁଖ୍ୟ ସଭ୍ୟତାରେ ପ୍ରାୟ ଏକା ପରି । ଏହି 
ଏକତା ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ ଲାକ୍ଷଣିକ ବିଭିନ୍ନତା ଯଥା ବିଶ୍ଵାସ, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ବିଚାରଧାରାରେ 
ଛୋଟ ବଡ଼ ଆଞ୍ଚଳିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଅବଶ୍ୟ ରହିଛି। ଇତିହାସର ପ୍ରସାରଣରେ ଅନେକ ବିବର୍ଭନ 
ମଧ୍ୟ ସଂଘଟିତ ହେଉଛି। କାଲିର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଆଜି କୁସଂସ୍କାର ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି ଯେମିତି ସତ୍ୟ 
ପ୍ରଥା। ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ରାଜତନ୍ତ୍ର ବା ଏକଛତ୍ର ଶାସନର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ଧର୍ମ 
ବା ଜାତି ସଂସ୍କୃତିର ଆଧୂପତ୍ୟ ନାହିଁ। ଏହି ପୃଥ୍ବୀରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନ ପରି ନିଜର ଜୀବନ 
ଗଢ଼ିବ। ନ୍ୟାୟ, ଦୟା, କ୍ଷମା ପାଇଁ ମନ୍ଦିର ଗୁରୁଦ୍ଧାରା ଯିବ ନାହିଁ। ଯିଶୁ କିମ୍ବା ମହମ୍ମଦ ଆଗରେ 
ଦୁଃଖ କହିବ ନାହିଁ। ଯଦି ସେଗୁଡ଼ିକ ସେ କରେ ଓ ତାର ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ଅଭ୍ୟାସ ଛାଡ଼ି ପାରେ 
ନାହିଁ ତେବେ ସେ ଅଭ୍ୟାସ ତାର ଏକାନ୍ତ ବ୍ୟଲ୍ତିଗତ। ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ସଭ୍ୟତାରେ ଧର୍ମାଧାରିତ 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୬୪ 


ଜୀବନ କଳ୍ପନା ନାହିଁ । ପୃଥ୍ବୀର ସବୁ ଦେଶରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଜନ ସମର୍ଥନ ବେଶି ମିଳିବାର 
କାରଣ ହେଲା ଏହି ଧର୍ମ-ସ୍ବାଧୀନତା (ବା ନିରପେକ୍ଷତା)। ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଇଛାର ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚିପାରେ। ନିଜ ଇଛାର ପୃଥ୍ଦୀ ଗଢ଼ିପାରେ। ସ୍ଵର୍ଗ -ମର୍ଭୟ- ପାତାଳ ଚିନ୍ତାରୁ ମୂକୁଳି ଅନ୍ତତଃ 
ନିଜ ଇଛାର ଭଗବାନ ପରି ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ମଣିଷ ବଞ୍ଚିପାରେ। ଗଣତନ୍ତ୍ରରେ ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କ 
ଅପେକ୍ଷା ସମୟ - ସ୍ଥାନର ପୃଥ୍ବୀ ବେଶି ଭାବେ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାକର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ। ମଣିଷର 
ବଞ୍ଚିବାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀ କେବଳ ସମୟ ହୋଇଯାଏ। ଅନନ୍ତ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ କମି କମି ଆସେ। 
ଏପରି ବିବର୍ରନ ଚାଲିଆାଏ। ଏବେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ଆମେ ଭୋଗ କରୁଛୁ ତାହା ହେଲା 
ଧର୍ମମଣ୍ଡଳରୁ ଧର୍ମନି ଲିପ୍ତ ( 5 6୯ଧାa୮) ବିଶୃର ପରିବର୍ଭନ । ଏ ପୃଥ୍ବୀ ବିଶ୍ାସ- ନିରପେକ୍ଷ । 
ଏଠି ବ୍ୟ୍ତି ହିଁ ତାର ବିଶ୍ଵର ଭଗବାନ। 

କିନ୍ତୁ ଏହି ସମସ୍ତ ବିବର୍ଭନ-ମାୟା ମଧ୍ୟରେ ଉପସ୍ଥିତ ସମୟ, ଇତିହାସ ବା ଅତୀତ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ ନିଜର ମୂଲ୍ୟାୟନ ପାଇଁ। ବ୍ଯକ୍ତି ଯାହା କରେ, ତାର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଉପରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବାକୁ ହୁଏ । ବ୍ୟକ୍ତି ଇଡିହାସ ବିଜ୍ଛିନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହାର ଇତିହାସ 
ନାହିଁ ତାର କୌଣସି ସ୍ଵର୍ଗ ସ୍ଵପ୍ନ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ। ଉପସ୍ଥିତ ମୃହୁର୍ଭରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କର 
ଅନୁଭୁତି ପାଏ। ବିଂଶ ଶଡାଦୀର ଶେଷ ବର୍ଷରେ କୋଟି କୋଟି ଅନୁଭୂତିର ଇତିହାସ ନେଇ 
ଆମେ ଏକବିଂଶ ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ଅପେକ୍ଷା କରିଛୁ ସେମାନେ ବୋଧେ ଭୁଲ୍‌ କରୁଛନ୍ତି। 
ଅନ୍ୟ ଏକ ନୈତିକ ଭୁଲ୍‌ : ଉପସ୍ଥିତ ମୃହୁର୍ରରେ ବଞ୍ଚି ନ ପାରିବା ଭୁଲ୍‌ ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କକୁ 
ଏଇଠି ଦେଖି ନପାରିବା ଭୁଲ୍‌। ତେଣୁ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ଆଧୁନିକଡାର ଦୀର୍ଘ ଶତାଦ୍ଦୀ ଯାତ୍ରା 
ପରେ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ ମଣିଷ ମୃତ୍ୟୁଭୟ ଜିଣିବା ପାଇଁ ଯାହା ଯାହା କରିଛି ¬ ଯୁଦ୍ଧ, ହତ୍ୟା, 
ପ୍ରେମ ଘୃଣା ବୁବିଜ୍ଞାନର ଇତିହାସ - ସେଥୂରେ କେବଳ ଉପସ୍ଥିତ ମୃହୁର୍ଭଟିଏ ରହିଛି। 
ମଣିଷର କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵର୍ଗ-ନର୍କ ସମୀକ୍ଷା କରି କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଅନନ୍ତ ଓ ଅମର 
ହେବାପାଇଁ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଆଗ୍ରହ କମି ଆସିଛି। ଏବେ ଯେଉଁ (quality time) 
ଗୁଣାମ୍‌କ ସମୟ କଥା କୁହାଯାଉଛି ତାହାହିଁ ବୋଧହୁଏ ମଣିଷର ପ୍ରେମ ଓ ହତ୍ଯାର 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀ। ଗୋଟିଏ ମୃହୁର୍ଗର ନିଷ୍ପରିରେ ରାମ ବନବାସ ଯାଏ, ଅଡ଼ୁନ ନପୁଂସକ ହୁଏ 
ଓ ଦ୍ରୌପଦୀ ପାଞ୍ଚପତି ପାଏ। ବିଭିନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କର ମୃହୁର୍ଭକର ନିଷ୍ଠରିରେ ଇତିହାସ 
ତିଆରି ହୁଏ। ଇତିହାସ ପାଖରେ କୌଣସି ନୈତିକ ଗୁଣ ନାହିଁ। ଇତିହାସ ଗୁଣନିିପ୍ତ। 

ଏପରି ଏକ ଗୁଣ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଇତିହାସର ପୃଥ୍‌ବୀରେ କୌଣସି କୋଣରେ କଣ ଘଟେ 
ତାହା ମଣିଷ ସମ୍ପର୍କରେ ଶେଷ କଥା ନୁହେଁ। ଏପରି ଘଟଣା ଘଟି ଚାଲିବ। ଦେବତ୍ଧ ଓ 
ପଶୁଡ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଅସମାହିତ ଦ୍ଵନ୍ଦ ନୂଆ ନୂଆ ତର୍କ ସୃଷ୍ଟି କରିବ! ସବୁ ଇତିହାସକୁ ଆମେ 
ବର୍ଭମାନ କହି ସମଗ୍ର ମାନବ ଜାତିକୁ ଆମର ସମସାମୟିକ କହିଲେ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ତାର 
ମୃହୁର୍ଭ କୁ ହିଁ ଚିରନ୍ତନ କହିବ। ଅଲଗା ଭଗବାନ ଭାବେ ଉତ୍ଭା ହେବାକୁ ଚାହିଁବ। ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହିଁ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଣିଷ ଓ ତାର ପୃଥ୍ବୀ ଧ୍ଵଂସ ପାଇ ନାହାଁନ୍ତି। କାୟାର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୪୬୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପୃଥ୍ବୀରେ ମାୟାର ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ଏପରି ଗୋଟିଏ ପୃଥ୍‌ବୀର ଇତିହାସର “ଚେତନା” ନେଇ 
ସାହିତ୍ୟିକ, ଦାର୍ଶନିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ... ଶ୍ରମିକ ତାଙ୍କ ନିଜ ମୃହୁର୍ଭରେ ମାନସିକ ଓ ଶାରିରୀକ 
ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ କାମ କରନ୍ତି । ଆଶା- ଅଭିଳାଷ, ଅହଂ - ଅଭିମାନ ଅନୁପାତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ତେଣୁ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ସମୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀ ବା 
ଦର୍ଶନ ବା ଦୃଷ୍ଟି ସ୍ଥିର କରିବାକୁ ହେବ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟି ବା ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ସମୟରେ 
ସମାଲୋଚକର “ ମୂହୁରର' ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ମାନବ ଜାତିର ଇତିହାସ କିମ୍ବା ଭବିଷ୍ୟତ 
ସୁରକ୍ଷା ବିଚାରକୁ ନେଇ ମଣିଷ ସବୁବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ। ହେଲେନ୍୍‌ ଟୋରି କଲେ 
ଟ୍ରୟ ଜଳେ, ସୀତା ଚୋରିକଲେ ଲଙ୍କା! ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ‘ଭୁଲୁ' କଲେ ଭୁଲ୍‌ ବଢ଼ିଚାଲେ। 
ମନ୍ଦଶଭ୍ତିର ପ୍ରାବଲ୍ୟରେ ପୃଥୁବୀ ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ। ସମୟର ପଲକମାନଙ୍କରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଅଭିଳାଷର ଭାର ପଡ଼େ । ତେଣୁ ସମୟକୁ ଏକ ଅମୋକ୍ଷ ¬ ବର୍ଭମାନ କହିଛନ୍ତି ଟି.ଏସ୍‌.ଏଲିୟଟ୍‌ 
(Time Past...eternally unredeemable)! ଯେଉଁମାନେ ସମୟର ମାଙ୍କଡ଼ 
ଡିଆଁରେ ବିଶ୍ଧାସ କରି ମୁହୂର୍ଭମାନଙ୍କୁ ଅସଂଲଗ୍ଧ ଓ ଅସଂପର୍କୀତ କହନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 
ସମୟ ଅମୋକ୍ଷ। ସ୍ଥିତିବାଦୀଙ୍କ ବିରୋଧ କରି ଯେଉଁମାନେ ସମୟକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ( personal 
me) କହନ୍ତି ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିର ଇଛାରେ ସମୟ ପରିଚାଳିତ ହୁଏ କହନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସମୟ ପାପ-ପୂଣ୍ୟର ଆଧାର ନୁହେଁ। ବ୍ୟଲନ୍ତିର ଇଛା ହିଁ ସମୟକୁ ଗୁଣ ଦିଏ। ମୂଲ୍ୟ ଦିଏ। 
ବିଶ୍ନାସ ଦିଏ । ସମୟ ମଣିଷର ଚେତନାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀ୍‌ ତାର ଚେତନାର ନିୟାମକ ନୁହେଁ। 
ସମୟ କେବଳ ବାସ୍ତବ । ବ୍ୟଲ୍ତିର ଇଛା ହିଁ ପୃଥ୍‌ବୀର ବାସ୍ତବ ଯାହା ମ ଥିଷର ଚିନ୍ତା-ଶ୍ରମ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ଏହି ଯୁକ୍ତିରେ ଜୀବନ ଓ ବିଶ୍ଵପ୍ରତି ପ୍ରେମ, ଘୃଣା କିମ୍ବା ଉଦାସୀନତା ଅପେକ୍ଷା 
ଗୋଟିଏ ହେୟଭାବ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଏ। ଜୀବନକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମୂଲ୍ୟହୀନ ମନେକରି ନିଜ ଇଛାର 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଗଡ଼ିବା ପାଇଁ ମଣିଷ ସବୁ ଭଲ-ଭୁଲ୍‌ କରେ। ପୃଥ୍ବୀର ମୃତ୍ୟୁଭୟକୁ ବେଖାତିର 
କରି ମଣିଷ ଡାର ବଞ୍ଚିବାର ବାଟ ଖୋଜେ। ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ଅନ୍ୟର ସୁଖ ଆନନ୍ଦ 
ହରଣ କରେ। କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଭଲ-ମନ୍ଦର ତରାଜ୍ୁରେ ତଉଲେ ନାହିଁ। ନିଜ ଇଛା- 
କର୍ମରେ ନିଜର ବିଶ୍ଵାସ ସୃଷ୍ଟି କରେ। 

ସବୁ ଦର୍ଶନ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଭ୍ୟାସ ଭିତରେ ମଣିଷଟା ସବୁବେଳେ ଗୋଟିଏ ଅମରତ୍ସର 
କାମନା ରଖେ। ବମ୍‌ ପକାଇ ନିରୀହ ଲୋକକୁ ହତ୍ୟା କରିବା ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନେଇ ଗର୍ବ କରେ ଓ ତାକୁ ସ୍ମରଣୀୟ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। ଅମର ହେବା ପାଇଁ 
ଭଲ କାମ କରିବା ବିଶେଷ ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ। (ଆମେ ହିଟ୍‌ଲର୍‌କୁ ମଧ୍ୟ ମନେ ରଖିଛୁ) 
ଯିଏ ଭଲ ବା ଭୁଲ୍‌ କାମ କରି ମଣିଷର ସ୍ଥିତିକୁ ଆଶ୍ଧାସନା କିମ୍ବା ଆତଙ୍କ ଦିଏ ସେ ଆମପାଇଁ 
ଅମର | ମଣିଷର ଇତିହାସ, କାବ୍ୟ, ପୁରାଣ, ମିଥ୍‌ରେ ଆମେ ‘ଦେବତା ଓ ଚରାକ୍ଷସଂ ମାନଙ୍କୁ 
ଏକାଠି ରଖି ବିଶ୍ଵକନଳ୍ପନା କରିଛୁ। ଦୁଃଷ୍ଟ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ଧର୍ମ, ପ୍ରଶାସନ, ରାଜନୀତିର 
ବିଭିନ୍ନ କୌଶଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛୁ। ଫଳରେ 'ଭଲଂ ମଧ୍ୟ ଭୁଲ୍‌ କରି ହିଁ 'ଭୁଲ୍‌”କୁ ସୁଧାରି 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୬୬ 


ପାରେ ବୋଲି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଗଢ଼ିଛୁ। ଶକୁନିର ବିଚକ୍ଷଣ ବୁବ୍ଧିକୁ ପରାଜିତ କରିବାପାଇଁ ଦାର୍ଶନିକ, 
ଯୋଦ୍ଧା, କୂଟନୀତିଜ୍ଞ କୃଷ୍ଣ ଶକୁନିରେ ପରିଣତ ହେଲେ। ଶକୁନିର ଜଡୁଗୃହକୁ କୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ଦ୍ରୌପଦୀ ସ୍ଵୟଂବର ଏବଂ ରାଜସୂୟ ଯଜ୍ଞର ଉତ୍ତରରେ ଶକୁନିର ପଶାକାଠି ଉଭୟ କୃଷ୍ଣ ଓ 
ଶକୁନିକୁ ଗୋଟିଏ ମଞ୍ଚରେ ଠିଆ କରୁଛି। ଫଳରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ଯେଉଁ ମହାବିନାଶରୁ ମୋଟେ 
ସାତଜଣ ବରିଥୂଲେ। 

ତେବେ ଭଲ-ଭୂଲ୍ର ବାସ୍ତବ ସମୀକ୍ଷାରେ କିଏ ଭଲ କିଏ ଖରାପ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ। 
କାରଣ ମୃତ୍ୟୁ ଭୟରେ ପୃଥୁବୀରେ ମୃତ୍ୟୁ ପାଖରେ ହିଁ ପହଞ୍ଚନ୍ତି ଉଭୟ କୃଷ୍ଣ ଓ ଶକୁନି। 
କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆଦର୍ଶ, ଦର୍ଶନ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଅପାର ଶକ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଏ ମୃତ୍ୟୁର ମହାକ୍ଷେତ୍ରରେ। 
ଭଲ ବା ଭୁଲ୍ଲର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହୁଏ ମୃତ୍ୟୁରେ! ମୃତ୍ୟୁ ଦ୍୍ଡ ମଣିଷର ଶେଷ ପୂରୁଷକାର। ସବୁ 
ଯୁକ୍ତି ଆଲୋଚନା, ସାଲିସ୍‌ -ମାଜଣା ବିଫଳ ହେଲେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମୃତ୍ୟୁ ଭୟ ଡେଇଁବା ପାଇଁ 
ଜଣେ ହତ୍ୟା ମଧ୍ୟ କରିପାରେ । ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବା ପାଇଁ ନିଜେ ବିଚାରକ ଓ ଘାତକ 
ହୁଏ। ତାର ପୃଥୁ୍‌ବୀର ଗତି ମୋଡ଼ି ଦିଏ ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାଧନ ପାଇଁ। ଯୁଦ୍ଦଘୋଷଣା 
କଲାବେଳେ ଭାବେ ନାହିଁ ଅତୀତ କିମ୍ବା ଭବିଷ୍ୟତ। ଯୁଦ୍ଧଘୋଷଣା ବା ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ ଦେବାପାଇଁ 
ସେ ବିଶ୍ଵାସ (ଧର୍ମ-ସଂସ୍କୃତିର ବିଶ୍ଵାସ) ଓ ଆଇନ୍ଵ ଗଢ଼େ। ତାର କାର୍ଯ୍ୟର ସପକ୍ଷଯୁକ୍ତି 
ପ୍ରଚାର କରେ। ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧରେ ଜର୍ମାନୀର ଗୋବେଲ୍ବସ ମିଛକୁ ବାରମ୍ବାର ଦୋହରାଇ 
ସତ ପ୍ରମାଣିତ କରୁଥ୍‌ଲେ ସାମୟିକ ଭାବେ। ମିଛ ବା ଭୁଲ୍ଲ ପାଇଁ ମଣିଷର ଯେତିକି 
ଆକର୍ଷଣ ଭଲ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାୟ ସେତିକି। ଭୁଲ୍‌ ଏକ ମେଜିକ୍ର ପରି ଯାହା ଇପ୍‌ସିତ 
ବାସ୍ତବ ତଡ଼କ୍ଷଣାତ୍ବ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ। ତନ୍ତ୍ର ମନ୍ତ୍ର ପରି ମନ୍ଦଶ୍ତି ମଧ୍ଯ ଇଛାର ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ଗଡ଼ିପାରେ। ତେଣୁ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେକୌଣସି ମୂଲ୍ଯବୋଧର ଚିରନ୍ତନ ପ୍ରଭାବ ନାହିଁ। 
ମତେ ଯାହା ଭଲ ଲାଗିଲା ମୁଁ କରିବି। ପ୍ରତିରୋଧ ହେଲେ ଯୁକ୍ତି କରିବି। ଯୁକ୍ତି ପରାସ୍ତ 
ହେଲେ ଆକ୍ରମଣ କରିବି। ମୋର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମୁଁ ନିଜେ ଗଢ଼ିବି। ଏହି ବିବର୍ଭିତ ବିଶ୍ବାସରେ 
ଆଜିର ବିଶ୍ଵ ବହୁବିଶିବାସରେ ବିଭାଜିତ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାଷା-ଧର୍ମ-ଢାତି ନିଜର ଅଧୂକାର 
ପାଇଁ ଚିଳାର କରଚ୍ତି। ଆତଙ୍କରାଜ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ବୁଲେଟ୍‌ର ଭାଷା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସହଜରେ 
ବୁଝା ପଡ଼ିଯାଏ କାରଣ ତାହା ମୃତ୍ୟୁର ଭାଷା । ମୃତ୍ୟୁ ଜିଣି ଅମର ହେବାପାଇଁ ମଧ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁ 
ହିଁ ମାଧ୍ୟମ ଭାବେ ବ୍ୟବହୃତ ହୁଏ । ଭାରତରେ ନୂତନ ରାଜ୍ୟଗଠନ (ବନାଞ୍ଚଳ ଭତ୍ୟାଦି ) 
ହେବା ପଛରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସପକ୍ଷ ଯୁକ୍ତି ରହିଛି ତାହା ଗୋଟିଏ ଢାତି ଓ ତାର 
ଭୌଗଳିକତାକୁ ଏକାନ୍ତ ଭାବେ ଭୋଗକରି ରାଜତ୍ଵ କରିବାର ଲାଳସା ରହିଛି। ପୂର୍ବରୁ 
ତେଲେଙ୍ଗାନା, ଏବେ ବିବର୍ଭ ଓ ଅନ୍ୟ ଆଞ୍ଚଳିକ ଜାତିମାନେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଜ୍ୟ ଦାବି କରିବା 
ପଛରେ ଏହି ନିଜେ ଭାଗ୍ୟବିଧାତା ହେବା ସ୍ଵପ୍ନ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରେରଣା। ଏହି ସ୍ଵପ୍ନ ସାର୍ଥକ କରିବା 
ପାଇଁ ଭଲ ଭୁଲ୍ବର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଯାହା କରାଯାଇପାରେ ତାହା 
ଭଲ (Ends determine the means)! 
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୪୬୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏହି ପୃଥ୍ବୀ ଓ ତାର ମଣିଷମାନେ ଏତେ ପ୍ରକାରରେ ବିଭାଜିତ ଯେ ମଣିଷ ପଣିଆ 
କହିଲେ କେଉଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଗୁଣ ବୁଝାଯାଏ ନାହିଁ। ଘଟଣା ଓ ସମୟକୁ ନେଇ ମଣିଷର କାର୍ଯ୍ୟ 
ସମୀକ୍ଷା କରିବା ଛଡ଼ା ମଣିଷର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ କରିବା ପ୍ରାୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ! ଏବଂ ସମୀକ୍ଷାର 
ମାନଦଣ୍ଡ ମଧ୍ୟ ମଣିଷର ବିଶ୍ଵାସ-ଅବିଶ୍ାସ ଭଲ-ମନ୍ଦ ଯୁକ୍ତିରୁ ଆସେ। ମଣିଷ ପାଇଁ 
ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ କରି ହୁଏ ନାହିଁ ଯେହେତୁ ତାର ବାସ୍ତବ କୌଣସି ବିନ୍ୟାସ ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ। 
ଗୋଟିଏ ଧାରା ବା ଲୟରେ ମଣିଷର ବିଶ୍ଧାସ ଗତି କରେ ନାହିଁ। ଲାଳସା, ଘୃଣା, ପ୍ରେମ, 
ପ୍ରତିଶୋଧ, ପ୍ରତାରଣା ଓ ଆମ୍ମତ୍ୟାଗ ଏତେ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବେ ପ୍ରଘଟିତ ହୁଏ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରଗତି 
ବା ବୁଝିହେଉଥ୍‌ବା (pattern) ଶୈଳୀ ପରିସ୍କାର ହୁଏ ନାହିଁ। ସେକ୍ସପିୟରୁଙ୍କ ଅଥେଲୋ 
ଭଲ ପାଇ ବାହା ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସପ୍ତାହକ ଭିତରେ ଡେସ୍‌ଡିମୋନାକୁ ସନ୍ଦେହ କରି ତଣ୍ଟି 
ଚିପି ମାରିଦିଏ। ଅଥେଲୋର ପ୍ରେମ ଯିଶୁ, କୃଷ୍ଣ ରାମ ବା ମଜ୍‌ନୁର ପ୍ରେମ ଭାବ ସହିତ 
ତୃଜନୀୟ ନୁ ହେଁ। ସେହିପରି ଅରୁନ୍ଧତୀ ରାୟଙ୍କ ନାୟିକା କାଲିର ଅପେକ୍ଷାରେ ଆଜିକୁ କାହିଁକି 
ବିଷର୍ଣ୍ଣ କରେ ମଧ୍ଯ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ଲକିନ୍ରଭାର୍‌ ବା ଆମର କୃଷ୍ଣ ପରି 
ଅପହରଣ କରି ପ୍ରେମିକାକୁ ନିଜର କରନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନେ ବିରହ କଵ୍ଵାଳା ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନରେ, 
ଶକୁନ୍ତଳା ପରି ଜଳି ଚଳି ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିବାଦ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସୀତାପରି ସ୍ଵାଭିମାନୀ ମାତାର କର୍ରବ୍ୟ 
ପାଳନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି ଦେଖି ହେବ ନାହିଁ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି, ଅନୁଷ୍ଠାନ, ଗୋଷ୍ଠୀ, 
ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ରାଜ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ଅଲଗା ଅଲଗା ବିଶ୍ଧାସରେ ସେମାନଙ୍କର ବାସ୍ତବ ଗଢ଼ିବା ପାଇଁ 
ସମୟର ଗର୍ଭଗୃହରେ ଉଜ୍କର୍ଷ ସାଧନା କରନ୍ତି। ଯିଏ କିଛି ନ କରି ନିର୍ଲିପ୍ଟ ଅକର୍ମା ହୁଏ ତାକୁ 
ଆମେ ମଣିଷ କହିବା ଲାଗି କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରୁ। 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ପାଦରେ ଆମେ ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ନିଜକୁ ଆବିଷ୍କାର କରୁଛୁ 
ଯେଉଁଠି ମାନବିକତା, ମାନବଧର୍ମ ପ୍ରଭୃତି ବହିପଡ଼ା କଥା ଅର୍ଥହୀନ । ବ୍ୟକ୍ତି ବା ଗୋଷ୍ଠୀ ତାର 
ମାନବଧର୍ମ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ । ଏହି ଅଲଗା ପୃଥୁବୀ ଗଡ଼ିବା ଇଛା ପଛରେ ମଧ୍ୟ ରହିଛି ସେହି 
ମୃତ୍ୟୁ ଭୟ-କାଳେ ମୁଁ ବା ଜାତି ବା ଧର୍ମ ଧ୍ବଂସ ହୋଇ ଯିବକି ? ସେଥୂଲାଗି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ 
ସନ୍ଧାନରେ ମୃତ୍ୟୁ ବିପକ୍ଷରେ ସଂଗ୍ରାମ କରି ନିଜ ପାଇଁ ଆଶ୍ଵାସନା ଯୋଗାଡ଼ କରିବାରେ ମଣିଷ 
ବିଜ୍ଦିନନ ଭିନ୍ନ ଓ ଏକା। ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଆସିଲା ବେଳେକୁ ଆମର ପୃଥୁବୀ ଲକ୍ଷେ 
ବିଭାଜନରେ ଅସ୍ଥିର। ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସଭ୍ୟତାର ଶେଷ ଦୃଶ୍ୟର ଯନ୍ତ୍ରଣା ପୃଥ୍୍‌ବୀକୁ ଏପରି 
ସଙ୍କଟରେ ପକାଇଛି ଯେଉଁଠୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବା ସହଜସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ। ଶୋଷଣ ଓ ଶୋଷିତ ସମ୍ପର୍କ 
ଛଡ଼ା ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ଅନ୍ୟ ସମ୍ପର୍କ ଗଡ଼ି ଉଠି ନାହିଁ। ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରାୟୋଗିକ କୌଶଳର 
ସହାୟତାରେ ମଣିଷ ଏପରି ଏକ ଉନ୍ମାଦ ଅଧୂବକାରରେ ମତ୍ତ ଯେ ପୃଥୁ୍‌ବୀରୁ ସଭ୍ୟତା 
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ସମାଲୋଟକର ସମସ୍ୟା ୪୬୮ 


ହଜିଯିବାର ଅବସ୍ଥା ଆସିଗଲାଣି। ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଏରିକଵ ହବ୍ରସବାମ୍‌ ( Eric 
Hobsbawm)w (Age of Extremes) ‘ଏଚ୍‌ ଅଫ୍ବ ଏକ୍ସଟ୍ରିମ୍‌ସ” ପୁସ୍ତକର 
କେତୋଟି ଧାଡ଼ି ଉଦ୍ଧାର କରୁଛି : 

...We live in a world captured, uprooted and transformed by 
the titanic economic and techno-scientific process of the 
development of capitalism, which has dominated the past two or 
three centuries. We know, or at least it is reasonable to suppose 
that it cannot go on ad Infinitum. The future cannot be a 
continuation of the past, and there are signs, both externally, and, 
as it were, internally, that we have reached a point of historic 
crisis. The forces generated by the techno-scientific economy are 
now great enough to destroy the environment, that is to say, the 
material foundation of human life... We do not know where we 


are going (P. 584-85). 

ମଣିଷ ଇତିହାସର ଉପସ୍ଥିତ ମୃହୁର୍ଭରେ ଆମେ କେଉଁଠିକୁ ଯିବୁ ଜାଣି ନାହୁଁ। କାରଣ, 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ (ଧର୍ମ-ଢାତି-ଭାଷା) ପ୍ରଭାବ, ପ୍ରତିପରି, ଧନ, ବିଜାସ ବଢ଼ାଇବାରେ 
ବ୍ୟସ୍ତ । “ଆମ ବଣ-ଜଙ୍ଗଲ”” ଆମେ କାଟିବୁ ଆମର ମାଟିର ଆମେ ଭୋଗ କରିବୁ। 
କାଶ୍ମୀରୁରୁ ହିନ୍ଦୁଙ୍କୁ ହଟାଇବୁ। ମୁମ୍ବାଇରୁ ଅବୈଧ ବିଦେଶୀଙ୍କୁ ହଟାଇବୁ। କାବେରୀ ପାଣି 
ବେଶି ପିଇବୁ ବୋଲି ଯେଉଁ ଚିଳ୍କାର ଶୁଣାଯାଏ ତାହା ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟହୀନତାର ଭାଷା। ଯେଉଁ 
ମଣିଷ ରାଜ୍ୟ-ରାଷ୍ଟ୍ରବିଶ୍ଵନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନିଜକୁ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ ସେପରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ 
ଏକାଠି ହୋଇ ଏପରି ସ୍ଵାର୍ଥଭୋଗ ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବେ। ଗୁର୍ଖାମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ଗୋର୍ଷାଲେଣ୍ଟ୍‌ ବଡ଼ୋଙ୍କ ପାଇଁ ବଡ଼ୋଲ୍ୟାଣ୍ଡ ତାମିଲଙ୍କ ପାଇଁ ତାମିଲନାଡୁ ଏବଂ ସେହି 
ଅନୁପାତରେ ବ୍ୟବସାୟ, ବୃତି, ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ମାର୍ଥଗୋଷ୍ଠୀମାନେ ଆମ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ପାଇଁ ଭଲ ଭୁଲ୍ନର ପ୍ରତିଯୋଗୀତା କରନ୍ତି । ପୁଞ୍ଜିବାଦର ସାମାଚିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଦିଗନ୍ତ 
ବ୍ୟଲ୍ତିର ଉତ୍ତରଣ ପାଇଁ ବ୍ୟାପ୍ତ ତେଣୁ ବ୍ଯୟନ୍ତି କେବଳ ପ୍ରତିଯୋଗୀତା କରେ। ଭାଷା- 
ଧର୍ମ-ଜାତିର ବୈଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରି ନିଜ ପାଇଁ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରେ। କଲ୍ଲରୋଟ ସାମ୍ରାଚ୍ୟ, 
କଣ୍ଡୋମ୍‌ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଯେମିତି ପ୍ରଚାର, ପ୍ରସାର ଓ ଟେବୁଲ୍ବ ଡଳ କାରବାରରେ ବିସ୍ତାର ଲାଭ 
କରୁଛି ସେମିତି ଗଞ୍ଜେଇ- ଅଫିମ କଳାବଜାର ଓ ମନୁ ନାରଙ୍ଗ, ଦାଉଦ ଇବ୍ରାହୀମ୍‌ ମୃତ୍ୟୁ 
ବିରୋଧରେ ମଣିଷର ବଞ୍ଚିବାର ଶପଥ। ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ଏଠି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବାକୁ ହେବ। 
ରାଜା ହେବାକୁ ହେବ “ମୁଁ ପାତାଳ ରାଜା” (ing of the underworld ) କହିବାରେ 
କୌଣସି ସଂକୋଚ ନାହିଁ। କୌଣସି ସାଂସ୍ୃତିକ ସଙ୍କଟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ। ଲଜ୍ୟା ପରିବର୍ର୍େ 
ଗର୍ବ ଆସେ। ଏହି ପରିବର୍ତନ ଆଚରିଡ ସଂସ୍କୃତିର ଧ୍ଵଂସ ଘୋଷଣା କରେ ଏବଂ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ହତ୍ୟାକରେ ନିଜର ସଫଳତା ପାଇଁ। ଏହି ସଫଳତା ୟୁରୋପ, 
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୪୬୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆମେରିକା ଓ ଅନ୍ୟ ପୁଞ୍ଜବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଆଧାରିତ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କରେ ବ୍ୟକ୍ତି, ରାଜ୍ୟ- ରାଷ୍ଟ୍ର 
ସ୍ତରରେ ସମ୍ମାନିତ। ସଭ୍ୟ ସମାଜର ସବୁ ବିଭାଗରେ- ଖେଳ, କଳା, ସାହିତ୍ୟ, ଚୋରି, 
ଡକାୟତି, ଚକ୍ରାନ୍ତ ରାଜନୀତି, ଶଠତା ଇତ୍ଯାଦି ¬ ମଣିଷ ବଡ଼ ହେବାକୁ ଟାହେଁ। ଏହି 
ଅଭିଳାଷ ମୃତ୍ୟୁ ଜିଣିବାର ମନ୍ତ୍ର। ଏହି ମନ୍ତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ଗୀତାଧର୍ମୀ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣତା 
ପାଇବାରେ ହିଁ ପୁରୁଷକାରର ସାର୍ଥକତା। “ଯଦି ଭୁଲ୍‌ କରି ଧରାପଡ଼େ ତେବେ ଜେଲ 
ଯାତ୍ରା। ଆଉ ଯଦି ଢ୍ିିତିଯାଅ ତେବେ ସ୍ଵର୍ଗଯାତ୍ରା।” 

ସେଇ ଅଭିଳାଷ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ପୁରୁଷକାରର ସଂଘର୍ଷ ହିଁ ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରତି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ। ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ମଲେ ସ୍ଵର୍ଗ ବଞ୍ଚିଲେ ରାଜ ଭୋଗ। ଆଜିର ମଣିଷ 
ତାହାହିଁ କରୁଛି। ତାର ସୀମିତ ପରିସର ବାହରକୁ ଯିବାର ଚେଷ୍ଟାରେ ସେ ବାହାର  ଢାଗା 
(e×ternal space ) ଅପେକ୍ଷା ଭିତର ˆ ଢ଼ାଗା”” (nal space ) ବେଶି ଭାବେ 
ମନ୍ଚତନ କରେ। ଏମାନେ ପୃଥ୍ବୀକୁ ଏକ (mental space ) ମାନସିକ ବିସ୍ତାର କରନ୍ତି। 
ମନ ଭିତରେ ପୃଥ୍ବୀଟାକୁ ଧସି ପକାଳି | ପୃଥ୍ବୀର ଦୃଶ୍ୟ, ଶହ, ଛନ୍ଦ ଓ ସଙ୍କେତ -ଆଭାସକୁ 
ତନ୍ନ ତନ୍ନ କରି ପରଖନ୍ତି। ଜୀବନର ସାମାନ୍ୟତମ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ବିଶ୍ଵମୟ ପରିଭାଷା ବଖାଣତ୍ତି। 
ଏଇ ମାତ୍ର ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁବା ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶହେ (ଉପନ୍ୟାସ ବା) ସାହିତ୍ୟକୃତି 
ତାଲିକାରେ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ( Uses ) ୟୁଲିସିଜ୍‌ - ଜେମ୍ସ ଲଏସ୍‌ଙ୍କ ଚମକ 
ସୃଷ୍ଟିକାରୀ ଉପନ୍ୟାସ ଯାହା ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର, ବର୍ଣ୍ଣନା ଶୈଳୀ, ଚରିତ୍ର ସଂଗଠନ ଓ 
ବିଶ୍ନଦୃଷ୍ଟିରେ ଏକ ଚୂତନ ଚମକ ଦେଇଥୂଲା। ବାକ୍ୟ ସଂଗଠନ ଓ ଛନ୍ଦ ଗୋଟିଏ ମୁକ୍ତ 
ଚେତନାର ମନଟଝରଣାର ସ୍ଵର ଶୁଣାଇଥୂଲା। ମନକୁ ବିଶ୍ବଗାମୀ କରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଜୀବନବୋଧର ଗତି ସୂଚାଇଥ୍‌ଲା। ଜଏସ୍‌ ମନଗହନର ଚିତ୍ରକଳ୍ପରୁ ବିଶ୍ଧ ଓ ଘର ପରିବାରର 
ବିଫଳତା ଦେଖାଇଛନ୍ତି। ଏହି ମନଗହନ ମଣିଷର ଏତିହାସିକ ଚେତନାର ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଏକ ଚଳନ୍ତି ବର୍ଭମାନ। ଏହାର ସବୁ ସ୍ଵର, ଛନ୍ଦ, ଶବ୍ଦ ବ୍ୟକ୍ତିର ଚେତନାରେ ତାର ବର୍ଭମାନକୁ 
ଜାଗ୍ରତ କରଚ୍ତି। ଏହି ବର୍ରମାନ ଏକ ଅସତ୍ଚଡ଼ା ବର୍ଗମାନ। ଷ୍ଟିଫେନ୍ର ଡେଡାଲସ୍‌ ଦେଖନ୍ତି 
ଓ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ ଏଠି ବନ୍ଧୁତା, ପ୍ରେମ, ସ୍ବାଭିମାନ ସଂଭବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସଜାଡ଼ିବାକୁ 
ହେବ : ପ୍ରଥମେ ନିଜ ଘରର ରୋଷେଇ ଶାଳରୁ। ଏଲିୟଚ୍ଛ ୟେଟ୍‌ସ ମଧ୍ୟ ସେହି ବାଇବଲ 
ବାଣୀକୁ ଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ କହିଲେ ( Set thine house in order) ଘର ସଜାଡ଼, ମନ 
ସଜାଡ଼, ସଂଯମୀ ହୂଅ ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା ବୈଦିକ ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ 
ଥୁଲା। ଅର୍ଥାଡ଼ ବହୁପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ, ରୋମ୍‌ ଆଲେକଚ୍ାଶ୍ରିୟା, ଆର୍ଯ୍ୟାବର୍ ସତ୍ୟତା ଏହି 
କଥା ଶିଖାଇ ଆସିଛି ମଣିଷକୁ । କବି କହିଛି ପ୍ରେମ କର। ମଣିଷକୁ ଭଲ ପାଅ। ତାର 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ପୋଛି ନିଅ। ଏବଂ କବି ଦାର୍ଶନିକ ଧର୍ମଗୁରୁ ବା ମହାପୁରୁଷ ମୃତ୍ୟୁଭୟ ଡେଇଁବା 
ପାଇଁ ପ୍ରେମର ଜୟଗାନ କରିଛି। କିନ୍ତୁ ଇତିହାସର ଅନୁଭୂତିରେ ପ୍ରେମ ଅପେକ୍ଷା କ୍ଷମତା, 
ଶର୍ତି ଓ ଭଗବାନ-ବିଳାସ ମଣିଷ ପାଇଁ ବେଶି ଲୋଭନୀୟ | ପ୍ରେମ ପାଇଁ ଯେତିକି ଯନ୍ତ୍ରଣା 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୭୦ 


କ୍ଷମତା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସେତିକି ଯନ୍ତ୍ରଣା। ପ୍ରଭେଦ ଏତିକି ଯେ ପ୍ରେମିକ ନିଷ୍ଠରି ନେଇ ପାରେ 
ନାହିଁ କିନ୍ତୁ କ୍ଷମତାର ମୁକୁଟପିନ୍ଧା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଷ୍ଠରି ନିଏ । ପ୍ରେମକୁ ଟୋରି ପ୍ରମାଣିତ କରି ଦଶ୍ଡଦିଏ। 
ପୃଥ୍ବୀର ସବୁ ‘ଅମର! ପ୍ରେମ କାହାଣୀ ପ୍ରେମକୁ ମୃତ୍ୟୁ ପାଖରେ ଭେଟି ଚଢ଼େଇ ଆସିଛି। 
ପ୍ରେମକୁ ସମାଜର ଶାନ୍ତିମଲମ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ ନକରି ନଷ୍ଟ ଶକ୍ତି ଭାବେ ଦମନ କରି ଆସିଛି। 
ଘୃଣାର ବିଭିନ୍ନ ପରିପ୍ରକାଶ ଏପରି କାୟା ବିସ୍ତାର କରିଛି ଯେ ପ୍ରେମ କେବଳ ପଦେ ଫୋନ 
ଫାକ୍ସଟ ହଠାଡ଼ ଦେଖା, ହଠାତ ବିଚ୍ଛେଦ, ସାମାନ୍ୟ ମିଳନର ତାପବିଦ୍ଧ ମଣିଷ ଗୁଡ଼ିଏ 
ସୃଷ୍ଟିକରେ। ଅସଫଳ ପ୍ରେମର ନାୟକ ଘୃଣାର ଶକୁନି ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରି ଜୀବନର 
କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ଷମତାର ଚଉକୀ ପାଏ । ଯଦି ନିଜ ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରତି ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସରେ ଅପେକ୍ଷା 
କରେ ତାର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ କିମ୍ବା ସାଧାରଣତ୍ଵରେ ସେ ସୀମିତ ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ପ୍ରେମ 
ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମର ଭିରିଭୂମି ନୁହେଁ ତେବେ ତାପାଇଁ ରୋମିଓ -ଜୁଲିଏଟ୍‌ କାହାଣୀର ଅମର 
ପ୍ରେମିକ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ଧର୍ଷଣ କରି ପ୍ରେମକୁ ସ୍ଵାର୍ଥମୁଖୀ କରାଇଲେ ବରଂ ଜୀବନ ସଫଳ। 
କାରଣ ଅମରତ଼ ଅପେକ୍ଷା ( ak experience ) ସଚେତନ କ୍ଷମତାଦୀପ୍ତ ତୁଙ୍ଗ ଅନୁଭୂତି 
ବେଶି ଆବଶ୍ୟକ ମର ଜୀବନର ଇଛା ଭିତରେ। ବିଶ୍ନ ଇଛା ଯାହାହେଉ ପଛେ ନିଜ ସ୍ଵପ୍ନ 
ସାକାର ହେଉ । ସେହି ସ୍ଵପ୍ନମହଲ ଗଡ଼ିବା ପାଇଁ ଯଦି ରଖିର ଅସ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ ତାହା ମଧ୍ୟ 
ହାସଲ କରାଯିବ ଏହାହିଁ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଦର୍ଶନର ପରିଣତି । ମାନସିକ ପର୍ଯ୍ୟାବରଣକୁ ଏହା ନଷ୍ଟ 
କରେ। ପ୍ରକୃତିକୁ ନଷ୍ଟ କରେ। ମଣିଷକୁ ବିଭ୍ରାନ୍ତ, ବିକ୍ଷୁଗ କରେ। 

ଏପରି ଜୀବନ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିଶୋଧ (ବା ଉଚିତ ନ୍ଯାୟବିଚାର) ମାନବ 
ବିକାଶର ଏକ ଉନ୍ନତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବାବେ ମଧ୍ୟ ଗୃହୀତ। ପ୍ରତିଶୋଧ ନାୟକ ଗୋଟିଏ 
ମୃହୁର୍ଭଶର ଘଟଣାରେ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଅଟକି ଯାଏ ଅର୍ଥାତ ବନ୍ଦୀ ହୋଇଯାଏ। ମୋର 
ବାପାକୁ ସେ ହତ୍ୟା ଗଲା ମୁଁ ତାକୁ ହତ୍ୟା କରିବି। ଏହା ମୋର ନୈତିକ କର୍ରବ୍ୟ। ମୋର 
ପୁରୁଷକାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠା । ମୋର ମୋକ୍ଷ । ଏହି ଧାରଣା ନେଇ ପ୍ରତିଶୋଧ ନାୟକ ସବୁ ଜୀବନ 
ବିଭାବ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ କେବଳ ବନ୍ଧକ ପକେଇ ବସିଥାଏ। କିନୁ ସଫଳଡା ପାଇଲେ 
ମଧ୍ୟ କଂଣ ମିଳେ ତାକୁ ? ସେଚ୍ଜିପିୟରଙ୍କ ହାମ୍‌ଲେଟ୍‌ ଏହି ପ୍ରତିଶୋଧର ମୂଲ୍ୟହୀନତା 
ଉପରେ ଏକ ସାର୍ଥକ ସୃଷ୍ଟି। ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ପରଜା ବିଶ୍ଵାସରୁ ଆମ୍ମବିଶ୍ଧାସର 
ଜୀବନଯାତ୍ରା ଭିତରେ ପୁରୁଷକାରର ‹ ପ୍ରତିଶୋଧ” ନାୟକ ଭାବେ ସୁକ୍ୁଯାନୀକୁ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଉଚ୍ଚାସନ ଦିଏ। ପରଜାରେ ନାୟକର ବିଶ୍ପାସ, ଅବବୋଧ, ପରିବାର ଓ 
ସଂସାର ଉପରେ କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଆଶ୍ରା ଥୁଲା ପରି ଲାଗେ ନାହିଁ। ଜମି ବନ୍ଧା ପଡ଼େ। 
ପୁଅ ଗୋତି ଖଟେ। ଝିଅ ସାହୁକାରର ଲାଜସାର ଦାସୀ ହୁଏ। ସୁକୁଯାନାର ଦର୍ମୁ-ବର୍ଭନୀ 
ଚୂପ୍‌ ରହନ୍ତି ତାର ଦୁର୍ଦଶାରେ। କୋଟ୍‌କଚେରୀ, ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସୁକ୍ୁ ଠକି 
ହୋଇଯାଏ। ପରିବାର ଲୁଟିନିଏ ସାହୁକାର । ସବୁ ବିଶ୍ବାସ ଓ ଆସତ୍ଥା ତୁଟିଗଲା ପରେ ସୁକ୍ୁଯାନୀ 
ପୁରୁଷକାର ଦେଖାଏ। ସାହୁକାରକୁ ହାଣି ଦିଏ । କିନଧୁ ଏଥୁରେ ପରୁଷକାରର ସାର୍ଥକତା ନା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୪୭୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବନ୍ଦୀଶାଳା (ବା ଫାଶିଖୁଣ୍ଡ )ରେ ଶେଷ ଜୀବନ ? ସୁକୁଯାନୀ ତାର ସ୍ଵାଭିମାନୀ ପ୍ରତିଶୋଧରେ 
କିଛି ପାଏ ନାହିଁ। ଗୋଟିଏ ବିଶ୍ଵାସର ମାୟା ହାଣି ଅନ୍ୟ ମାୟାର ପଞ୍ଚରୀ ଭିତରେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ହରାଏ। ଅଚଳ ହୋଇପଡ଼େ । 

ଅମାବାସ୍ୟା -ପୂର୍୍ଧମୀ ପରି ଭଲମନ୍ଦର ବିଳାସ ଲାଗିରହିଥାଏ ଏହି ପୃଥ୍୍‌ବୀରେ। ମଣିଷଟା 
ଏତେ ପ୍ରକାରେ ଭିଟିଚି କରେ ଯେ କେବେ କେବେ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ କେଉଁଟା ଭଲ କେଉଁଟା 
ମନ୍ଦ। ଅନ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକର କଳାକାର ହୋଇ ନ୍ୟସ୍ତ ଭୂମିକା ନିଭେଇଲେ ଯେତିକି କଷ୍ଟ ମିଳେ 
ବୋଲି ସାହିତ୍ୟ ଓ ଇତିହାସ ତର୍ଜମା କରେ, ନିଜେ ନିଜର ଭୂମିକା ବାଛି ବଞ୍ଚିଲେ ମଧ୍ୟ ସେତିକି 
କଷ୍ଟ ମିଳେ ବୋଲି ସାହିତ୍ୟିକ ଦୃଶ୍ୟକନ୍ନା କରେ । ଉଦାହରଣ ଭାବେ, ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷେ ରାଜା 
ଇଡିପସ୍‌ ଅପର ପକ୍ଷେ ମେକ୍୍‌ବେଥ୍‌ ନିଆଯାଇପାରେ। ପୁରୁଷକାର ନାମରେ ଇଡିପସ୍‌ ଯାହା 
କରନ୍ତି ସେ ସବୁ ବିଧ ଅଭିପ୍ରେତ। ନିଜର ଚିନ୍ତା ଓ କର୍ମ ବିଧୂର ମାୟା ଭେଦିପାରେ ନାହିଁ 
: ରାଜା ଇଡିପସ୍‌ ନିମିତ ମାତ୍ର। କିନ୍ତୁ ମେକ୍ଵବେଥ୍‌ ସବୁ ନିଷ୍ପରି ନିଜେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ରନ୍ତମାର୍ଗ 
ବାଛି ନିଅନ୍ତି। ସ୍ଵନିର୍ବାଚିତ ଭୂମିକାର ଶେଷ ଦୃଶ୍ୟ ପାଇଁ ସେ ନିଜେ ଦାୟୀ। କିନୁ ଉଭୟ ନାୟକ 
ଶେଷରେ ପରାଜିତ ହୁଅନ୍ତି। ପ୍ରାୟ ଏକା ଅନୁପାତରେ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଭୋଗନ୍ି ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ। ଫରକ ଏତିକି ଯେ ମୃତ୍ୟୁରେ ମୋକ୍ଷ ପାଆଚ୍ତି ଇଡିପସ୍‌ । ମାକ୍ରବେଥ୍‌ 
ବିଭତ୍ସ ମୃତ୍ୟୁରେ “ ନର୍କଗାମୀ” ' ହୁଏ। ମୋକ୍ଷ ଓ ନର୍କ ଶବ୍ଦ ଦୁଇଟି ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ 
ବର୍ଷରେ ଯେପରି ଅର୍ଥହୀନ ହୋଇଛି ସେଥ୍‌ରେ ଆଜିର ସମାଲୋଚକ ଭଲମନ୍ଦରେ କେଉଁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ମୂଲ୍ୟାୟନ କରିବ ? ଯଦି ଭଲମନ୍ଦକୁ ଅଲଗା କରିଦିଆଯାଏ ଉଭୟ ଇଡିପସ୍‌ 
ଓ ମାକ୍ଵବେଥ୍‌ କେବଳ ନିଜ ନିଜର ସଚେଡନ ଭୂମିକା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପରୀକ୍ଷିତ ହେବେ। ଅର୍ଥାତ 
ନିଜର ବିଶ୍ଧାସ, ଧାରଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଓ ଘଟଣା ପ୍ରବାହ ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦ୍ଵାରୀ ଆଲୋଚିତ 
ହେବେ । ଇଡ଼ିପସ୍‌ ଚାହିଁଥୁଲେ ସଚେତନ ପାପରୁ ମୁକ୍ତି ( ଡେଲ୍‌ଫି ଭବିଶଷ୍ୟତବାଣୀ ଥୂଲା 
ଯେ ସେ ପିଡ଼ହତ୍ୟା ଓ ମାତୃହରଣ କରିବେ) ନିଜର ପିତାମାତାଙ୍କ ସହିତ ଏପରି କଦର୍ଯ୍ୟ 
ସମ୍ପର୍କର ଭାଗ୍ୟ ବିରୋଧରେ ଇଡ଼ିପସ୍‌ ଜଣେ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ପରି ଜୀବନର ଅନ୍ୟ ଚନକ୍ର 
ସନ୍ଧାନରେ ବାହାରିଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ ହିଁ ସଫଳ ହୋଇଥଲା ଅର୍ଥାତ ଇଡ଼ିପସ୍‌ଙ୍କର 
ସଚେତନ କାର୍ଯ୍ୟ ବିଧୂର ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ବଦଳାଇ ପାରି ନଥୁଲା ! ଏହି ଘଟଣାବୃତ୍ତ ମଧ୍ୟରେ 
ଇଡ଼ିପସ୍‌ ''ମଣିଷଟାର”” ଉଚ୍ଚତା ଓ ବ୍ଯାପକତା ମାପିବା ଛଡ଼ା ଯଦି ସମାଲୋଚକ 
ଇଡ଼ିପସ୍‌କୁ ଏକ ଚିରନ୍ତନ ମାନବୀୟ (ସ୍ଥାୟୀ) ଚରିତ୍ର କିମ୍ବା ମଣିଷର ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ ବିଚାର କରେ ¬ ଯାହା ପ୍ରାୟ ସବୁ ଗ୍ରୀକ୍‌ ସ୍କାତକମାନେ କହିଛନ୍ତି ତେବେ 
ଭୁଲ୍ଲ୍‌ ହେବ । କାରଣ ସବୁ ରାଜ୍ୟର ଇଡିହାସରେ କ୍ଷମତା ପାଇଁ ପିଡହତ୍ୟା ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
ମନ୍ଦଲୋକ ପାଇଁ ମାତୃହରଣ ରାଜନୈତିକ କୋଶଳ ଭାବେ ଗୃହୀତ । ପିତୃହତ୍ୟା ଓ ମାଡ଼ 
ହରଣର ଆଧୁନିକ ଇଡ଼ିପସ୍‌ ମାନେ କୌଣସି ପାପଚେନାରେ ଜଡ଼ିତ ନୁହଁନ୍ତି । ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଅଭିଳାଷ ପୁରଣ ଦିଗରେ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ମଣିଷର ମୂତ୍ୟୁବିଣା କୌଶଳ । ଏବଂ କୌଶଳ ପାପ- 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୭୨ 


ପୂଣ୍ୟ ନିଲିପ୍ତ । ପାପ କୌଶଳରେ ନଥାଏ ମନରେ ଥାଏ । ଇଡ଼ିପସ୍‌ ମନରେ ଏପରି ବଧ୍ନିର୍ବିଷ୍ଟ 
ପାପଚେତନା ଥୂଲା ଯାହାକୁ ସେ ମୃତ୍ୟୁ ପରି ଦେଖ୍‌ ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ପରୁଷକାର 
ଦେଖାଇଥୁଲା | କିନ୍ତୁ ଯାହାର ପାପ ଚେତନା ନାହିଁ ତାର କାର୍ଯ୍ୟକୌଶଳମାନେ ପାପପୁଣ୍ୟରେ 
ଦାୟି ହେବେ ନାହିଁ। ବାଲ୍ପୀକି ପରି ନିଶ୍କାପ ˆ ହତ୍ୟାକର୍ମୀ” ? ପରିବାର ପ୍ରତି କର୍ରବ୍ୟବୋଧରେ 
ଯାହା କରୁଥିଲା ପାପଚେତନା ପ୍ରବେଶ କଲାମାତ୍ରେ ସବୁ ସଂସାର କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଅବ୍ୟାହିତ ନେଇ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେଲା କବି ହେଲା । ଅର୍ଥାତ ପାପର ସଂସାରକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର ସୃଢନମାର୍ଗ 
ବାଛି ନେଲା । ତେଣୁ ବାଲ୍ପୀକିଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ରିତ୍ଵ ମାପିଲା ବେଳେ କଣ କୁହାଯିବ । ବାଲ୍ପୀକିଙ୍କ 
ସନ୍ୟାସ ଓ କବିପଣ କଣ ତାଙ୍କର ପାପଚେତନାହୀନ ହତ୍ୟାକର୍ମୀ ସମୟର ଅଚେତନ ପାପର 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ? ନା ସଂସାରର ପ୍ରକ୍ରିୟା ବିରୋଧରେ ସ୍ଵାଭିମାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନୂତନ ସାଧନା ? 
କୁ ହାବି ଯାଇ ପାର ଯେ ବାଲ୍ମୀକି ସୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ରଷ୍ଟାର ଆସନକୁ ନିଜ ସାଧନା ବଳରେ ଉଠି 
ପାରିଲେ । ଢୀବନସର୍ଭର ଭଲମନ୍ଦ ସମୀକ୍ଷାରୁ ଭର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବାକୁ ହେଲେ, ଉତ୍ତରଣ 
ପାଇବାକୁ ହେଲେ ପାପର ସୃଷ୍ଟିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ । ନିଜେ ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇ ମଣିଷ ପାଇଁ 
ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ନାତିନିଷ୍ଠାର ପୃଥ୍ବୀ ଗଢ଼ିବାକୁ ହେବ । ଏହାହିଁ ମୃତ୍ୟୁ କିଣିବାର ମାର୍ଗ । 
ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସାହିତ୍ୟର ମୂଲ୍ୟାୟନ ବଡ଼ ଜଟିଳ ! ମଣିଷ ମାୟା ପରିବେଶ ଏତେ 
ବ୍ୟାପକ ଓ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଯେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମୁଦ୍ରା ବା ଗୋଟିଏ ଆ୍୍ିକରେ ମଣିଷର 
ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ତା ଖୋଜି ପାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନୈତିକତାକୁ ଯଦି ବାଦ୍ଧ ଦିଆଯାଏ ତେବେ 
ଏ ପୃଥ୍ବୀରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି (ଗଛଲତା ପଶୁପକ୍ଷୀ ମଧ୍ଯ) ନିଜେ ତାର ପୂଥବୀ ଗଢୁଛି । 
ତାର ବିଶ୍ଵାସ, ନୈତିକତା ତାର ଏକାନ୍ତ ନିଜର । ଏଥୁରେ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟଳ୍ତି ଅନ୍ୟ ବିଶ୍ପର ସମ୍ପର୍କ 
ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେଜେ ନିଜ ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତଵକୁ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି । ତେବେ 
କେଉଁ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚନା କରାଯିବ ? ହଁ ଗୋଟିଏ ସହଜ ଉପାୟ 
ହେଲା ଲେଖକର ଶଦ୍ଦ ସଂଯୋଜ୍ଚନା, ଛନ୍ଦ ନିର୍ମାଣ ଓ ଅଳଂକରଣ ଅନୁଶୀଳନ କରି 
ଶବ୍ଦବିଶ୍ଵରେ ଲେଖକର ଆସନ ମାପିହେବ । କିନ୍ତୁ ଶବ୍ଦବିଶ୍ଵର ସୀମା ବାହାରେ ଯେଉଁ ନିଶବ୍ଦ 
ବିଶ୍ରକନ୍ଥନା ରହିଛି ତାର ସୀମା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ମଧ୍ଯ ସମାଲୋଚକର କର୍ରବ୍ୟ । ପୁଣି 
ସମାଲୋଚକର ବିଶ୍ବଚିତ୍ର କେତେ ମହାନ ଓ ବ୍ୟାପ୍ତ ? ଏବଂ କେଉଁ ମାନଦଶ୍ଡରେ ସେ 
ଶବ୍ଦବିଶ୍ନ ଓ ନିଶବ୍ଦ ବିଶ୍ଵରେ ମଣିଷର ଉଚ୍ଚତା ମାପିବ ? ଏ ପ୍ରଶ୍ଵର କୌଣସି ସଠିକ୍‌ ଉତ୍ତର 
ନାହିଁ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସମାଲୋଚନା ସାହିତ୍ୟରେ ( New criticism ) ନୂତନ ସମାଲୋଚନାର 
ତୃଳନାତ୍ମକ ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ ପରେ ଯେଉଁ ସବୁ ନୂଆ ଅନୁଚିନ୍ତା ଧାରା ଆସିଛି ଯାହାକୁ ( ଅଠst- 
$tructuralism ) ଉତ୍ତର ସଂଗଠନବାଦ କୁହାଯାଉଛି ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ସାହିତ୍ୟକୃତୀ 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ଆବଦ୍ଧ ଇଲାକା ନୁହେଁ । ଇତିହାସର ବିବର୍ଭନ ଭିତରେ ଏତେ ଯୁକ୍ତି 
ମିମାଂସାର ଦ୍ଵନ୍ଦ ଜୀବନ ପ୍ରକାଶରେ ଭରି ଯାଇଛି ଯେ ଆଜିର ପ୍ରେମ କାଲିର 
ପାଗଳାମୀ ।! କୌଣସି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଚିରନ୍ତନ ନୁହେଁ । ପୃଥ୍ବୀର ମୌଳିକବିରୋଧ ମାନେ 
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୪୭୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


(binaries ) ଇତିହାସରେ ବିଛିନ୍ନ ଭାବେ ଉଭାହେବେ ଏବଂ ମଣିଷର ( ନିର୍ଦେଶିତ) ସିର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପରସ୍ପର ବିରୋଧର ସ୍ଵର ଉତ୍ତଳନ କରିବେ । ଭୀଷ୍ମ ସାହାଣୀଙ୍କ 
‘ତମସ୍‌' ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସର ଅନ୍ଧ ପଣର ଯେଉଁ ଜଘନ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟ ଚିତ୍ରାୟିତ କରେ ସେଥୁରେ 
“ଧର୍ମ”'କୁ ଯଦି ପାପର ଉତ୍ସବୋଲି ଧରାଯାଏ ସମାଲୋଚକ କୌଣସି ଭୁଲ କରିବ 
ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ବିଶ୍ବାସକୁ ଭୁଲ୍‌ କହିଲା ବେଳେ ସେ କେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଗ୍ରହଣ 
କରିବ ? ଯେ ସବୁ ଧର୍ମ ଭୁଲ୍‌, ନା ଯେଉଁ ପାତ୍ରପାତ୍ରୀ ବା ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଏହି ହୀନ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ସେମାନେ ଭୁଲ ? ଭୁଲ ଯାହାର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ମାସର ପବିତ୍ରତା ପ୍ରତି 
ସନ୍ଦେହ ଆସିବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ସମାଲୋଚକ ଯଦି କେବଳ ଗୋଟିଏ କବିତା ବା ଉପନ୍ୟାସର 
ଶହ୍ଦ ସୂଚିତ ପୃଥ୍ବୀ ଭିତରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ମାନଦଣ୍ଡ ଖୋଜେ ମିଳିବା ସହଜ ହେବ 
ନାହିଁ । ତା'ଛଡ଼ା ଗୋଟିଏ ଘଟଣା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଉପାଦାନ ମାନେ ଏକାଠି ହୁଅନ୍ତି ସେହି 
ପ୍ରକାରର ଅବିକଳ ପୁନରାବୃତ୍ତି ଅନ୍ୟ ଏକ ସମଧର୍ମୀ ଘଟଣା ଘଟେ ନାହିଁ । ଚାର୍ଲସ୍‌ ଏବ୍ର.ମି. 
(Charles h. Mee. J.R.) ଙ "ଭାଷାରେ ଇତିହାସର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୃହୁର୍ଗ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର 
ଘଟଣାପୁଞ୍ଜ ଯାହା ପୁନରାବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ : 

The hardest lesson of all for us to learn is the lesson that every 


moment in history is a separate constellation of events, never to 
be repeated; no lesson of the past can ever be applied exactly 


to the present or future.(Playing God, P-16) 

ଏହି ଅଭିମତର ବିଜ୍ଞାନର ନିଦର୍ଶନ ଆମେ ଇତିହାସରେ ସବୁବେଳେ ଦେଖି ଦେଖି 
ଆସୁଚୁ । ହେମଲେଟ୍‌ର ୯ ପ୍ରତିଶୋଧ ” ଶୁକ୍ରଯାନୀର ପ୍ରତିଶୋଧ ଠାରୁ ଅଲଗା । ଏଣ୍ଟୋନୀର 
ପ୍ରେମ ଓ ଲୈଲା-ମଜୁନ୍‌ ପ୍ରେମ ଅଲଗା ! ଅର୍ଥାଡ଼ ସବୁ ଘଟଣାର ମାନବୀୟ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଇତିହାସର ବିବର୍ଭନରେ ପ୍ରାୟସମାନ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବା ମାନବଧର୍ମର 
ବୁଝାମଣାରେ ଅନେକ ଫରକ । ପର୍‌ଲୁରାମଙ୍କ ପିତୃଭକ୍ତି, (ଯୁବରାଜ ସଲିମ୍‌ ) ଜାହାଙ୍ଗୀରଙ୍କ 
ଆକରବ ଭକ୍ତି ଠାରୁ ଅଲଗା । ଆଜିର ପିତୃଭକ୍ତ ସନ୍ତାନମାନେ ପରଶୁରାମ ହେବାଟା ହୁଏତ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଇତିହାସର ଘଟଣାମୁହୂର୍ଭ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମୟରେ ଅଲଗା 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଦାବି କରେ ଇତିହାସ ବା ସମୟ ଯେ ହେତୁ କୋଣସି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଧାରଣ 
କରେ ନାହିଁ ମଣିଷର କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାନବଧର୍ମର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଘଟଣା ଭାବେ ଇତିହାସର ପଲକ ଗୁଡ଼ିକ 
ଦେଖିବାକୁ ହେବ । ଏକଥା ସ୍ଵୀକାର କଲେ ତୁଳନାତ୍ମକ ସାହିତ୍ୟ ଅବାନ୍ତର ହୋଇପଡ଼େ । 
ଦୁଇଟି ଭାଷାରେ ଲିଖୁତ ଉପନ୍ୟାସ ବା କବିତା ମଧ୍ୟରେ ତୃଳନୀୟ କିଛି ନଥାଏ । ଓଡ଼ିଆ 
ଭାଷାରେ ଲିଖୁତ ଛ”ମାଣ ଅଠଗୁଣ୍ଡ, ମାମୁଁ, ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାର ଲିଖୁତ ଡେଭିଡ 
କପରଫିଲ୍ଡ ଓ ହାର୍ଡ଼ ଟାଇମ୍ସ ବା ଆନନ୍ଦ ମଠ କିମ୍ବା ଚୋମାନ୍‌ ଦୁଦି ସହିତ ତୁଳନୀୟ 
ନୁ ହେଁ । ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ପରଜା ଚିନୁଆ ଏଚିବିଙ୍କ ଥଙ୍ଗସ ଫଲ୍ବ ଏପାର୍ଟ ସହିତ ତୁଳନା 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୭୪ 


କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । “ବନଲତା ସେନ୍‌ ' ଓ ପ୍ରତିମା ନାୟକ” ଅଲଗା ଅଲଗା ଘଟଣା 
ପୁଞ୍ଜର ନିହାରୀକା ତାକୁ ଗୋଟିଏ ଉପାୟରେ ଭେଦ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। ମହାଭାରତରେ 
ଅଭିମନ୍ୟୁ ଯେତେବେଳେ ଚକ୍ରବ୍ୟୁହ ଭେଦ କରିବା ପାଇଁ ଗଲେ ତାଙ୍କର ସମ୍ବଳ ବା କୌଶଳ 
ଥୁଲା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ (ବା ଅର୍ବୃନଙ୍କ ) ବହୁଭେଦ କୌଶଳ । କିନ୍ତୁ ଅଭିମନ୍ୟୁର ଉପସ୍ଥିତ ବ୍ୟୁହ 
ଅର୍ଜୁନ ପାଇଁ ଗଢ଼ା ହୋଇ ନଥୁଲା ! ଅର୍ଜୁନକୁ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର ବାହାରକୁ ପଠାଇ ଦେବାର ଚକ୍ରାନ୍ତ 
ପରେ ଦ୍ରୋଣ ବ୍ୟୁହ ରଚନା କରିଥୁଲେ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବା ଅର୍ଜୁନର ତର୍ୁଜ୍ଞାନ ଓ ଅନୁଭୂତି ଅଭିମନ୍ୟୁ 
ପାଇଁ କେବଳ ଅତୀତ ଓ ସ୍ମତି । ଅଭିମନ୍ୟୁର ବର୍ଭମାନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗି ପାରିଲା ନାହିଁ । 
ତୁଳନାତ୍ମକ ଅନୁଶୀଳନରେ ଇତିହାସର ଘଟଣା ଗୁଡ଼ିକ କୌଣସି ମାନଦଶ୍ଡରେ ମପାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣା ଅଲଗା । ସାହିତ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଚରିତ୍ର 
ମୁହଁରେ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରିତ ହୁଏ ଅନ୍ୟ ଏକ ଚରିତ୍ରରେ ଯଦି ସେହି ଶବ୍ଦ ରହେ ତେବେ 
ଜାଆଁଳା ଚରିତ୍ର ପରି ସେମାନେ ହସ ସୃଷ୍ଟି କରିବେ । ଶବ୍ଦ ଏକା ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ତାର ଜ୍ୟୋତନା 
ଅଲଗା । ଯେଉଁଠି ପୁନାରାବୃତ୍ତି ଘଟେ ସେଠି ମାନବତାର ଅପମୃତ୍ୟୁ ଘଟେ ଅର୍ଥାତ୍ଵ 
ମଣିଷ ବିକାଶ କରୁନାହିଁ ବା ବଢୁନାହିଁ ବୋଲି ଜଣା ପଡ଼େ । ମଣିଷ କିନ୍ତୁ ଏକ 
ବିକାଶଶୀଳ ପ୍ରାଣୀ । ଏକକୋଷିଆ ଅବସ୍ଥାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣଶ୍ତିର ପ୍ରକାଶ ମଣିଷ 
ତାର ଇତିହାସରେ ଦେଖାଇଛି, ତାକୁ ସମ୍ମାନ କଲେ ପୁନରାବୃତି ଇତିହାସର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ବୋଲି 
ଭାବିବାକୁ ହେବ । ତେବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣା ଯଦି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଗୋଟିଏ ସାହିତ୍ୟ କୃତୀ ଅନ୍ୟ 
ଭାଷାର ଅନ୍ୟ ଏକ କୃଡୀ ସହିତ କାହିଁକି ତୁଜନା କରାଯିବ ? ସାଂସ୍କୃତିକ ସାମ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ସଂସ୍କୃତିରେ ମିଳିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଆମେ ତୁଳନା କରିବାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛୁ ଆମ ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚନାରେ । ଆରିଷ୍ଟୋଟଲଙ୍କ ପଲିଟିକ୍ସ, ଚାଣକ୍ୟଙ୍କ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ 
ଏବଂ ମାର୍କିଆରେଲୀ ଲା ପ୍ରିନ୍ସ ଅନେକ ସମୟରେ ଆଲୋଚିତ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଯେତେ ସାମ୍ୟ 
ଆବିଷ୍କାର କଲେ ମଧ୍ଯ ଦେଶ, ଜଳବାୟୁ, ଭାଷା ଓ ଜୀବନଧାରଣର ମାନ ଅଲଗା ରହିବା 
ଏବଂ ଏହି ସାମ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଲାଗି କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମାନବୀୟ ଯୁକ୍ତି ନାହିଁ ଯେହେତୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜନୈତିକ ତତ୍ତ ତଜ଼ାଜୀନ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ ଗଢ଼ାଯାଏ । ୧୯୪୩ ପରେ 
ଭାରତ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିରପେକ୍ଷ ରହିଥୂଲା ଯେଉଁ ଆଦର୍ଶରେ ସେ ଆଦର୍ଶ ଭାରତକୁ ବନ୍ଧୁହୀନ 
କରିଛି ବୋଲି ଆଜି ସମାଲୋଚନା କରାଯାଏ କାରଣ ୧୯୪ ୭ର ରାଜନୈତିକ ଆବଶ୍ୟକତା 
୧୯ ୯୮ର ଆବଶ୍ୟକତା ଠାରୁ ଅଲଗା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାହିତ୍ୟକୃତୀ ବା ଚିତ୍ର “ସଂଗୀତ ମଣିଷର 
ନୂଆ ଘଟଣାପୁଞ୍ଜ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଯୋଗ୍ଯତାକୁ ନେଇ ସଂଘଟିତ । ଏକୁ ଶଢଡିହାସିକ 
ଧାରାବାହିକତା ଯୋଡ଼ିବାର ଚେଷ୍ଟା କଲେ ପୃଥ୍‌ବୀର ଡର୍କସିଦ୍ଧ ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରଥମେ ପ୍ରମାଣ 
କରିବାକୁ ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କବିତା ବା ଗଛ ତାର ପ୍ରାସର୍ଗିକ ପୃଥ୍‌ବୀର ଆୟତନ, ଘଟଣାର 
ପ୍ରାଣମୟତା ଓ ଜଢୀବନବୋଧର ଗୁଣକୁ ନେଇ ଅଲଗା । 

ତେବେ ଗୋଟିଏ କବିତାକୁ ଭଲ କହିଲେ କଣ ବୁଝାଯାଏ ? ଭଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ 
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୪୭୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମସ୍ତେ କହର୍ତି ମାୟାଧର ମାନସିଂଙ୍କ “ମହାନଦୀରେ ଜ୍ୟୋସ୍ମାବିହାର”? ଗୋଟିଏ ‘ଭଲ! 
କବିତା । କାରଣ ଏହି କବିତା ଗୋଟିଏ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର ଦୃଶ୍ୟ ତିଆରି କରେ । ନଦୀ-ନୈକା- 
ମଣିଷର 'ଭାବସାର” ସୃଷ୍ଟି ସହତ ଜ୍ୟୋସ୍ପାର ରଜତ ମାୟା ସୃଷ୍ଟିକରେ । ଓଡ଼ିଶାର ଅତୀତ 
ଗୌରବ ଓ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ସେହି ତ୍ୟୋସ୍ପାରାତିର ରୋମାଣ୍ଟିକ ସ୍ମ ଡିଚାରଣରେ ଏକ ବିହ୍ନଳ 
ଭାବରେ, ଗର୍ବବୋଧ ଓ ଜାତି ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟିକରେ । କବିତା ଶେଷ ହୁଏ ସେହି ଭାବର 
ଅଭାବ ସ୍ଥିତିର ବାସ୍ତବ ଅନ୍ଧାରରେ । “ମହାନଦୀରେ ଜ୍ୟୋସ୍ମା ବିହାର” ଅମିତ୍ରାକ୍ଷର ଛନ୍ଦର 
ଗତିଶୀଳତା ଓ ରୋମାଣ୍ଟିକ ଶବ୍ଦଯୋଜନା ଦ୍ଵାରା କବିତାର ବିହ୍ନଳ ସ୍ମ ତିଚାରଣକୁ ଏକ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଆଭାଦିଏ । କିନ୍ତୁ କବିତା ସରେ ଗୋଟିଏ ହୀନମାନ୍ୟତା ଓ ବ୍ଯୟୋସ୍କାଝବିପରୀତ 
ପରିବେଶରେ । ଏହା “ସମସ୍ତଙ୍କୁ” ଭଲଲାଗେ ଯେହେତୁ ଜାତି ଇତିହାସର ଗର୍ବବୋଧ 
ଓ ପ୍ରକୃତିର ସୁଷମା ଭଣ୍ଡାର ପାଠକକୁ ଏକ ବ୍ୟାପ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ସମୟ- ବିସ୍ତାର (time and 
pace )ର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟବୋଧ ଦିଏ । କିନୁ ଏହି କିବତାକୁ ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ କବିତା ସହିତ 
ତୁଳନା କରାଯାଇ ପାରେ କି ? ଉଦାହରଣ ଭାବେ ୱାଡ଼ସୱାର୍ଥଙ୍କ (Tintern Abbey) 
'ଟିନଟେର୍ଣ୍ଣ ଏବି' ସହିତ ତୁଳନା ସମ୍ଭବ କି ? ଟାଣି ଓଟାରି କାଳିଦାସ -ସେକ୍ସପିୟର୍‌ 
ଯେମିତି ତୁଳନୀୟ ହୁଅନ୍ତି ବା ଜନ୍ମ ଡନ୍ନ ଓ କବିସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଯେମିତି ତୁଳନା କରାଯାଇପାରେ 
ସେପରି ହୁଏତ କରାଯାଇପାର କାରଣ ଉଭୟ କବିତା ଅତୀତର “ସ୍ମତିଚାରଣ 
କରେ । ମାନସିଂହ ଯେମିତି ଉତ୍କଳର ପ୍ରାଚୀନ ଗୌରବ ମନେ ପକାଇ ଜ୍ୟୋସ୍ମାରାତିରେ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ପଚାରନ୍ତି : 

ହାୟ ଲୋ ଉଜ୍କଳ ଭୂମି ପ୍ରକୃତି ସୁନ୍ଦର 

ମନ୍ଦାକିନୀ ସମ ନଦୀ ଶିବା ସମ ଗିରି 

କାନନେ କେଦାରେ ଲକ୍ଷ ଶୋଭାର ବହର 

ଆଉ ତୋର କହ କିମ୍ପା ଏତେ ହତଶିରୀ ! 

ସେହିପରି କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ଟିନୁଟେଣ୍ଡ ଏବି' ସମ୍ପର୍କରେ ପଚାରି ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ 
‘ମହାନଦୀର ଜ୍ୟୋସ୍ମାବିହାର' କବିତାରେ କାବ୍ୟପୁରୁଷ ଯେପରି ସମୟ ବିସ୍ତାରକୁ ଜାତୀୟ 
ଗର୍ବ ଓ ଇତିହାସ ସହିତ ସଂଯୋଗିତ କରି, ଜାତିର ଦାୟାଦ ହିସାବରେ ବ୍ୟାକୁଳତା ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି ସେପରି ବ୍ୟାକୁଳତା ପରିବରେ ବରଂ ୱାଡ଼୍‌ସୱାର୍ଥ, ପ୍ରକୃତିର ଭଗବତ୍ବସତତା, ନିଜର 
ଵିକାନ୍ତିକ ଅନୁଭୂତିରେ ପାଇଛନ୍ତି । ସେଥୂରେ ଜାତି ବା ଇଂଲଣ୍ଡର ଇତିହାସ ନାହିଁ । କେବଳ 
କବିର ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୃଥ୍ବୀର ଦାର୍ଶନିକ ତତ୍ସସ ସନ୍ଧାନ କରାଯାଇଛି । 
ତା” ଛଡ଼ା ଭାଷାର ବ୍ଯବହାର, ଚିତ୍ରକଳା ରୂପକ ଓ ଅନ୍ୟ ଅଳଙ୍କାର ବ୍ୟବହାର ବା ଛନ୍ଦରେ 
କୌଣସି ସାମ୍ୟ ନାହିଁ । ତେବେ କାହିଁକି ଏ ଦୁଇଟି କବିତାର ତୁଳନା କରାଯିବ ? 
ଭାରତୀୟ କାବ୍ୟ ମିମାଂସା ମଧ୍ୟ ଆଜିର ସମାଲୋଚନକୁ ବିଶେଷ ସାହାଯ୍ୟ କରେ 

ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ କାବ୍ୟତତ୍ସ କହିଲେ କେବଳ ସଂସ୍କୃତ କାବ୍ୟତତ୍ସ ବୁଝାଏ । ଏହି 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୭୬ 


କାବ୍ୟତର୍ଵରେ ମୌଜିକ ଭାବେ ତିନୋଟି ତତ୍ସ ମିଳେ : ରସ, ଓଚିତ୍ୟ, ଧ୍ବନି । ଏଗୁଡ଼ିକ 
ପରସ୍ପର ଠାରୁ ଅଲଗା ଜଣା ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ ସାହିତ୍ୟ ବା କଳାକୃତିରେ ଏମାନେ ଏକାମ୍୍‌ 
ହୋଇ ରସାନୁଭୂତି ସୃଷ୍ଟି କରର୍ତି । ଭରତଙ୍କ ନାଟ୍ୟଶାସ୍ତ ଓ ଉପନିଷଦ୍ରମାନଙ୍କର ରସାନୁଭୂତିକୁ 
ସାଧାରଣ ହର୍ଷ-ବିଷାଦ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ରଖାଯାଇ ନାହିଁ । ଏହି ରସାନୁଭୂତି ହିଁ ବିଶ୍ଧମୟ 
ଭଗବାନ । ଭଗବାନ୍‌ କାବ୍ଯକଳାରେ ରସାତ୍ମା ଭାବେ ମଣିଷ ମନରେ ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି । ଆରିଶଷ୍ଟୋଟଲଙ୍କ ( ଠaharsis) କାଧାରସିସ୍‌, କାବ୍ୟିକ “ରସାନୁଭୂତି''ରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶୂନ୍ଯ କଲାବେଳେ ଭାରତୀୟ ରସାୟନଭୂତି ବ୍ଯକ୍ରିକୁ ପରମପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ରମ୍ଭା 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକାତ୍ମ କରାଏ । କାବ୍ୟକୃତିରେ ତିନୋଟି ସତ୍ତା କାର୍ଯ୍ୟ କରଚ୍ତି: କବି 
ବା ନାଟ୍ୟକାର (ସାହିତ୍ୟିକ), ଦର୍ଶକ ବା ଶ୍ରୋତା ଏବଂ କବିତା ବା ନାଟକର ଆଟିଁକ । 
ଏହି ତିନିଅଙ୍ଗ ମିଶି ପୂର୍ଣ୍ଣରସ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରର୍ତି । ଉପନିଷଦ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବତ 
ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟ ଏକ ରସାନୁଭୂତି । ଦର୍ଶକ ବା ଶ୍ରୋତା କାବ୍ୟକଳାରେ ସେହି ରସ “ ଆସ୍ବାଦନ, 
ଭୋଗସମାପତି, ଲୟ ଓ ବିଶ୍ରାରି (ଅଭିନବ ଭାରତୀ ) ପ୍ରଗତିରେ ଉପଭୋଗ କରେ । ଏହି 
ଉପଭୋଗ ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ବରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିୟ କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ନାନ୍ଦନିକ ରସାନୁଭୂତିର ପରମ 
ବିନୁ ( ବହଦ୍ଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ) ଏବଂ ସେହି ରସାସ୍ଵାଦନ ଏକ ପ୍ରକାର ନାନ୍ଦିକ ମୋକ୍ଷ । 
ସଂଗୀତରେ ଯେମିତି ସପ୍ତସ୍ପରର ଅନେକ ଆଳାପ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଶୈଳୀରେ ସମନ୍ବିତ ହେଲେ 
ରାଗ” ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ରସ ସୃଷ୍ଟିକରେ ରସ ମଧ୍ୟ ସେପରି ଏକ ସମନ୍ସୟ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା । 'ରାଗ” ଯେପରି ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାୟୀ ବ୍ରହ୍ମଭାବ ସୃଷ୍ଟିକରେ ରସ ମଧ୍ଯ ସେପରି 
ସୃଷ୍ଟିକରେ ଏକ ନାନ୍ଦନିକ ଆନନ୍ଦର ଅନୁଭୂତି । ରସ ପ୍ରକୃତରେ ଉପ୍ପରି ହୁଏ ବିଶ୍ବପ୍ରକୃତିର 
ସ୍ଥାୟୀ ଭାବ ବା ଗୁଣମାନଙ୍କର ପୁନଃ ପୌନିକତାର ମୌଳିକ ସ୍ଥିତିରୁ । ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁ ଭାବ” 
ସବୁ ମଣିଷ ପାଇଁ ଏକା ବୋଧ ଭାଗବତ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଆହ୍ନାନ କରେ । ଏହି ସ୍ଥାୟୀ ଭାବ 
ବିଭିନ୍ନ ବିଭାବ” ମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆନ୍ଦୋଳିତ କିମ୍ବା, ଭଙ୍ଗୀ ଓ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ । ପ୍ରକୃତି ଓ ସ୍ଥିତିର 
ବିଭିନ୍ନ ଉଦାପମାନେ ଏକାଠି ହୋଇ ଗୋଟିଏ ସଞ୍ଚାରୀ ବା ବ୍ଯଭିଚାରୀ ଭାବେ ଗଡ୍ରନ୍ତି । 
ବିଭାବ ମାନଙ୍କର ସଂଯୋଗ ଅର୍ଥାତ ଅନୁଭାବ ଓ ବ୍ୟଭିଚାରୀ ମାନଙ୍କରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ 
ଏକକ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ଏହି ସମନ୍ଵୟର ବିନ୍ୟାସ ହିଁ ରସ । ଏବଂ ରସାନୁଭୂତି ଦର୍ଶକ ବା 
ଶ୍ରୋତାକୁ ସେହି ପରମ ରସାନୁଭୂତିର ନାନ୍ଦନିକ ଆନନ୍ଦ ଦିଏ । 

ଇଂରାଜୀ ସମାଲୋଚନା ସାହିତ୍ୟରେ ଟି.ଏସ୍‌. ଏଲିୟଟ୍‌ ( Objective correlative ) 
ସାର୍ବଜନୀନ ବାସ୍ତବ ସହିତ ସଂଯୋଗ ସୃଷ୍ଟିରେ କବିତାର ରାସବୋଧ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ବୋଲି 
କହି ! ତାଙ୍କ ଭାଷୀରେ: "a set of objects, a situation, a chain of events 
which shall be a formula of a particular emotion, such that, when 


the external facts, which must terminate in sensory experience, 
are given, the emotion is immediately evoked." (“Harnet and His 


Problem" selected Essays ଏଲିୟଟ୍ଙ୍କ mନption ସ୍ଥାୟୀଭାବ ସଞ୍ଚାରୀ 
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୪୭୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଭାବମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସୂଚାଇ ଦିଆଗଲେ ମଧ୍ଯ (a $ ଠf ଠbjects... ) ଏଗୁଡ଼ିକ ମଣିଷର 
ସଂସ୍ତୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମନ୍ଵୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏକ ବୋଵଧିକ ବୋଧ ଛଡ଼ା ବୋଧର ସଂସ୍କୃତିକ 
ଆବେଗ କିମ୍ବା ଗୋଟିଏ ଭାବ ଉପରେ ସଂଗଠିତ, ସମନ୍ବିତ ଆବେଗ ପୁଞ୍ଜ ସୃଷ୍ଟି କରି 
ସାର୍ବଜନୀନ କରର୍ି ନାହିଁ । ଏଲିୟଟ୍‌ ନିବୈକ୍ରିକ ଭାବପୁଞ୍ଜ, ଯାହା ଚିନ୍ତା ଓ ବୁଵି ଦ୍ଵାରା ସଜିତ 
ହୁଏ ତାର ଅଭାସ ଦିଅନ୍ତି । କବିତା ବ୍ୟକ୍ତିମୁକ୍ତ ଏବଂ ଭାବ ନିବୈକ୍ରିକ ଯୁକ୍ତି ଏଲିୟଟ୍‌ଙ୍କ 
ଠbjective correlative ପ୍ରକାଶ କରେ । କିନ୍ତୁ ଭରତଙ୍କ ରସସୃତ୍ର ଅନୁସାରେ ରସ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଏବଂ ଆବେଗମୟ | ମୂଳ ରସର ଉତ୍ତେଜକ ମାନେ ବା ବିଭାବ ମାନେ 
ମୌଳିକ ଓ ଆନୁଷଙ୍ଗିକ । ଆଲମ୍ବନ ଓ ଉଦ୍ଦୀପନ ବିଭାବମାନେ ରସର ଅବତାରଣା 
କରଛି । ଅନୁଭାବ, ସାର୍ବିକ ଭାବ, ଇସାରା-ଇଇ୍ତ ଓ ବ୍ୟଭିଚାରୀ-ସଞ୍ଚାରୀ ବିଭାବମାନେ 
ମୂଳ ଭାବ ବା ରସର ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ରସ ଏକ ନବୈକ୍ରିକ ବୌବ୍ଧିକ ଉପସ୍ଥିତି ନୁହେଁ ଏହା 
ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଅନୁଭବ । ଏଲିୟଟ୍‌ ପାଠକ ଓ ‘ଭାବଂ ମଧ୍ୟରେ ବୌବ୍ଦିକ ସଂଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି କିନ୍ଧ ରସ ଭାଗବତ ସଂଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଏଲିୟଟ୍‌ଙ୍କ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ନିବୈକ୍ରିକ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଯେହେଡ଼ ସଂସ୍କୃତି ଓ ରସାଧାରକୁ ମଧ୍ୟ ବୌଦ୍ଧିକ ଓ 
ଆବେଗ ନିର୍ଲିପ୍ତ କରେ। ଦର୍ଶକ ବା ଶ୍ରୋତା କିନ୍ତୁ ସହୃଦୟର ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ନଚେତ ରସଭଙ୍ଗ 
ହେବ । ( ଅରସିକେଶୁ ରସସ୍ୟ ନିବେଦନଂ ) 

ରସାନୁଭୂତି ଏକ ଓଚିତ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଏହି ଓଚିତ୍ୟ ( Propriety )ଏକ 
ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ କାରଣ ଞିଚିତ୍ୟ ଏକ ସାମୁହିକ ଅନୁଭୂତିର ନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ, 
ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଓ ବ୍ୟବହାରିକ ଶୃଙ୍ଖଳାମାନଙ୍କର ଅକ୍ଷରେଖା । ବ୍ୟତିକ୍ରମ ହେଲେ ରସାନୁଭୂତି 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏବଂ କାବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ନିରସ । ଞଚିତ୍ୟର ସଂସ୍ତ୍ତିକ ପରିଭାଷା ତ୍ରିବର୍ଗ ସାଧନାର 
ବିଶ୍ନଭୂମି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଧର୍ମ ଅର୍ଥ କାମ ( ମୋକ୍ଷ ) ଜୀବଚର୍ଯ୍ୟା ବୈଦିକ ଜ୍ୀବନଧାରାର 
ଭିଭିଭୂମି ଭାବେ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵକନ୍ପନା କରିଥୂଲା ଥଚିତ୍ଯ ସେହି ସଭ୍ୟତାର ମାନଦଣ୍ଡ । ଯେ 
କୌଣସି ବାସ୍ତବ ବା କଳାସାହିଡ୍ଯ ଦୃଶ୍ୟ-କନ୍ନା ସ୍ରେହି ମାନଦଣ୍ଡକୁ ଦୋହଲାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷେ ଏହା ରସୌଚିଡ୍ଯର ପରିମାପକ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷେ ତ୍ରିବର୍ଗ 
ଜୀବନଧାରାର ସ୍ଥାୟୀଭାବ ବା ଆବେଗର ମେରୁ ରକ୍ଷକ । ଯେଉଁ ନବରସ କଳ୍ପନା ହୋଇଛି 
ସେଥୁରେ ( Muse ) ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଭାବର ଅଧ୍ଷ୍ଠାତ୍ରୀ ରସଛନ୍ଦ ଗଢ଼ା ଯାଇଛି । ନାଟକ 
ଦୃଶ୍ୟ ବା କାବ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ରସର ଲକ୍ଷେ ବିଭାବ ପରିବେଶିତ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ 
ତାହା ଓଚିତ୍ୟର ସୀମାଇଂଘନ କରିବ ନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ରସର ମିଶ୍ରଣ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ସେହି 
ମିଶ୍ରଣ ଗୋଟିଏ ରସନିଷ୍ପରି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଶବ୍ଦ ଓ ଅର୍ଥ, ଅଭିନୟ ଓ ଦୃଶ୍ୟକଳାର ଭାବ 
ସଞ୍ଚାର ଉପାଦାନମାନେ ବ୍ୟଳ୍ତି ଓ ବିଶ୍ଵର ଯେଉଁ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ତାର ରଙ୍ଗ, ସ୍ପର୍ଶ 
ଦୃଶ୍ୟ ଏବଂ ଦର୍ଶନ ଯଦି ତ୍ରିବର୍ଗ ଧାରାର ଅବମାନନା କରେ ଅନୌଚିତ୍ଯ ଦୋଷରେ 
କାବ୍ୟନାଟକ ଦୋଷାବହ ହେବେ । ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ନିଆଯାଉ : ଭ୍ରତୃମେନ୍ତାଙ୍କର 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୭୮ 


ମହାକାବ୍ୟ ହୟଗ୍ରୀବବଧ (ଏହି ବର୍ଭମାନ ବିରଳ) । 

ଏହି କାବ୍ୟରେ ରାକ୍ଷସ ନାୟକ ରାଜା ହୟଗ୍ରୀବ, ଯେକି ବାହୁବଳରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଡରାଇ 
ରଖ୍ଥୂଲେ ତାଙ୍କ ନିଜ ପୁଅକୁ ଆଉ ଜଣେ ରାକ୍ଷସ ରାଜା, ନାରକାସୁରର କନ୍ଯାକୁ 
ପ୍ରେମପାଶରେ ବାଛିବା ପାଇଁ ପଠାଇଥୂଲେ । କିନ୍ତୁ ଯୁବରାଜ ପହଞ୍ଚଲା ବେଳକୁ ଶ୍ରୀହରିଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନାରକାସୁର ବଧ ହୋଇଛି । ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଛି । ଏବଂ ରାଜକନ୍ୟା ବଣରେ 
ସନ୍ୟାସିନି ଜୀବନ କାଟିବା ପାଇଁ ଚାଲି ଯାଇଛନ୍ତି । ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଘଟିଥ୍‌ବା କାହାଣୀକ୍ରମରେ 
କୌଣସି ରସୌଚିତ୍ୟ ନାହିଁ । ଜଣେ ପ୍ରବଳ ପ୍ରତାପୀ ରାଜା ତାଙ୍କ ପୁଅକୁ ପ୍ରେମଚୋର 
ଭାବେ ଅନ୍ୟ ଆଗ ରାଜ୍ୟକୁ ପଠାଇବା ଜଣେ ବିଭବଶାଳୀ ରାଜା ପକ୍ଷରେ ଉଚିତ୍ବ 
ନୁହେଁ । ଏହା ଏକ ରାଜନୈତିକ ଚାଲ୍ବ । ନୈତିକ ସ୍ତଳନର ଲକ୍ଷଣ । ଏବଂ ଯଦିବା ରଘୁରସ 
ପାଇଁ ଏହା ଉଦିଷ୍ଟ ଭାବି ପରସ୍ପରକୁ ଅପେକ୍ଷା କରାଯାଏ ସେଠି ହଠାଡ଼ ଏକ ବିପରୀତ 
ଦୃଶ୍ୟ । ନାରକାସୁର ନିଜର ଓଦ୍ଧତ୍ୟ ଓ ଅପକର୍ମ ପାଇଁ ଖୋଦ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦଣ୍ତିତ ହୋଇଛି 
ଏବଂ ରାଜକନ୍ୟା ସନ୍ଧ୍ୟାସିନୀ ହୋଇଛି ! କାବ୍ୟର ପ୍ରତିପାଦ୍ୟ ନିରସ ଏବଂ ଦିଗହରା ଅର୍ଥାତ 
ଓଚିତ୍ୟହରା । 

ଏହା ପରେ କାହାଣୀର ଗତିରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ରାଜପୁତ୍ର ସେହି ସନ୍ାସିନୀ 
ରାଜକନ୍ୟାର ସନ୍ଧାନରେ ବଣଜଙ୍ଗଲ ଘୁରୁଛି ଏବଂ ରାଜକନ୍ୟାକୁ ପ୍ରେମ ନିବେଦନ 
କରୁଛି । ଏହା ମଧ୍ୟ ରସ ଉତ୍ପରି କରେ ନାହିଁ କାରଣ ଦେଖୁ ନଥ୍‌ବା ଅଜଣା ରାଜକନ୍ୟା 
ପାଇଁ ଏହି ପ୍ରେମସନ୍ଧାନ ରାଜପୁତ୍ରର ଚରିତ୍ରରେ କିମ୍ବା ରାଜା ହୟଗ୍ରୀବଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ନାହିଁ । ଯଦିବା ପ୍ରେମରସରେ ବୁଡ଼ୁବୁଡୂ ରାଜପୁତ୍ର ରାଜକନ୍ୟାକୁ ପ୍ରେମ ନିବେଦନ କରନ୍ତି 
ତାର ଭାଷାରେ ବିଶାଳ ହୃଦୟ, ପ୍ରେମର ଦିବ୍ୟରୂପ କିମ୍ବା ଶାଳୀନଡା ନାହିଁ : 

ନବ-ବୟସୀ ରତୋସ୍ସବ-କ୍ଷମାୟାଃ 

ତବ ତନୃଗ୍ରାଡୀ ତପୋ ହି ନାନୁରୂପମ୍‌ 

ବଦ କୁସୁମରଯୋଭିରାପଗାନାମ୍‌ 

ପୃଥୁ-ଜଘନେ ୟଦି ସେତଭଃ କ୍ରିୟନ୍ତେ 

ନବବୟସୀ ସହିତ ରତିରଙ୍ଗର ନିମନ୍ତ୍ରଣ ବ୍ୟତୀତ ଏଥୁରେ କୌଣସି ପ୍ରେମ ନିବେଦନ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ ଯେ ନାରକାସୁର ମରିବା ପରେ ହଯଗ୍ରୀବଙ୍କର ପୁଅ ଦ୍ଵାରା 
ତାର କନ୍ୟାହରଣ ରାଜନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅର୍ଥହୀନ । ଏବଂ ରାଜପୁତ୍ରର ଆଶାଳୀନ ଇତର 
କାମୁକର ଭାଷା ରାଜା ହୟଗ୍ରୀବଙ୍କ ସଂସ୍କାର ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଅନୌଚି ତ୍ୟର ମୋହର 
ମାରୁଛି । 

ଏଥୁ ସହିତ ଓଚିତ୍ଯୟର ଏକ ସରସ ଉପାଦାନ ହେଲା ଭାଷା ଓ ଛନ୍ଦର ବ୍ଯବହାର । 
ବିରହର ବିଭାବମାନେ ଯେଉଁ ଗୁଣ- ଅଳଙ୍କାର ନେଇ ଉଦ୍ଧଭାସିତ ହେବେ ବିଭିତ୍ସ ବା କରୁଣ 
ସେପରି ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣସ୍ବଵରୂପ ଶକୁନ୍ତଳା ନାଟକର ଷଷ୍ଠ ଅଙ୍କରେ ଶାପ 
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୪୭୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମୋଚନ ପରେ ଦ୍ରଷ୍ମନ୍ତ ଯେଉଁ ବିରହର ଜ୍ଵାଳାରେ ଅସ୍ଥିର ହୁଅନ୍ତି ସେଥ୍‌ରେ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ପୁରୁଷ ଦେହର ରତିଇଳ୍ଛା ନାହିଁ । ଏହି ବିରହ ରାଜା-ରାଜ୍ୟ-ପୁରୁଷକାର ଏବଂ ପ୍ରେମ - 
ବିଚ୍ଛେଦ -ଅନୁତାପର ବିଭାବମାନଙ୍କୁ ନେଇ ରସୌଚିତ ସୃଷ୍ଟିକରେ । ମାଛ ପେଟରୁ 
ଶକୁନ୍ତଳାର ହଜିଲା ମୁଦି ମିଳିଲା ପରେ ରାଜା ଦୃଖ୍ମନ୍ତଙ୍କ ବେଦନା ଓ ପଶ୍ଚାତାପ ବସତ୍ତ 
ରତୃର ସମ୍ଭାରକୁ ମଧ୍ଯ ଆକର୍ଷଣହୀନ ଅର୍ଥାତ ସଞ୍ଚାର ଶଳ୍ତି ହୀନ କରେ । କାଳିଦାସଙ୍କ 
ଭାଷା ଇତର ବୋଧରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ କୁ ଉଠି ସେହି ଦୃଷ୍ଣନ୍ତ ଶକୁନ୍ତଳା ପୁନଃମିଳନର ସମ୍ଭାବନା 
ସୃଶ୍ଚିକରେ । ଦ୍ରଷ୍ମନ ଶକୁନ୍ତଳା ସହିତ ରତିକ୍ରୀଡ଼ାର ଅଭାବ ଜନିତ କାମାନଜରେ ବିରହ 
ଜ୍ଵାଜା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯଦି ସେପରି ହୋଇଥାନ୍ତା ତାହା ଅନୌଚିତ୍ୟ ଦୋଷରେ 
ନିରସ ହୃଅନ୍ତା ବିରହ ଏଠି ଦେହମୁକ୍ତ ହୋଇ ନୈସର୍ଗୀକ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରେ । ଏହି 
କାରଣ ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କର ମିଳନ ଦେବୋପମ ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନେ ନୈସର୍ଟୀକ 
ମିଳନରେ ପ୍ରେମାନୁଭୂତି ଲାଭ କରନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓଚିତ୍ୟ ସମାଜ -ସଂସ୍କତି ଓ ସଭ୍ୟତାର 
ଏକ ପରିମାପକ ଓ ଉନମର୍ଷ ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ । ଭାଷା, ଛନ୍ଦ, ଶବ୍ଦ ଅର୍ଥ, ଇଇଁତ ଓ ମୌନତା 
ଜୀବନର ବ୍ରହ୍ନବୋଧକୁ ନେଇ ମାର୍ଜିତ ହେବା ପାଇଁ ବାଧ । ଏହି ବ୍ରହ୍ନବୋଧ ହିଁ ଓଚିତ୍ୟ । 
ରସୌଚିତ୍ୟର “ ଧୂନି”? ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ ଏକ ସଂପର୍କୀତ ବିଭବ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ସାହିତ୍ୟ 
ତରତ୍ସରେ । ଆନନ୍ଦବଦ୍ଧନୁଙ୍କ ଧ୍ଵବନିତତ୍ସ ରସୌଚିତ୍ୟର ପରିପୂରକ । “ କାବ୍ୟଯାସାତ୍ମା ଧଵନିଃ” 
ଅର୍ଥ, ଶବ୍ଦଛନ୍ଦ ବା ପ୍ରତୀକ ମୂଲ୍ୟ କେବଜ ସୂଚାଏ ନାହିଁ । ଧ୍ଵନି ମୂଲ୍ୟୋତତର ମହାଜୀବନର 
ସଙ୍କେତ ଦିଏ । ଆନନ୍ଦବର୍ବନ ଧ୍ଵନିକୁ ପ୍ରତୀକାନ୍ତର ପୃଥ୍ବୀ ସହିତ ସାଙ୍କେତିକ ସଂପକ୍କର 
ସୂଚନା ଭାବେ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ ମଧ୍ଯ ସମୁଦାୟ ପ୍ରକାଶ ଭଙ୍ଗୀ, ଶୈଳୀ ଓ ସାମାଜିକ 
ଅର୍ଥସମ୍ବଳିତ କାହାଣୀ କଥା ଓ ଘଟଣାକୁ ଧ୍ଵନିର ସୀମା ମଧ୍ଯରେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ରସ 
ଉତ୍ପରି ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ଚିତ୍ର ରୂପକ, ଶc୍ଦ ଓ ଗତି ଯଦି ରସଧ୍ବନି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହିଁ 
ତେବେ କାବ୍ୟ ବିଫଳ, ନିରସ । ଧ୍ବନି ମଧ୍ୟ ଓଚିତ୍ୟ ଓ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଳା 
- ବକ୍ତା ( ବକ୍ରୋକ୍ରି ) ଗ୍ରହଣ କରେ । ଧ୍ବନି ଯଦି ରସର ସାଙ୍କେତିକ ଜୀବନ ଭାବ ପ୍ରକାଶ 
କରେ ବକ୍ରତା ଭାଷାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କଳା ପ୍ରତୀକ ସୃଷ୍ଟି କରେ ଡାହା କାବ୍ୟରସର ଧ୍ଵନି ସହିତ 
ଏକାମ୍ବ । ଯଦି ରସଧ୍ବନି ଉଚିତ୍ୟ ଓ ବକ୍ରତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମନ୍ଵୟ ପାଏ ନାହିଁ କାବ୍ୟ ନିରସ 
ହୁଏ ।! ସଂସ୍କୃତି କାବ୍ୟତର୍ସ ଅନୁସାରେ ରସ ସୃଷ୍ଟି ହିଁ ମୁଖ୍ୟ । କାବ୍ୟ ରସ ଅବତାରଣାରେ 
ସ୍ଥାୟୀଭାବ କିପରି ଭାବେ ଆର୍ଯ୍ୟଦର୍ଶନର ମହାନନ୍ଦ ପ୍ରକାଶ କରେ ଓ କଣ ଧ୍ଵନି ଉଠେ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ଏହା ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଓଚିତ୍ୟ ରକ୍ଷାକରି ରୂପକ ଓ ପ୍ରତୀକମାନଙ୍କୁ କାବ୍ୟିକ ସମନ୍ସୟ 
ଭିତରେ କିପରି ସଞ୍ଚାଳିତ କରେ ତାହାହିଁ ଭାରତୀୟ କାବ୍ୟତତ୍ସର ରସଚ୍ଚିଞ୍ଞାସା ! 
ଆଜିର ସମାଲୋଚକ ଯିଏ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଶେଷରେ ଅନୌଚିତ୍ୟ ସମାଜ ରାଜନୀତି 
ଓ ଅପସଂସ୍କୃତି ନେଇ ବ୍ଯସ୍ତ ସେ କିପରି ଭାରତୀୟ ରସତତ୍ବକୁ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚନାର 
ମାର୍ଗ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବ ? ସୁଖର କଥା ଯେ ଅନେକ ଭାରତୀୟ ସ୍ମାତକ 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୮୦ 


(ଏମ୍‌.ଏସ୍‌.ଖୁସ୍‌ୱା, କେ. କ୍ରିଷ୍ଠମୂର୍ରୀୟ କେ. ଏସ୍‌. ନାରାୟନାଚାର୍‌ ଏବଂ ରାମାରଞ୍ଜନ ମୁଖାର୍ଚ୍ଚୀ 
ପ୍ରଭୂତି ) ଭାରତୀୟ ରସତତ୍ତନ ପ୍ରୟୋଗ କରି କେତେ ଇଂରାଜୀ କବିତା ଓ ନାଟକର ସମୀକ୍ଷା 
କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ରସ ନିଷ୍ଠଭ୍ିରେ ଯେଉଁ ବିଭୂଚେତନାର ଆଭାସ ରହିଛି ତାହା ଅନ୍ୟ ଭାଷାର 
କବିତା ସମାଲୋଚନାରେ ଖୋଜିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । କାରଣ ଇଂରାଜୀ କବିଡାର ରସବୋଧ 
ଭିନ୍ନ ତ୍ରିବର୍ଗ ( ୮! ) ଉପରେ ଆଧାରିଡ। ପ୍ରଥମେ ରସତତ୍ସକୁ ନବରସ ଓ ତାର ରୂପାନ୍ତର 
ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ରଖି ଇତିହାସରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍‌ବା ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବିଭାବମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଯୋଗ୍ୟତା ଦେବାକୁ ହେବ ଯାହା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ସ୍ବାତକ ପ୍ରମାଣ କରି ନାହାଁନ୍ତି 
ତା” ଛଡ଼ା ରସତତ୍ତ୍ବକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଯେଉଁ ସୁଗଠିତା ପୃଥଵବୀର ଚିତ୍ର ଗୋଟିଏ ଭାବ ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ ସେପରି ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଭାବ ଆଜି ଅନୁଭୂତ ହୁଏନାହିଁ । କୌଣସି ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ 
ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିରେ ( ୦୦୩୯୧! ୦ symphony) ଭାବସମନ୍ୟ ବା ସ୍ଵର ସମନ୍ମୟ ଆଉ 
ଏକ କାବ୍ୟାଦର୍ଶ ଭାବେ ଗୃହୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଚେତନାସ୍ରୋତ (Stream of 
€ ଠn $iousness ) ବା ଅବଚେତନର ଉଦ୍ଗୀରଣ ଯଦି ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ ତେବେ 
ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୁରେ ଅନେକ ବିଭାବମାନଙ୍କର ସମନ୍ବିତ ସମାବେଶ ( ଯାହା ରସର ଆତ୍ମା) ଆଉ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତ୍ରିବର୍ଗ ସାଧନା ଆଉ ବିଶ୍ଵ ସତ୍ତ୍ୟତାରେ ନୈତିକ ଆଚରଣରେ ଫଳେ ନାହିଁ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶ, ଜାତି, ବ୍ୟର୍ତି ଓ ଅଧମବ୍ୟନ୍ତି ତାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତ୍ରିବର୍ଗ ନେଇ ଏକ ସଂଘର୍ଷଶୀଳ 
ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ଗକ୍ବବ୍ରଘର୍ମ : ରସ ଉପ୍ରି ପାଇଁ କୌଣସି ସାର୍ବଜନୀନ ବା ସ୍ଥାୟୀ ଭାବ ଆଉ 
ମିଳେ ନାହିଁ। ବ୍ୟକ୍ତି ତାର ନିଜସ୍ଵ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରେ। ଏହି ଭାବ ଅନେକ ସମୟରେ ଭପସ୍ଥିତ 
ସମାଜ - ରାଜନୀତିର ସ୍ଥାୟୀ ଭାବମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଘାତ ସୃଷ୍ଟି କରେ । ସଲ୍ଲମାନ୍‌ ରୁଷଦୀଙ୍କ 
(Satanic Verses) ‘‘ସାଟାନିକୁ ଭେରସସ୍‌'” ଏହାର ପ୍ରମାଣ। ଯେଉଁ ଧର୍ମଦର୍ଶନ 
ମଧ୍ୟରେ ତ୍ରିବର୍ଗ କଛିତ ହୋଇଥଲା ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ଇସ୍‌୍ଲାମର 
ପୁରୋହିତ ଶ୍ରେଣୀ ଯେଉଁ 'ଡ୍ରିବର୍ଗ' ପାଳନ କରନ୍ତି ସେଥୂରେ ରୁଷଦୀ ବିଶ୍ଵାସ ନ କରି ନୂଆ 
ଞଚିତ୍ୟ ଓ ଧ୍ଵନି ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ ତାଙ୍କ ଉପନ୍ୟାସରେ। ଅର୍ଥାତ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ର ଗୁରୁ ଓ ତାଙ୍କ 
ଆଦର୍ଶରେ ପରିଚାଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ ରୁଷ୍ଦୀ ରସଭଭଙ୍ଗ କଲେ। ଅନ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ 
ରୁଷଦୀଙ୍କୁ ନୂତନ ରସ ସୃଷ୍ଟିର ଶ୍ରେୟ ଦିଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ରସ ନିସଷ୍ପରିର ତ୍ରିବର୍ଗ ଅଲଗା। 
କିନ୍ତୁ ରସତତ୍ତ ଅନୁସାରେ ““ସାଟାନିକ ଭେରୁସସ୍‌”” କିମ୍ବା ““ସେମ୍‌”” (Shame) 
ରସନିଷ୍ପରିରେ ବିଫଳ କାରଣ ତାଙ୍କର ଧ୍ଵନି କୌଣସି ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରତୀକର ଆଭାସ 
ଦେଇପାରେ ନାହିଁ । ରସତତ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ବିଶ୍ଵସାହିତ୍ୟର ଅନେକ ସାହିତ୍ୟକୃତି 
ନିରସ ଜଣାପଡ଼ିବେ। ସେକ୍ରସପିୟରଙ୍କ ମହାନ ନାଟକ “ ରାଜା ଲିୟର' (King Lear) 
କେଉଁ ରସ ସୃଷ୍ଟି କରେ ? ଯଦି ଏହି ନାଟକର ମୁଖ୍ୟ ରସ କରୁଣ ଓ ନେତିବାଚକ ବିଶ୍ଧଧାରଣା, 
ଯେଉଁଥ୍ବରେ ରାଜା-ରାଜ୍ୟ-ପ୍ରଚାପାଟକ ଧ୍ଵଂସମୂଖୀ ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ପ୍ରଥମ ଅଙ୍କ ପ୍ରଥମ 
ଦୃଶ୍ୟରେ ରାଜ୍ୟବଣ୍ଟା କେଉଁ ଞଚଚିତ୍ୟ ବହନ କରେ। ଯଦି ଏହି ଅନୌଚିତ୍ୟର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ପରି 
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୪୮୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ରାଜା-ରାଜ୍ୟ ଧ୍ଵଂସ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁରେ କରୁଣ ରସର ବିରତି ଆସେ ତେବେ ଦର୍ଶକ ବା 
ପାଠକ ନିଜକୁ ଛୋଟ, ସୀମିତ ଓ ଅପାରଗ ମନେକରି ଜୀବନ ବିମୂଖ ହେବା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
ଉପାୟ ଅଛି କି ? ଭାରତୀୟ ରସତନତ୍ତ ସାହିତ୍ୟକୁ ଯେଉଁ ଜୀବନ ଉତ୍ସବର ବ୍ୟାପ୍ରି ଦେଇଛି 
ସେହି ବ୍ୟାପ୍ରି ଉପଭୋଗରେ ପ୍ରସାରିତ। ଏପରି ସୃଜନଶୀଳ ଅଂଶଗ୍ରାହୀ ପ୍ରସାରଣ ଅନ୍ୟ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ କ୍ସଚିତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ। ତେବେ 
ରସତତ୍ବକୁ ନେଇ ସବ୍ର ସାହିତ୍ୟକୁ ଉପଭୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ସାହିତ୍ୟିକ, ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ, 
ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟ, ବିଶେଷ କରି ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଲିଖିତ, ଗଳ୍ପ କବିତା ଉପନ୍ୟାସ, ଦର୍ଶନ 
ଓ ସମାଲୋଚନାର ଶହେ ବର୍ଷର ଇତିହାସ ଅନୁଶୀଳନ କରି କି ତର୍କ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ? 
ସଭ୍ୟତାରେ ତତ୍ସ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଂଶ ଶତାହୀ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ନିଚି (Nietzsche)ଙୁ (Life 
{o୮୯€) ଜୀବନୀ ଶକ୍ତି ଓ ସ୍ଥିତିବାଦୀ ଦର୍ଶନରୁ । ଭଗବତ ଗୀତାର ବାଣୀ ପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଆମତ୍ମା-ଶକ୍ତି ତାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶ କରିବ ଏବଂ ନିଜେ ନିଜର ମୋକ୍ଷ ସନ୍ଧାନ କରିବ। ନିଚିଙ୍କ 
““ତ୍ରୀବନୀଶକ୍ତି” ଗୀତାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଲକରେ ଉକଜ୍କର୍ଷ ପ୍ରକାଶନ (ଚିନ୍ତା, ବୀରତ୍ଵ ଓ 
ସ୍ଵାଭିମାନୀ ପୁରୁଷକାର ) ଆହ୍ଵାନ ପରି ମଣିଷକୁ ତାର ନିଜର ଜାଗରଣବିଶ୍ଵ ଗଢ଼ିବା ପାଇଁ 
ଏକ ସୂଯୋଗ ଦିଏ । ଏବଂ ଏହି ଜୀବନଶର୍ତି ଜାଗରୁକ ହୋଇ ଯୁବ୍ଦାୟ କୃତ ନିଶ୍ଚୟ” 
କରେ। ଦୁଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ଘଟିଯାଏ। ବିଶ୍ଵକୁ ନିସ୍ଵ ହତାଶ କରି। ମଣିଷର ଚିନ୍ତା ଶକ୍ତିର 
“ଉପାୟଶୂନ୍ୟ”” ବିଫଳତାର ଅନ୍ୟନାମ ଯୁଦ୍ଧ -ଯାହା କୃଷ୍ଣ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟାୟ-ଅନୀତି ଦମନର 
ଶେଷ ଉପାୟ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ତେଣୁ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମ ପଚାଶ ବର୍ଷର 
ବୁଵଧି- ଜ୍ଞାନ -ବଳ-ତେଜ କେବଳ ଧ୍ଵଂସ ପାଇଂ ଧ୍ଵଂସ ହୋଇଗଲା। ଏବଂ ଏହି ଧ୍ଵଂସର 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଶତାଦ୍ଦୀ ଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ଗତିଶୀଳ। ସାହିତ୍ଯ ସମାଲୋଚନାରେ New 
୯5m  “'ନୃତନ ସମ୍ମାଲୋଚନା”” ଅନେକ ଦିନ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ 
ସଂଗଠନବାଦ ଓ ଉତ୍ତର“ସଂଗଠନବାଦ ( Post-structuralism) ଶତାଦ୍ଦୀ ମଧ୍ଯ 
ବେଳକୁ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କଲେ କାରଣ ଯୁବ୍ଧକ୍ଷୁଷ୍ତ ମଣିଷ ଧାରାବାହିକ ସଭ୍ୟତାର କୌଣସି 
ଗୁଣ ବା ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ¢ ସ୍ଥାୟୀଭାବ”” ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । ଏବେ ପୁଣି ମଣିଷର 
ସାସ୍ତରତିକ ଚେର ସହିତ ସଂଯୋଗ ଖୋଜିବା ପାଇଁ ଇଡିହାସକୁ ଚେତନାର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଭାବେ 
ଗଢ଼ାଯାଉଛି ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚନାରେ । ସେହିପରି ଲଳିତ ବିପ୍ରଜ୍ତମ୍ବ ଅବସ ଛନ୍ଦ ବଦଳି 
ବଦଳି ଆସି ପହଞ୍ଚିଛି ପ୍ରତି କବିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ମନଛନ୍ଦରେ। ଏ.ଆର.ରହମାନ (ଶତାଦ୍ଦୀ 
ଶେଷରେ ସବୁଠାରୁ ଲୋକପ୍ରିୟ ସଙ୍ଗୀତକାର ) ଯେମିତି କେରଳାର ନୌକା-ନାଉରୀ ଗୀତ 
ସହିତ ଆଫ୍ରିକା ଜଙ୍ଗଲର ଢୋଇ ଶହ ମିଶାଇ ଦିଅନ୍ତି ବ୍ୟାପକତା ଓ ବିସ୍ତୃତି ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
ପାଇଁ ସେଥୁରେ ରସ ନିଶ୍ପରି “ଉଚିତ୍ୟ” ? ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ। ରହମାନୁଙ୍କ ଥିଚିତ୍ୟବୋଧ 
ତାଙ୍କ ନିଜର । ସୃଷ୍ଟିରହସ୍ୟରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ରହସ୍ୟ ମିଶାଇବାପାଇଁ ସଙ୍ଗୀତକାର, ଗୀତିକାର, 
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ସମାଲୋଚକର ସମସ୍ୟା ୪୮୨ 


କବି, ଦାର୍ଶନିକ ଓ ସଭ୍ୟତାର ଅନ୍ୟ ସ୍ତପତି ମାନେ ନିଜ ନିଜର ଓଚିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ସମୁହର 
କଥା ସାର୍ବଜନୀନ ଭାବେ କହିବାର ସମୟ ଆଉ ନାହିଁ। ତେଣୁ କବି କଳାକାର ରାଜନେତା 
ଓ ଅନ୍ୟ ସବୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନୀଶକ୍ତି ମାନେ ନିଜ ନିଜର ଓଚିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି। ଅଧଵକାଂଶ 
ରଚନାରେ କୌଣସି ଧ୍ଵନି ନଥାଏ। ଏବଂ ଯେଉଁଠି ରସଧ୍ବନି ପରିବର୍ଭିତ ଆବେଗ-ତ୍ରିବର୍ଗ- 
ଞଚିତ୍ୟ ଉପରକୁ ଯାଇ ଏକ ନୂଆ ରହସ୍ୟ ଉଦ୍ଘାଟିତ କରେ ସେଠି ସୃଷ୍ଟି ସାର୍ଥକ ବୋଲି 
ମାନ୍ୟତା ମିଳେ। ରବିନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଠାକୁର, ଟି.ଏସ୍‌.ଏଲିୟଟ, ୟେଟସ, ମିଶିମା ଏବଂ ଫକୂନର 
ହେମିଙ୍ଗପ୍ତୟ ଏଚିବି ପରି ଲେଖକମାନେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମାନ୍ୟତା ପାଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦାୟାଦମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଅନୁଦଘାଟିତ ରହସ୍ୟ ପ୍ରାୟ କିଛି ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲେଖକ କଳାକାର, ବୈଜ୍ଞାନିକ, ସୈନିକ ନିଜେ ତାର ପରିଧୂ ଆବିଷ୍କାର କଲା ଏବଂ 
କହିଲା ଏୟା ହିଁ ତୁମ ପୃଥ୍ବୀ”? | ଏପରି ପୃଥ୍ବୀକୁ ତାର ନିଜ ରସୌଚିତ୍ୟ ଓ ଧୂନି ଦ୍ଵାରା 
ପରିଖିବାକୁ ହେଲେ ରସ -ଞଚିତ୍ୟ-ଧ୍ବନିର ଆଧୁନିକ ଅନୁଭୂତିସିଦ୍ଧ ପରିଭାଷା ଖୋଜିବାକୁ 
ହେବ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣା ମୁହୂର୍ରର ଭାବପୁଞ୍ଜକୁ ବ୍ୟନ୍ତିମାନସର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଭାବ - ଇତିହାସ 
ଚେତନା, ମନସ୍ତର୍ଧ ଓ କାବ୍ୟକଳା ଧାରଣା ସହିତ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ହେବ। ଅର୍ଥାଡ଼ୂ ଘଟଣା ବା 
ଚରିତ୍ରର ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଲେଖିବାକୁ ହେବ। ଏହି ଧାରା ମଧ୍ୟ ସମାଲୋଚନା ସାହିତ୍ୟ ଗ୍ରହଣ 
କଲା। ସମାଲୋଚକ, ଦାର୍ଶନିକ ମନନଶୀଳତା ଓ ଅନୁସନ୍ଧିସୁ ମନର ଏକଲବ୍ୟତା ନେଇ ଗନ୍ଧ 
କବିତାର ଅନୁଶୀଳନ କଲା। ମୌଳିକ ବିରୋଧ (bares ) ମାନଙ୍କୁ ନେଇ ପୃଥ୍ବୀ ଓ 
ମଣିଷ ମନରେ ଦ୍ଵୈତ ସଂଘାତର ଶତମନ୍ଥନ କରି ପରିବେଷଣ କଲା । ସମାଲୋଚକର ଦୃଷ୍ଟି 
ଅତୀତର ଧାରାବାହିକତାକୁ ବିଖଶ୍ତିତ କଲା ପୃଥ୍‌୍ବୀର ମୌଳିକ ବିରୋଧ ମାନଙ୍କର ଅସ୍ଥିର 
ସଂଘାତରେ। ସଂସ୍କୃତି, ଆଚରଣ, ଅଭିଳାଷ ଓ ବୁବିଜ୍ଞାନ ସବୁର ଧାରାବାହିକତା ଓ ସ୍ଥାୟୀଗୁଣ 
ଆସ୍ଵୀକୃତ ହେଲା। ଏବେ କୌଣସି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉଚିଡ଼ କହିବା ଅଧଵକାର ଆଉ 
ସମାଲୋଚକର ନାହିଁ। ସେ ଖାଲି କାଟିକୁଟି ଦେଖାଇ ଦେବ ପ୍ରାୟ ଏକ ଅସୁନ୍ଦର ପୃଥ୍ବୀର 
ଶବ। ଯଦି ସୁସଜିତ ଅକ୍ଷତ ମୂର୍ଭୀ କିଏ ଦେଖାଏ ସେ ଭଗବାନର ଭାଗ୍ୟ ପାଇବ। ଆଜିର 
ସମାଲୋଚକ ଦାର୍ଶନିକ ପରି କାବ୍ୟଦର୍ଶନର ଅନୁଶୀଳନ କରେ। ସ୍ରଷ୍ଟାର ସୃଷ୍ଟିକୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ଞିଚିତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମୀକ୍ଷା କରେ। କିତୁ କୌଣସି ସାର୍ବଜନୀନ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚେ ନାହିଁ। 
ପାଠକ ଦର୍ଶକ - ସ୍ରୋତାର ନିଜ ରୁଚିବୋଧ ଓ ଓିଚିତ୍ୟ ଉପରେ କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରଭାବ 
ଆଉ ପ୍ରାୟ ନାହିଁ। ଏଭଳି ପୃଥ୍ବୀ, ସଭ୍ୟତା ଓ ସାହିତ୍ୟ ନେଇ ଆଉ ଜଣେ ଆଅରିଷ୍ଟୋଟଲ୍୍‌ 
କିମ୍ବା ବିଶ୍ବନାଥ ମମ୍ମଟ -ଆନନ୍ଦବର୍ବନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରିବେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କୌଣସି ସର୍ବଜନାଦୃତ 
କାବ୍ୟତତ୍ଵ ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। ଆଜିର ସମାଲୋଚକ କାବ୍ୟସାହିତ୍ୟ ଚିତ୍ରକଳାରେ 
ମଣିଷ କିପରି ପରିବେଶିତ ହୋଇଛି ଏବଂ କ”ଣ କରୁଛି, ତା'ରି ଅନୁଶୀଳନ କରି ଅନ୍ୟ 
ରଚନା କିମ୍ବା ଇତିହାସରେ ମାନବିକତା ସହିତ ତୁଳନା କରି ମଣିଷର ବଡ଼ପଣ ମାପିପାରେ। 

ମଣିଷର ବଡ଼ପଣ ମାପିବା ସମାଲୋଚକର କର୍ଭବ୍ୟ ବୋଲି ମୋର ବିଶ୍ଵାସ । କେଉଁ ଭାବ 
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୪୮୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବଉ୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


me 


କିପରି ଭାବେ ମଣିଷ ପ୍ରକାଶ କରେ ଏବଂ ସଙ୍କଚମୟ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ମୁକୁଳିବା ପାଇଁ କି ସଂଘର୍ଷ 
କରେ, କେଉଁ ମୂଲ୍ୟମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା 
କରେ ସେହି ' କାର୍ଯ୍ୟକୁ” ନେଇ ମଣିଷର ଉଚ୍ଚତା ମାପିହୁଏ। ଶୁକ୍ୁଯାନୀ ଯଦି ସାହୁକାରକୁ 
ମାରି ନଥାନ୍ତା ତେବେ ମଣିଷର ଆମ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇ ନଥାନ୍ତା ଏବଂ ଯଦି ଆଜିର ଜାଗ୍ରତ 
ନୈତିକତା ନିଜର ଆମ୍ବପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଚାର ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ ନକରେ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟାୟ ନିୟମ ନ ଭାଙ୍ଗ, ତାର ପ୍ରାଣପୁରୁଷ ଦୁର୍ବଳ ବୋଲି କୁହାଯିବ। ଜାଗୃତି 
ଆସିନାହିଁ ଦୋଷରେ ନାୟକ ଅପଯଶ ପାଇବ। ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରତିବାଦ କରି ଶୁକୁଯାନୀ 
ମଣିଷକୁ ନାୟକପଣ ଦେଇଛି। ଏହି ନାୟକ ପଣର ଓଚିତ୍ଯ କେବଳ ଶୁକ୍ଯାନୀର 
ଜୀବନାନୁଭୂତିରୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ। ଯେ କୌଣସି ଭାଷାସଂସ୍ତୃତିର ସାହିତ୍ୟରେ 
ଜୀବନଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ତାର ମାନବ ସୁଲଭ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ସାକ୍ଷୁଖୟ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଭାବସତ୍ତା। ଏଥୁରେ 
ମଣିଷର ଉତ୍ତରଣ ସହଜ ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ମଣିଷର ଏହି ଅସମ୍ଭବକୁ ସମ୍ଭବ 
କରିବା କାବ୍ୟାୟତନରେ ସାହିତ୍ୟିକ କେବଳ କେତୋଟି ମଣିଷର କଥା କହେ। କେତୋଟି 
ପାତ୍ର ବା ଚରିତ୍ର ଗୋଟିଏ ସଂଗଠନର ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ବିଚରଣ କରନ୍ତି। ସେହି ଦୁଃଖ ସୁଖ 
ସ୍ଵପ୍ନ ମୋହର ମଣିଷମାନେ ନିଜର ସ୍ଵାଭିମାନୀ ସ୍ଵାକ୍ଷର କିପରି ଲେଖନ୍ତି ଏବଂ ତାହା ଜୀବନ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେ ଉଜ୍ମଳ ବା ମଳିନ - ଏହି ଅନ୍ଵେଷଣ ସମାଲୋଚକର ପ୍ରଥମ କାର୍ଯ୍ୟ। ଦୁଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ମଣିଷ କେତେ ବଡ଼ପଣ ଦେଖାଇ ପାରେ, ତାହାହିଁ 
ସମାଲୋଚନାର ଭିଭିଭୂମି ହେଉ। ମଣିଷ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ । ଜୀବନ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ରସ। 
ଏହି ରସାନୁଭୂତି ମଣିଷକୁ କେଉଁ ଦେବତ୍ଵ ଦେଉଛି ତାହା ମାପିବା ବୋଧହୁଏ ସମାଲୋଚକର 
ସୃଷ୍ଟି ସମୀକ୍ଷା। 
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ନାଦ ଓ ଆର୍ଡନାଦ 
ସୌଦାମିନୀ ନନ୍ଦ 


ନା ପୃଥ୍‌ବୀର ଭାଷା ବୁଝେ, 
ନା କହିପାରେ ଆକାଶର ଭାଷା ! 
ଆକାଶ ଓ ପୃଥୁ୍‌ବୀର ଅହରହ କଥାବାର୍ଭା ପାଖେ 
ଅବାଳୁ ବିମୂତ଼ ଏଇ ଜୀବନ, 
ଆପଣାର ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ଵରାଜାପ ପାଖେ 
ସେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଏକ ବିସ୍ମୟ ! 
ଆକାଶ ଓ ପୃଥ୍‌ବୀର ଅହୋରାତ୍ର ଭାଷାଳାପରେ ଧ୍ଵନିମୟ ଯେ ସୃଷ୍ଟିର ପ୍ରାଣସ୍ପନ୍ଦନ, ଜୀବନ 
ତାକୁ ପ୍ରତ୍ୟୁରର କରିବାକୁ ଯାଇ ଭାଷା ହରାଏ। ସେ ସଙ୍ଗୀଦଟିଏ ଶୁଣାଇବାକୁ ଚାହେଁ, ମାତ୍ର 
ଆର୍ଡନାଦଗୁଡ଼ିଏ ହିଁ ଭଚ୍ଚାରିଥାଏ। 
ବାୟୁର ନିତୃତି ଭିତରେ ଯେଉଁ ଶବ୍ଦ ସତରେ, ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ସଞ୍ଚରେ, ଯେଉଁ ଝଙ୍କାର 
ଗୁଞ୍ଜରେ, ଜୀବନ ତାକୁ ପ୍ରାଣପଣେ ଉଚ୍ଚାରିବାକୁ ଚାହେଁ, ଧବନିମୟ କରିଦେବାକୁ ଚାହେଁ। 
ବେଳେ ବେଳେ ପଥର ଫାଂକରୁ ଜଳ ବୁଦ୍ବବୁଦ୍ଧ ପରି ଉଚ୍ଛାସମାନେ ସ୍ଵତଃ ଉଡ଼ଥଜି ଆସନ୍ତି, 
ହାବୁକା ଢେଉ ହୋଇ ମାଡ଼ି ଆସନ୍ତି। ସେମାନେ ସଙ୍ଗୀତ ନା ଆର୍ଡନାଦ ଭାବିବା, ଚିହିବା, 
ଜାଣିବା ପୂର୍ବରୁ ସବୁ ପବନରେ ସଞ୍ଚରି ଯାଇଥାର୍ତି। ଛାଡି ଫାଟି ଯିବାର ବେଦନାକୁ ଆଖି 
ବୁଝିବା ପୂର୍ବରୁ ପବନ ବୁଝିଯାଇଥାଏ। ଶହଦ ବୁଝିଯାଇଥାଏ। 
ସଙ୍ଗୀତମାନଙ୍କୁ ବିକୃତ କରି ଉଚ୍ଚାରିବା ଆର୍ତନାଦ ? ଆର୍ତନାଦମାନଙ୍କୁ ସୁନ୍ଦର କରି 
ସଜାଇ ଗାଇବା ସଙ୍ଗୀତ ? ବିଳାପରୁ ସ୍ଵରାଳାପ...ବ୍ୟବଧାନ କେତେ ଦୂରର ? ଆର୍ଡନାଦରୁ 
ସଙ୍ଗୀତ-ତଫାତ଼ କେତେ ସ୍ତରର ? 
ଆର୍ଡତନାଦ ବେଦନାୟିତ। ଛଟପଟ କ୍ରୌଞ୍ଚ ବିଳାପ । ଆଉ ସଙ୍ଗୀତଟି ? ସେ ବେଦନାର 
ମର୍ମ ନିଃସରି ଯିବାର ବିମୁଗ୍ଧ ଅନୁଭବ ? ଆକୁଳ ମୁହୁର୍ରମାନଙ୍କୁ ବିହ଼ଳ ତାନରେ ଜୋଡ଼ି 
ଦେଉଥୂ୍‌ବା ଚକିତ ଲୟଛନ୍ଦ ? ଶୋକର ଉଚ୍ମାସମାନଙ୍କୁ ବିଦଗ୍ଧ ଶ୍ପୋକରେ ସଜାଡ଼ି 
ଦେଉଥ୍‌ବା ଉଚ୍ଲଳିତ ଉଲ୍ଲାସ ? ସଙ୍ଗୀତ କ”ଣ ବିମଥୂତ କାରୁଣ୍ୟକୁ ବିଗଳିତ କରୁଣାରେ 
ବୃହାଇ ଦେଉଥୁ୍‌ବା ଉତ୍ତରନ ଆବେଶ ? 
ଆର୍ଡତନାଦ ହଠାତ଼ ଉଚ୍ଟାରିତ ଆଉ ଓ ସ୍ତବ୍ଧ । ସଙ୍ଗୀତର ଅନୁରଣନ୍‌ କାଳାବଧ୍‌ । ଭିତରେ 
ବାହାରେ ହୃଦୟରେ ଆକାଶରେ ବହୁ ଦୁତ, ବିଳମ୍ବିତ ଲୟ ଟଙ୍କାରର ସ୍ପଷ୍ଟ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ତାନ । 
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୪୮୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସେ ତାନଟି ଆନନ୍ଦର । ସଙ୍ଗୀତର ଭାଷା ସୁଖର ହେଉ ବା ଦୁଃଖର ହେଉ, ଲୁହର ହେଉ 
ବା ପୀଡ଼ାର ହେଉ, ଉଲ୍ଲାସର ହେଉ ବା ଉଦାସର ତୀବ୍ର ପ୍ରକାଶ ବ୍ୟାକୁଳତାରେ ତାହା ପ୍ରଗାଢ଼ 
ହୋଇଗଲେ ହିଁ ବିଲୟର ଲୟଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଆର୍ତନାଦର ବ୍ୟଥାମାନେ ବିଲୟକାଳୀନ 
ନାଦମୟ ମଧୂରତାରେ ଭଲୁସି ଉଠନ୍ତି। 

ସ୍ଵରମାନଙ୍କ ସମାହରରେ ସଂଟଙ୍ଗୀତଟିଏ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ସେଇ ସ୍ଵରମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଆର୍ଡତନାଦରୂପେ ଉଚ୍ଚାରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ସଙ୍ଗୀତର ସେ ମଧୂରତାକୁ ଓ ଆର୍ତନାଦର 
କର୍କଶତାକୁ ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵରମାନେ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ଵରସବୁ ଗୋଟିଏ ଛନ୍ଦ ପାଇଗଲେ, 
ଲୟଯୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଯେ ମଧୂରତାର ରସରେ ଆର୍ଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି, ତାହାହିଁ ସଙ୍ଗୀତରେ ସ୍ଥନ୍ଦନ 
ହୋଇ ଲହରାୟିତ ହୋଇଯାଏ। ସେଇ ଛନ୍ଦଟି, ଲୟଟି, ତାନଟି ମିଳିନଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ଵରମାନଙ୍କର ସବୁ ସମାରୋହ କେବଳ ଆର୍ଡତନାଦର କୋଳାହଳ। 

ଏକ ସ୍ଵରରେ ସଙ୍ଗୀତ ହୁଏନାହିଁ। ସପ୍ତସ୍ବର ମଧ୍ୟ ଏକତ୍ର ସଙ୍ଗୀତ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସପ୍ତସ୍ପର ଏକ ଏକ ହୋଇ ଯଥାଯଥ ଗାନ ହୋଇ ପାରିଲେହିଁ, ଆଉ ସେ ଅବକାଶରେ 
ଏକକ ଛନ୍ଦ ଏକକ ତାନଟିରେ ଲୟଧୃତ ହୋଇପାରିଲେ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ପାରସ୍ପରିକ 
ସଂଗତ ସଂହତ ସନ୍ିକର୍ଷରେ ସଙ୍ଗୀତଟି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇପାରେ। 

ସା...ରୁନି...ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ। ‘ନି'ରେ ଶେଷ ନୁହେଁ, ସାରେ ସ୍ଥିର ବି ନୁହେଁ। ସା-ରେ 
ଗାମାପାଧାନିର ଆରୋହ ଅବରୋହରେ ଅହରହ ଯାତାୟାତ କରୁଥୁବା ଲୟଧୃତ 
ଆବେଗର ତାନ କଂପିତ ମୃହ୍ାନାଟିଏ... | 

ସେଇ ତାନଟି, ତାରି ଗତିଛନ୍ଦର ଅନ୍ଦେଷଣରେ ଚିରଦିନ ଜୀବନ। ଆକାଶ ପୃଥୁ୍‌ବୀର 
କଥାବାର୍ଭାକୁ ଅନୁଭବର ସୃକ୍ଷ୍ମ ତନ୍ତ୍ରୀରେ ଧରି ରଖିବାକୁ ତାର ଯେ ସୁରସାଧନା ତାହା 
ଆର୍ତନାଦ ରୂପେ ବିନିର୍ଗତ ହୋଇପାରେ, ତଥାପି ତାହା ନାଦମୟତାର ସାଧନା। 

ସଙ୍ଗୀତ ଆତ୍ମାର ଗାନ। ଅନ୍ତରାନୁଉବର ପୁଲକ ଖଣ୍ଡିତ ଜୀବନର ମୁହୂର୍ର- ବିଭକ୍ତ ଦୁଃଖ 
ବିଜାପମୟ ଆର୍ତନାଦମାନଙ୍କର ଅନ୍ବେଷିତ ଆନନ୍ଦଧାମ ! 

ଏ ପୃଥୁବୀର ଜୀବନ କେବଳ ଆର୍ତନାଦ। ଭାବ ଅନୁଭବର ସ୍ଵରମାନେ ସେଠି ବିଳାପ 
କରି ଚାଲିଥାନ୍ତି। ମାତ୍ର ଛନ୍ଦ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଏ ସୃଷ୍ଟିରେ ସବୁ ସ୍ଵର କୋଳାହଳ । ସବୁ କଥା ଆର୍ତନାଦ । ସବୁ କବିତା କ୍ରନ୍ଦନ ! 
ସେମାନେ କିନ୍ଧ ସେଇ ଛନ୍ଦ ଇୟ ତାନର ଆପେକ୍ଷାରେ ଯାହା ଥରେ ମଳିଗଲେ ସଙ୍ଗୀତର 
ଧ୍ରବପଦ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଉଚ୍ଚାରିତ ହୋଇଯିବ । ସଙ୍ଗୀତର ଅପେକ୍ଷା, ସଙ୍ଗୀତର ବ୍ୟାକୁଳତା, 
ଗାନ ହେବାର ଆକୁଳତାଟି ହିଁ ଆର୍ତନାଦ ! ଅନ୍ତରାତ୍ମାର ସେ ଆର୍ଡିଟି କେତେବେଳେ କିପରି 
ଭାବରେ ହୃଦୟର ସରସ ପ୍ରବାହ ହୋଇ ଖେଳିଯାଏ, ସୁକାରର ହାତର ଆଙ୍ଗୁଳି, ଓଠର 
ପବନରେ ତାହା ହୃଦୟରୁ ବାହାରି ଆକାଶ ପବନରେ ବିଚ୍ଛୁରିତ ହୋଇଯାଏ ତାର ରହସ୍ଯ 
ସୁର ଶିଳ୍ୀକୁ ଅଜ୍ଞାତ । ଜଳଧାରାର ମବ କଳଧ୍ବନି ଶର୍ଯ୍ୟାଧାରର ଗଭୀରତାରୁ ସଂଜାତ 
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ନାଦ ଓ ଆର୍ଡନାଦ ୪୮୬ 


ହୋଇ କୂଳରେ ସଂଚାଳିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେ କଳଧ୍ବନିର ଉଚ୍ଳସଟି କେଉଁ କ୍ଷୁଭିତ 
ମୁହୂ ର୍ର ଆର୍ଡନାଦ, ତାର ସଂବାଦ କିନ୍ତୁ ତଟ-ଭୂମିର ଗାନରେ ନଥାଏ । 

ଆରଉଁନାଦମାନେ ଘଟଣା-ସଂଜାତ ! ଘଟଣାଟିଏରୁ ଘଟନ୍ତି ଆଉ ତା'ପରେ ଘଟଣାଟିଏ 
ବି ଘଟାନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗୋଟାଏ ନ ଘଟିଥ୍‌ବାର ଘଟିଗଲା, ଆଉ ଭିନ୍ନ କିଛି ଘଟିବାର ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଗଲା । ସା...କୁ ପା..ରେ, ପା...କୁ ନି....ରେ ବାନିବାରେ ଧାରାଟି ଚଢ଼ିଚଢ଼ି ଉତର 
ଯିବାର କ୍ରମଟି ବନ୍ଧା ହୋଇଗଲା । 

ଆର୍ଡନାଦମାନେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତିଟିଏ ପାଇଯାନ୍ତି ସଙ୍ଗୀତର ପୂର୍ବାଳାପ 
ହୋଇଯାନ୍ତି, ପ୍ରତିଶ୍ରୁତିମାନେ ପ୍ରକାଶର ଅବକାଶ ପାଇଲେହିଁ ସଙ୍ଗୀତର ମାଦକତା ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତି । ସେ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତିଟି ହେଉଛି, ସ୍ଵରମାନେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଠିକ ଠିକ 
ସ୍ଥାନରେ ଠିକ୍‌ ଠିକ ସମୟରେ ଲାଭ କରିବା । ମାତ୍ର ଆର୍ତନାଦ ବେଠିକଣା, ଯେଉଁଠି 
ଯେତେବେଳେ ଯାହା ହେବାର କଥା ନ ହୋଇ ପାରିବାଟା ହିଁ ଯେଉଁ ଧ୍ଵନିମାନଙ୍କୁ ଅସଂଭାଳ 
ଉଚ୍ମାସରେ ଭାଂଗିଦିଏ ସେମାନେ ଠିକ ଠିକ୍ର ସ୍ଥାନ ଖୋଜି ଆସନ୍ତିନାହି, ଖୋଜି ପାଆନ୍ତି 
ନାହିଁ । ସେମାନେ ଉଦ୍ଧଗୀତ ନୃହନ୍ତିୟ ଉଦ୍ଵଗାରିତ, ଉତ୍ଲାସ ନୁହନ୍ତି, ଉଡ଼ଶ୍ଵସିତ । 

ସଙ୍ଗୀତର ରାଜ୍ୟ ସୁଦୂର ଗହନ ଆର୍ତନାଦର ଧୂଳି ଧୂସରିତ, କଂକରିତ କଣ୍ଟକିତ ଦୁର୍ଗମ 
ଅରଣ୍ୟରେ ତା ପାଇଁ ବାଟ ଖୋଜିବାକୁ ହୁଏ । ଆର୍ଡନାଦମାନଙ୍କୁ ଫାକି ହେବନାହିଁ, 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିହେବନାହିଁ, ଆଡ଼େଇଦେଇ ହେବ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । ଲହରୀଟି 
କୂଳରେ ଧକ୍କା ଖାଇବାରେ, ପଥର କାଛିରେ ପିଟି ହେବାରେ ଜଳବିନ୍ଦୁର ଅନ୍ତକରଣରୁ 
ନିର୍ଗତ ଆର୍ଡନାଦଟି ଢଳଧାରା ଶୁଣିବ ହିଁ ଶୁଣିବ । ପରେ ସେ ତାକୁ ହୁଏତ ପୁଲକର କଳକଳ 
ଛଳଛଳ କୋମଳ ଗାନ୍ଧାର କି ଉଚ୍ଚାଟିତ ଜଳଦ୍ରମଦ୍ର ମହ୍ନାରର ତାନ ବାନ୍ଧିଦେବ ତାହା ତାର 
ଏିକ୍ୟତାନିକ ପ୍ରବାହର କାରୁକାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ଚଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ । 

ସଙ୍ଗୀତ ପାଇଁ ପାଗଳ ହୋଇଯିବାର ହୁଏ, ଆର୍ଡନାଦମାନେ ହିଁ ପାଗଳାମି ହୋଇ 
ବାହାରି ଆସନ୍ତି । କିଛି ବୁଝି ନ ପାରିବା, କିଛି କରି ନପାରିବା, ସଜାଡ଼ି ନ ପରିବା କି 
ସମ୍ଭାଳି ନ ପାରିବାର ପରାସ୍ତ କାରୁଣ୍ୟଟି ଆର୍ତନାଦ ହୋଇ, ହୃଦପଞ୍ଜର ଫଟାଇ, ଉଚ୍ଛସାଟିଏ 
ହୋଇ ଯେ ମର୍ମସ୍ଥଳରୁ ଉତ୍ସରିତ ହୋଇଯାଏ, ସେଥୂରେ ସଙ୍ଗୀତ ହେବାର ବ୍ୟାକୁଳତାଟି 
ଭରି ରହିଥାଏ, ସଙ୍ଗୀତର ସଜନା ସୌମ୍ଯ ଇଳିତ ରୂପଟି ନଥାଏ । କାରୁଣ୍ୟ, ପ୍ରାଣବନ୍ତ 
ଧ୍ବନି, ଆକୁତି, ଯେମିତି ସେ ଆତ୍ମାର ବିସ୍‌ଫୋରଣ ! ସେ ବିସ୍‌ଫୋରଣ ଧରିତ୍ରୀର ଛାତି 
ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ କରିପାରେ, ଆକାଶରେ ବଢଜ୍ରରଡ଼ିର ସ୍ତବ୍ରଧତା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ । ଭାଙ୍ଗିପଡ଼ିବା, 
ଧସି ପଡ଼ିବା, ତରଳିଯିବା, ମିଳାଇଯିବା, ବିଛୁରିତ ହୋଇଯବାର ଆଡୁରତା ଯେମିତି କି 
ଏକ ସଘନ ସାନ୍ଦ୍ର ଗିର ଶାନ୍ତ ସମାହିତତାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଳ ବିଭଙ୍ଗ ବିରୂପତା କଣ 
ହୋଇପାର - ପ୍ରକାଶ କରିଦିଏ । 

ସ୍ଵରମାନ କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆର୍ତନାଦ, କେତେବେଳେ ବା ସଙ୍ଗୀତ ହେବାର ସ୍ତରକୁ 
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୪୮୭ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଉଠିଯାତ୍ତି, କାହାରିକୁ ଜଣାନାହିଁ । ଶିଶୁର ପ୍ରଥମ ଆମ୍ବିପ୍ରକାଶର ଘୋଷଣାଟିରେ ପୃଥ୍ବୀର 
ଓଠରେ ଜୀବନର ଉଦୟଗାନ ଉଚ୍ଟାରିତ ହୋଇଯାଏ, ସେଥ୍‌ରେ କଣ ଢୀବନର ଆମରଣ 
ବଞ୍ଚବାର ରୂପସନ୍ଧାନ, ସଙ୍ଗୀତଟିଏ ଯଥାର୍ଥ ରୂପରେ ଗାଇ ପାରିବାର, ହୋଇ ଉଠିବାର 
ଆକୁତି, ନପାରିବାର ବ୍ୟଥା ଓ ବ୍ୟର୍ଥତାରେ ଗୁଞ୍ଜରମାନ ମିଶି ରହିଥାନ୍ତି ? ସେଥୁପାଇଁ 
ତାହା ‘କାନ୍ଦ ବୋଲି ଶୁଭେ ? ଖୁସି ଓ ଆନନ୍ଦର ସେ ପ୍ରଥମ କାନ୍ଦ ଠିକ୍ର ତାର ପରମୁହୂର୍ଭରୁ 
କେବଳ ଖୁସି ଆନନ୍ଦକୁ ଖୋଜି ହେଉଥବା ଆତୁର ଆର୍ଭଁନାଦ ହୋଇ ବାଢି ଚାଲିଆାଖ୍ଥି ? 

ମୂ୍ଚନାଗୁଡ଼ିକୁ କିପରି ସଜାଡ଼ି ଜାଣିଲେ ସଙ୍ଗୀତଟିଏ ବାଜିଉଠେ, ସେଇ ଝଙ୍କାରକୁ 
ସାରାଜୀବନ ଖୋଜିବାକୁ ହୁଏ ? ଗୋଟିଏ ତାରକୁ ଆୟତ୍ତରେ ଆଣିବାବେଳକୁ ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ନୂଆ ଡାର ଦେଖାଦିଏ । ଗୋଟିଏ ସୁର ସାଧବବସିବା ବେଳକୁ ଆଉ ଆଉ ଚଢ଼ା 
ସୁରମାନେ ଉଭଙ୍କିମାରିଯାନ୍ତି । ଅପହଞ୍ଚ ସେ ସ୍ଵରର ଲୟନବିନ୍ଦୁ । ପ୍ରତି ସୁର ଗୋଟିଏ ଦୁର୍ଲଂଘ୍ୟ 
ଆହ୍ନାନ, ଦୁଃସାଧ ଶୀର୍ଷବିନ୍ଦ। ଆଉ ଶେଷ ରୂପଟି ବ୍ଯର୍ଥତାର ଭାଟିପଡ଼ିବାର ସ୍ତବୃଧତା । 
ନାରଦର ବୀଣା ତାରରେ ସବୁ ରାଗରାଗିଣୀ ବିକଳାଙ୍ଗ, ସବୁ ଛନ୍ଦ ବି ଭଂଗା । 

ଜୀବନର କାଳାନ୍ତର ବ୍ୟାପୀ ନାରଦୀୟ ସାଧନାସତ୍ତେ କଣ ସଙ୍ଗୀତର ସେ_ଅଶ୍ରୁତ 
ନାଦଟି ନିନାଦିତ ହୋଇ ଉଠିବା ଭଳି ଡମ୍ବରୁଟିଏ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ ? ଅବନୀ ଓ 
ଅନ୍ତରୀକ୍ଷବ୍ୟାପୀ ସେଇ ବ୍ୟର୍ଥତାର କ୍ରନ୍ଦନ ଆର୍ତନାଦ ହୋଇଗୁଞ୍ଜରିତ ? 

ଜୀବନ କେବଳ ଆର୍ତନାଦ ଯଦି, ସଙ୍ଗୀତର ଲୟ, ମୂର୍ଚଚନାର ଛନ୍ଦ ସେ ଖୋଜିଶିଖିଲା 
କିପରି ? ଆଉ ଜୀବନ ସଙ୍ଗୀତଟିଏ ଯଦି ଆର୍ଡନାଦର ବିକଳ ବିଭଙ୍ଗତାରେ ସେ ବାରବାର 
ବେସୁରା ହୋଇଯାଏ କାହିଁକି ? 

ଆର୍ଡନାଦ ଓ ସଙ୍ଗୀତ - ସମୁଦାୟ ଜୀବନ କଣ ଏଇ ଦୁଇ ପ୍ରାନତକୁ ସଂଯୋଗ କରିବାରେ 
ଲାଗି ପଡ଼ିଥ୍ବା ଅଦୃଶ୍ୟ ବୀଣାଡାର ? ସଙ୍ଗୀତର ମଧୁରତାକୁ ଅଜସ୍ର ତାରରେ ଧରି 
ରିଖିବାର ଅତୃପ୍ତ ଅଶାନ୍ତ ସ୍ଵରଝଙ୍କାର ? ଶବ୍ଦକୁ ନାଦରେ ମିଳାଇଦେବାକୁ ଅହରହ 
ଉଦ୍ଧବବେଳ ସ୍ଵର-ସାଗରର ବାରବାର ଶବ୍ଦଖଣ୍ଡରେ ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ୁଥ୍‌ବା ଆଉଁ ଆକୁଳ ତରଙ୍ଗ 
ତାଳ ? 

ଜ୍ରୀବନ କେଉଁ ସଙ୍ଗୀତ ଗାନ କରିପାରିବ ? ତାର ପ୍ରତିଟି ସ୍ଥାଣୁକୋଷରେ ଯେ ତୀବ୍ର 
କମ୍ପନ, ତାର ପ୍ରତିଟି ରକ୍ତକଣାରେ ଯେ ଆବେଗ ସ୍ପନ୍ଦନ, କେଉଁ ସ୍ଵରମୂର୍୍ଚଛନା ତାକୁ ଛୁଇଁ 
ପାରିବ ? ଅପରିମିତ ଆବେଗକୁ ବାନ୍ଧିବାର ମାଡ୍ର ସାତଟି ଖିଅ ଯେ ତା ପାଖରେ । 
ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଅନେକ ବେଶି । ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତ ତାହା ସଙ୍ଗୀତ ନା ଅବ୍ୟକ୍ତିହିଁ ପ୍ରାଣମୟ 
ନାଦ ସ୍ପନ୍ଦନର ନିରବଧ୍ୂ ଅନୁରଣନ । ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତ ତାହା କଣ ନିଜକୁ ସମ୍ଭାଳି ନପାରିବାର 
ଆର୍ଭନାଦ ? ଉଚ୍ଚାରିତ ଧ୍ଵନିମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେ ମଧ୍ଯବର୍ଗୀ ନୀରବତା, ସେଇମାନେ ହିଁ 
ସବୁ ଉଚ୍ଳସିତ ଆବେଗକୁ ସଂଭାଳି, ସଂଚାରି ନେଉଥ୍‌ବାର ସମାହିତ ସ୍ଵରମୂର୍ନା । 

ସମୁଦ୍ରରେ ଭଚ୍ଛଳିତ, ଆକାରେ ଗୁଞ୍ଜରିତ ସୃଷ୍ଟିର ସଙ୍ଗୀତ ଢ଼େଉର ତାଳରେ ଲୀଳାୟିଡ, 
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ନାଦ ଓ ଆଙର୍ତନାଦ ୪୮୮ 


ପବନର ତାଳରେ ଦୋଜାୟିତ । ଅତଳ ସ୍ଵରର ଅତନ୍ଦ୍ରୟଲୟ ସ୍ନ୍ଦନ- ଛନ୍ଦରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତା 
ବକ୍ଷ ବିଦୀର୍ଣ୍ କଣ୍ଠ ରୁଦ୍ଧ, ଉଚ୍ଳ ସିତ ଅନ୍ତରତ୍ମାର ବ୍ୟାକୁଳ ଉଚ୍ଚାରଣ କେବଳ କାତର ଧୂନି 
କେତୋଟି ।... 

ଧ୍ବନିଟିଏ... । ଯନ୍ତରଣାର ହୋଇପାରେ । ତଥାପି ତାହା ସ୍‌ଫୁରିତ, ସ୍ଵରର ସ୍ତନ୍ଦନ 
ଯୁକ୍ତ । କେଉଁଠି ତାରଟିଏ ରହିଛି ତାର ସେ ସସନ୍ଦନକୁ ଛୁଇଁବ, ସରି ଉଠିବ ଓ ଧ୍ବନିମୟ 
ହୋଇଯିବ । ତାହା କରୁଣ ବିଜାପ ହୋଇପାରେ । ତଥାପି ତାହା ମଧୁର ଆଜାପଟିଏ 
ହୋଇଉଠିବାର ସଂଭାବନାରେ ଶିହରିତ ହୋଇଯିବ । ଯାହା ଆର୍ଡ ଧ୍ବନି କରିପାରୁଛି । 
ଆନନ୍ଦର ଗାନଟିଏ ବି ଶୁଣାଇପାରିବ । କୋମଳ, ପ୍ରୀତିମୟ, ସସ୍ପେହ ସ୍ପର୍ଶଟିଏ ବାଦ୍ଯ 
ଆମ୍ମାର ବାଣୀ ସହ ଅନ୍ତରାମତ୍ମାର ବାଣୀଟିକୁ ସ୍ଵର ସଂଯୁକ୍ତ କରିଦେଇ । ଆମ୍ମନାଦର 
କାରୁଣ୍ୟକୁ ସଙ୍ଗୀତର ନାଦ ବିନ୍ଦୁରେ ଲୟ-ସମାହିତ କରିଦେବ । 

ଯନ୍ତ୍ରଣାର ସ୍ଵର ଭିତରେ ଜୀବନ । ବୋଧହୁଏ ଆନନ୍ଦର ମର୍ମଧ୍ୁନିକୁ ପ୍ରବେଶ କରେ । 
ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଅନୁଭବ ଜୀବନକୁ ଜାଗରିତ, ସଚେତ କରେ । କେଉଁ ଅତଳ ଗଭୀରତାରେ 
କିଏ ଯେପରି ସେହି ଯନ୍ତ୍ରଣାର ପୀଡ଼ା ପ୍ରଦାହ ସ୍ପର୍ଶରେ ଚମକିଉଠେ, କଂପିଉଠେ, ପ୍ରାଣ- 
ସବନ୍ଦିତ ହୋଇଉଠେ | ଆଖିପତାଟି ଥରିଉଠେ । ପକ୍ଷୀର ତେଣାଟି ଶିହରିଉଠେ । ପତ୍ରଟି 
ହଲିଯାଏ । ଜୀବନ ଯେମିତି ବୁଝିଯାଏ ଯନ୍ତ୍ରଣା ହିଁ ତାର ନିଚ ସହ ବୁଝାମଣାର ଭାଷା- 
ରୁପ, ଅନ୍ତରାତ୍ମା ସହ ସଂଯୋଗ-ସ୍ବର । ଯନ୍ତ୍ରଣାର ସେ ସ୍ଵରକୁ ଧରିପାରିଲେ, 
ବଜାଇପାରିଲେ ଆନନ୍ଦର ମଧୁର ତାନଟିକୁ ଛୁଇଁପାରିବ, ସଂଭାରିପାରିବ, ପ୍ରତିଧ୍ଵନି 
କରିପାରିବ । ଯେଉଁଠି ଯନ୍ତ୍ରଣାର କକ୍ଟାଟି ବିନ୍ଧି ସେଠି ଖୁସିର ଫୁ ଲ-କୋମକ ସ୍ତର୍ଶଟି 
ପହଞ୍ଚୁପାରିବ । ଆଶା ଓ ଆନନ୍ଦର ଆଲୋକ ରେଖାଟିଏ ସେଇ ନିରାଶାର ଘନାନ୍ଧକାର 
ଗୁହା ଭିତରକୁ ବାଟ ପାଇଯିବ । 

ଏ ପୃଥଵବୀକୁ ଅନ୍ଧାରର ପ୍ରାର୍ଥନା ଜଣା, ତାହା ଆଲୁଅ ଖୋଜାର ଆର୍ତନାଦ । ମାତ୍ର 
ଆଲୋକର ପ୍ରାର୍ଥନା ଯେଉଁ ସଙ୍ଗୀତ, ତାର ସ୍ଵର ରହସ୍ୟର ପୃଥୁ୍‌ବୀର ଏବେବି ଅଞଜ୍ଞାତ । 
ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ତ ସୃଷ୍ଟିକାଳରୁ ପୃଥୁବୀର ପବନରେ ପତରରେ, ଧୂଳିରେ, ଧାରାରେ, ପକ୍ଷୀର 
ଡେଣାରେ ଓ ଫ୍ରଲ ପାଖୁଡ଼ାରେ ଏବଂ ସ୍ମାୟୁ-ସ୍ତନ୍ଦନରେ ସବୁ ଧ୍ବନିମୟ ଉଚ୍ଛାସର 
ଉଚ୍ଚାରଣରେ ତାକୁ ଗାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି । ତାରି ସୁର ସନ୍ଧାନ କରିଚାଲିଛି । 
ଗ୍ରହନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କ ଗତି ରେଖାରେ, ଅକ୍ଷାଂଶପଥରେ, ନିଜ ଘୂର୍ଣ୍ଣନର ଶବ୍ଦରେ ଯେ ଛନ୍ଦ 
ସୃଷ୍ଟି ସେ କଣ ଦେଇ ଅଶ୍ରତ ସଙ୍ଗୀତର ସ୍ଵରଧ୍ତନି ? ପ୍ରତିଟି ଜଡ଼ଓଜୀବର ଅଣୁକୋଷରେ 
ସ୍ତନ୍ଦିତ ସେ ପ୍ରକାଶ ¬ ଆବେଗର ଚାଞ୍ଚଲ୍ୟଓକଣ ସେ ମହାସଙ୍ଗୀତର ଅନାହତ ନାଦଧ୍ବନି ! 

ବେଳେବେଳେ ମନେହୁଏ ଶେଷ ସଙ୍ଗୀତଟି, ଠିକଣା ସଙଟ୍ଗୀତଟି, ଯାହାକୁ ଅରେ 
ଗାଇପାରିଲେ ସ୍ଵରମାନେ ମୃହିତ ହୋଇଯିବେ, ଛନ୍ଦମାନେ ପୁଲକି ଉଠିବେ, ତାନ 
ସଂଚାରିଯିବେ ଓ ଲୟ ଧ୍ଯାନସ୍ଥ ହୋଇଯିବେ, ତାହା ଚିର ଅପହଞ୍ଚ ! ନିଃଶ୍ବାସ ପ୍ରଶ୍ନାସର 
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୪୮୯ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସମତାନିକ ଛନ୍ଦଟି ଦିନେ ନା ଦିନେ ଭାଙ୍ଗଯିବ । ପରିମିତ ବ୍ୟବଧାନରେ ସ୍ତନ୍ଦିତ ବକ୍ଷସ୍ଥଳ ସ୍ଥିର 
ନିଷ୍କମ୍ଚ ହୋଇଯିବ । ନୀରବ ରହିଯିବେ ତାଳଯୟୁକ୍ତ ପଦଦୃୟ । ସ୍ତବଧ୍‌ ରହିଯିବ ଅକ୍ଷାଂଶ କ୍ରମରେ 
ପୃଥୁବୀର ଘୂର୍ଣ୍ଣନ । ମହାଶୂନ୍ଯର ନୀରବତାରେ ଶବ୍ଦହୀନ, ଛନ୍ଦହୀନ, ସ୍ଵରହୀନ ସଙ୍ଗୀତଟିଏ 
ହୁଏତ ସେତେବେଳେ ପୃଥ୍‌ବୀର ସବୁ ଆର୍ରନାଦକୁ ଅପାଣା ଭିତରେ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ନାଦଟିଏ କରି 
ପରମ ଅନୁକମ୍ପାରେ ସମ୍ଭାରିନେବ । 

ସଙ୍ଗୀତଟି କେଉଁ ସ୍ଵର୍ଗର ? ଆର୍ରନାଦ ବା କେଉଁ ନରକର ? ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକର ସେ 
କେଉଁ ଅପହଞ୍ଚ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ ପୂରାପୂରି ବିଜ୍ିତତ ? କିମ୍ବା ଏଭଳି ସ୍ତର ଅଛି ଯେଉଁଠି 
ସେମାନେ ଏକତାନ, ଏକ ଧାମ ? ଯେଉଁଠି ଆର୍ରନାଦ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ଏକନାମ ? 

ସ୍ଵର୍ଗର ସଙ୍ଗୀତ ଓ ନରକର ଆର୍ରନାଦ ଯେଉଁଠାରେ ଭେଟାଭେଟି ହୁଅନ୍ତି ସେ କଣ 
ପୃଥ୍‌ବୀର ଛାଡି ? ସ୍ଵର୍ଗଚସଙ୍ଗୀତକୁ ଗାନ କରିବାକୁ ଯାଇ ସେ ଆର୍ରନାଦରେ ବିକୃତ- 
କଣ୍ଠ ହୋଇଯାଏ ? ଆଉ ନରକର ଆର୍ତକ୍ରନ୍ଦନ ଭିତରେ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ସଙ୍ଗୀତଟିଏ 
ହୋଇଉଠିବାର ଆକୁତିରେ ଲୋଟିପଡ଼େ ? 

ସ୍ବର୍ଗର ଗୋଟିଏ ପାହାଚ ଚଡ଼ିବା ପାଇଁ ହୃଦୟକୁ କୋଟିଏ ନରକର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡ଼େ । ସଙ୍ଗୀତର ଗୋଟିଏ ସ୍ଵର ସାଧୂବାକୁ ଯାଇ ଆର୍ରନାଦର କୋଟି କୋଟି ଭିନ୍ନ ତାର 
ହୋଇ ମିଳାଇ ଯିବାକୁ ହୁଏ । 

ସଙ୍ଗୀତ ଓ ଆର୍ରଭନାଦ-ଗୋଟିଏ ତାରରେ ହିଁ ବାଜି ଥାନ୍ତି ପ୍ରେମ । 

ପ୍ରେମର ଅନୁଭବମାନେ ହିଁ ଛାଡି ତଳର ସଙ୍ଗୀତ ଓ ତାର ଉଚ୍ଚାରଣ ମାତ୍ରେ ହିଁ 
ଭଗ୍ଧ କଣ୍ଠର ଆରଇଁନାଦ । ହୁଏତ ଗୀତରେ ଗାଇବାକୁ ଯାଇ ପ୍ରେମର ସବୁକଥା 
ଆରଉଁନାଦରେ ଖିନୂନଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 

ସଙ୍ଗୀତ ଓ ଆରଁନାଦ - ତାର ସୁରସାଧକ ଏ ମର୍ର୍ଯର ମଣିଷ । ବିଷାଦ ଓ ଆନନ୍ଦର 
ସ୍ଵର ଖୋଜା ତାର ଏଇ ଜୀବନ । 

ଅନ୍ତରାତ୍ମା ଏଠି ଚିରଦିନ ଅର୍ଦ୍ର୍ୟସ୍‌ । ପ୍ରେମର ସଙ୍ଗୀତଟି କେବଳ ଗାଇଜାଣେ । ସେ 
ପ୍ରେମକୁ ମଣିଷ ଆକାଶର ଛାତିରୁ ଶୁଣିବାକୁ କାନପାତେ, ଆଉ ଧରିତ୍ରୀର ଛାତିରେ ବାନ୍ଧି 
ରଖିବାକୁ ତାର କଷେ । ପ୍ରେମର ସେ ଆକାଶୀ ସଙ୍ଗୀତକୁ ସେ ବିକଳ ପୃଥ୍ବୀରେ ଉଡାରି 
ଦେବାକୁ ଜୀବନର ବୀଣାରେ ଅନୁଭବର ଖିଅ ସଜାଡ଼ି ଚାଲିଥାଏ । 

ମାତ୍ର ବାରମ୍ବାର ଏ ପୃଥ୍ଠବବୀରେ ପ୍ରେମର ରାସ୍ତା ହଜେ । ଅନ୍ଧାର ଗଳିରେ ସେ ବାଟ 
ହଜାଏ, ନିଆଁରେ ପୋଡ଼ିହୁଏ କି ପାତାଳରେ ପଶେ । ଆଉ ସେ ପାତାଳରୁ ପ୍ରେମକୁ ଉଦ୍ଧରି 
ଆଣିବା ପାଇଁ ଢ୍ୀବନକୁ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ନରକ ସନ୍ତାପକୁ ବରଣ କରିବାକୁ ହୁଏ । 

ସ୍ବର୍ଗ ସଙ୍ଗୀତର ସବୁ ଉଲ୍ଲାସ ଯେ ସେ ପାତାଳ ଗହ୍ଧରର ଆର୍ଁନାଦରେ ମିଳାଇଯାନ୍ତି । 
ସେ ମରଣ ¬ସଙ୍ଗୀତ କିପରି ଯାହା ମୃତ୍ୟୁ ଦେବତାକୁ ଶେଷ କରି ତା ହାତରୁ ପୁଣି ପ୍ରେମର 
ଚିନ୍ମୟୀ ପ୍ରତିମାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ହୋଇପାର ? ସବୁ ମରଣ-ସଙ୍ଗୀତ ଯେ ଏ 
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ନାଦ ଓ ଆଙର୍ଡନାଦ ୪୯୦ 


ଧରାଧୂଳିରେ ବିଳାପ ଆଉଁନାଦ । 

ଯେଉଁ ସଙ୍ଗୀତ ଗାନ କରି ମଣିଷ ଜୀବନକୁ, ଅ୍ଦ୍ଧ୍ଯୁସ ଏରୁଡ଼ାଇସକୁ ଓ ସାବିତ୍ରୀ 
ସତ୍ୟବାନଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁଦେବତା ହାତରୁ ଫେରାଇ ଆଣି ପାରଚ୍ତି, ତାହା କେବଳ ପ୍ରେମର ଗୀତ 
ହୋଇପାରେ । 

ମଣିଷର ପ୍ରେମ ଭାଗ୍ୟକୁ ଦେବତା ବି ଲୋଭକରେ । ସେଥୁପାଇଁ ବୋଧହୁଏ ମରଣ 
ଦେବତା ପାଖରେ ପ୍ରେମର ଚରମ ପରୀକ୍ଷା ଦେବାକୁ ହୋଇଥାଏ । ଆଉ ପ୍ରୀତି ପାତ୍ରଟିକୁ 
ଫେରି ଚାହିଁବାର ବ୍ୟାକୁଳତାରେ ମରଣ ଦେବତା ପାଖେ ତା'କୁ ଚିରକାଳ ହରାଇଦେବାକୁ 
ପଡ଼େ ! 

ମରଣର ସେ ଶୀତଳ ଅନ୍ତଃସ୍ଥଳରେ କଣ ଜୀବନର ଆଦ୍ଯ ଭଷ୍ପାଟି ସିତ ଯାହାକୁ 
କେବଳ ପ୍ରେମହିଁ ଶୁଣିବାକୁ ସମର୍ଥ ? 

ପ୍ରେମର ସେଇ ଆବିଷ୍ଠାରକୁ ଲଳିତ ସଙ୍ଗୀତରେ ଫ୍ରଟାଇଦେବା ପାଇଁ ମାନବାମତ୍ମାର ଏ 
ଯୁଗ ଯୁଗାନ୍ତର ଜନ୍ମ ଜ୍ରେଶ ? 

ପ୍ରେମକୁ ସଙ୍ଗୀତ ବିନା ସେ ପ୍ରକାଶି ଢାଣେନାହିଁ । ସଙ୍ଗୀତକୁ ପ୍ରେମ ବିନା ସେ ଭାଷା 
ଦେଇ ଜାଣେ ନାହିଁ । ଅଥଚ ପ୍ରେମ ଓ ସଙ୍ଗୀତ ଉତ୍ତୟେ ଏ ମର୍ର୍ୟର ମାନବ ଭାଗ୍ୟରେ 
ବିଡ଼ମ୍ିତ । ପ୍ରେମର ମଧୁରତାକୁ, ସଙ୍ଗୀତର ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ମୂଳ୍ନାକୁ ହଦୟରେ ଭଭାରିବାକୁ ଯାଇ 
ଯେ ପାତାଳର ବିଭୀଷିକାମୟ ଅନ୍ଧାରରେ ବିକୃତ ବାସନାର ବିକଳ ଆର୍ଁନାଦ ଗୁଡ଼ିଏ ହିଁ 
ଉଚ୍ଟାରିଯାଏ । 

ନା ପୃଥୁବୀ ଭାଷା ବୁଝେ, 

ନା ବୁଝାଇପାରେ ଆକାଶକୁ ନିଜ ଭାଷା । 

ଆକାଶ ଓ ପୂଥୁବୀର ଅହରହ ସ୍ଵତ୍ତାଳାପ ପାଖେ ବିସ୍ମିତ ନିର୍ବାକ ଏଇ ଜୀବନ - 

ନିଜ ପାଖେ ନିଜେ ହିଁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ସଙ୍ଗୀତର ବେଦନାଟିଏ- । 


( “ତାର୍ଥ ନୁର୍ବାଦଳ ରୁ ଗୃହାତ) 
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ଧର୍ମର ପଞ୍ଚମ ପାଦ 
ପ୍ରତିଭା ରାୟ 


ବର୍ହିଜଗତରୁ ଅନ୍ତର୍ଜଗତକୁ ରହସ୍ୟ ସନ୍ଧାନୀ ମଣିଷର ଚିରନ୍ତନ ମନୋଯାତ୍ରା ଚେତନାର 
ଉର୍୍ିତମ ସ୍ତରରେ ଅବସ୍ଥିତ ଯେଉଁ ଅପାର୍ଥ୍ବ ଅନନ୍ତ ରହସ୍ୟଙ୍କର ସିନ୍ଧାନ ଦେଇଥୁଲା କାଳକ୍ରମେ 
ତାହାରି ରୂପାନ୍ତର ହେଲା ଧର୍ମ, | ଆଧ୍ଯାମ୍ିକ ଚେତନାରୁ ହିଁ ‘ଧର୍ମ ର ଜନ୍ମ, ଧର୍ମରୁ 
ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକତାର ଜନ୍ମ ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଧର୍ମର ମୂଳ ତତ୍ତଟି ଥୁଲା ଆଧ୍ୟାତମ୍ମଲଭାବନା ଏବଂ ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଥୁଲା ନୈତିକତା । 

ଯେତେବେଳେ ଯାଯାବରୀ ମଣିଷ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଆରମ୍ଭ 
କଲା, ସେତେବେଳେ ଗୋଷ୍ଠି ଶୃଙ୍ଖଳା ପାଇଁ ଚିନ୍ତା କଲା । ମଣିଷର ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାରରୁ 
ଧର୍ମଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୂଲା ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ପ୍ରବଳର ଦୁର୍ବଳ ଉପରେ ବିଚାରଶୂନ୍ୟ 
ଅତ୍ୟାଚାରକୁ ରୋକିବା ପାଇଁ ! ତେଣୁ ଧର୍ମ ଏକ ସାମାଜିକ ଶୃଙ୍ଖଳାରେ ପରିଣତ 
ହେଲା । ସମୂହକଲ୍ୟାଣ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିର ଏକ ଶାନ୍ତି, ପରିଷ୍ଠୃତ, ସ୍ିଗ୍ପ ସହାନୁଭୂତିଶୀଳ 
ଚରିତ୍ରଗଠନ ହେଲା ସେହି ଶୃଙ୍ଖଳାର ଲକ୍ଷ୍ୟ । 

ତେଣୁ ଧର୍ମ, ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତା ଓ ନୈତିକତା ଥୁଲେ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଅବିଚ୍ଛନ୍ନ । ଏ ସମସ୍ତର 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଥଲା ରଶ୍ଧରଭାବନା ବା ଆସ୍ତିକତା । ଅର୍ଥାଡ଼ ¬ କେହି ଜଣେ ପରମ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, 
ପରମ ରକ୍ଷାକର୍ଭାଁ, ପରମ ଶାସ୍ତିବିଧାୟକ ଅଛି ଯିଏ ମଣିଷର ସମସ୍ତ କର୍ମର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରନ୍ତି 
ଓ ତଦନୁଯାୟୀ ବଦରଦାନ ବା ଶାସ୍ତିବିଧାନ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର ମୂଳ 
ଉତ୍ସହେଲେ ପରମାମ୍ବା ଏବଂ ପରମାତ୍ମା ଯେଉଁ ନାମରେ ଚିହ୍ନିତ ହେଉନ୍ତୁ ପଛକେ ଭୟରୁ 
ଭକ୍ତି ଓ ଭଲ୍ତିରୁ ନୈତିକତା ଦଳରେ ସେ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଟ ବର୍ଗ ଓ ସଂପ୍ରଦାୟର ଉର୍୍ଧରେ । 
ମଣିଷକୁ ସ୍ପିଗ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିତୃ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଥୂଲା ଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଯେତେବେଳେ ମଣିଷ ଛୋଟ 
ଛୋଟ ଦଳ ଓ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ବାସ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକତା ଦୋଷରୁ 
ଭଶ୍ବରକୁ ମୁକ୍ତ କରି ସରଳ ବିଶ୍ଧାସରେ ପରିଣତ କରିବା ପାଇଁ ଅମୂର୍ଭକୁ ମୂ ରୂପ ନେଲା, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଅନାମକୁ ନାମ ଦେଲା, ନିରାକାରକୁ ସାକାର ରୂପ ଦେଲା | ଧାର୍ମିକ ନୀତି 
କାଳକ୍ରମେ ରୀତି ଏବଂ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଆଚରଣରେ ପରିଣଡ ହେଲା । ଧର୍ମକୁ 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ପରିଣତ କରିବାପରେ ଧାର୍ମିକ ଉତ୍ସବରେ ସମୟ ଅତିବାହିତ କରୁ କରୁ ମଣିଷ 
ହୋଇଗଲା କର୍ମକାଣ୍ଡି ଏବଂ ସଂସ୍କାରବଦ୍ଧ । ଧର୍ମ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମମବାଦ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଧାର୍ମିକ 
କର୍ମକାଣ୍ଡ ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟିକରି ଧର୍ମକୁ କରିଦେଲା ଆତ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ଓ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ । ପ୍ରଥମାବସ୍ଥାରେ 
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ଧର୍ମର ପଞ୍ଚମ ପାଦ ୪୯୨ 


ଧର୍ମର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦ ପରମାତ୍ମା ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସବୁକିଛି ମଣିଷର ମଙ୍ଗଳପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ଥୁଲା 
ଅର୍ଥାତବ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଧର୍ମର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଥଲା ମଣିଷ ଓ ମାନବକଲ୍ୟାଣ । ପରବର୍ତୀ 
କାଳରେ ଧର୍ମକାଶ୍ଡିମାନଙ୍କ ହାତରେ ପଡ଼ିଲା ଓ ଧର୍ମନାମରେ ମଣିଷ କେବଳ ନୁହେଁ, ଭଶୃର 
ମଧ୍ଯ ବଳି ପଡ଼ିଲେ । ଧର୍ମ ମଣିଷ ସହ ମଣିଷକୁ ସଂଯୋଗ କରିବା ପରିବର୍ଗେ ମଣିଷକୁ 
ଭାଗ ଭାଗ କରି ପରସ୍ପରଠାରୁ ବିଢ୍ଛନନ କରିଦେଲା । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନାରୁ ଜନ୍ମ ଧର୍ମ, 
ଭୌତିକ ଭାବନାର କବଳିତ ହୋଇ କୁସଂସ୍କାର, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ, ଅମାନବୀୟ ପ୍ରଥା, 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା, ସ୍ଵାର୍ଥାନ୍ଧତା, ରକ୍ଷଣଶୀଳତା, ମୌଳବାଦ ଆଦି ବ୍ୟଯାଧୂଦ୍ଧାରୀ ଆକ୍ରାର 
ହୋଇପଡ଼ିଲା । ଅନ୍ଧଟମଣିଷର ଅହଂ ଧାର୍ମିକ ଅହଂର ବିକଟରୂପ ନେଇ ଧର୍ମଯୁଦ୍ଧରେ ‘ନର 
ସଂହାରକୁ ' ଧର୍ମକାର୍ଯ୍ୟରେ ଆଖ୍ୟା ଦେଲା ବିଧର୍ମୀକୁ ହତ୍ଯା କରିବା ଶାସ୍ତମତ ବୋଲି 
ସଗବେ ଘୋଷଣା କଲା ଧର୍ମାନ୍ଧ ମଣିଷ । ଧର୍ମାନ୍ଷତା ମଣିଷକୁ ପରସ୍ପରଠାରୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କେବଳ 
କଲା ନାହିଁ, ପରସରର ଚିର ଶତତୁରେ ପରିଣତ କଲା । ବିଗତ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମଣିଷ ଜାତିର 
ଇତିହାସର ସର୍ବାଧୂକ ରକ୍ତରଂଚିତ ଧ୍ଵଂସକାରୀ ଘଟଣାଦ୍ଵୟ ହେଉଛି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ । ଏହି ଦୁଇଟି 
ବିଶ୍ଵଯୁବରେ ଯେତେ ନରସଂହାର ଓ ରକ୍ତକ୍ଷଣ ନ ହୋଇଛି ତା'ଠାରୁ ଅଧୁକ 
ନରସଂହାର ଓ ରକ୍ତ କ୍ଷୟ ହୋଇଛି ଧର୍ମ ନାମରେ ପ୍ରତିଦିନ ଘଟିଚାଲିଥ୍‌ବା ଛୋଟବଡ଼ 
ହିଂସାକାଣ୍ଡରେ । ଭଶ୍ଵର ଆଲ୍ଲା ଯୀଶୁ ବୁଦ୍ଧ ପ୍ରତିଦିନ ମଣିଷ ରକ୍ତରେ ସ୍କାନ କରୁଛନ୍ତି । 
ମଣିଷ ବଳି ଚଢ଼ୁଛନ୍ତି ସେହି ବିଭାଜିତ, ବିଭାଜିତ ବିଖଣ୍ଡିତ ଭଶ୍ନର ଆଲ୍ଲା ଯୀଶୁମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ । ନିଷ୍ପାପ ମଣିଷର ମୁଣ୍ଡମାଳ ପିନ୍ଧି ଏହି ପରମାରାଧ୍ଯମାନେ ନିଃସଙ୍ଗ, ବନ୍ଧୁଶୂନ୍ୟ 
ହୋଇ ଆଶ୍ରୟ ଖୋଜି ବୁଲୁଛନ୍ତି । କାରଣ ବହୁ ଆରାଧନା ପୀଠରେ ପ୍ରାୟତଃ ଭଣ୍ଡ, 
କପଟାଚାରୀ, ଜ୍ଞାନଶୂନ୍ଯ, ବ୍ୟାଭିଚାରୀମାନେ ମାଳାତଡିଳକ ଧାରଣ କରି ପୀଠାଧୀଶ, 
ମଠାଧୂଶ ଧର୍ମରକ୍ଷକ ହୋଇ ବସିଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ନିର୍ବାସନ ଦେଇ ସେମାନେ ଦ୍ବିତୀୟ ଛଶ୍ଵର 
ବୋଲାଉଛନ୍ତି । ବସ୍ତୁବାଦୀ ମଣିଷ ନିଜର ସ୍ପାର୍ଥସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉତ଼ୋଚଦେବାପାଇଁ 
ଦ୍ଵିତୀୟ ଭଶ୍ଵରମାନଙ୍କୁ ମାଧ୍ୟମ କରି ନିଜେ ଆମ୍ବତୁଷ୍ଠି ଲଦ୍ୁଛି । ଯିଏ ଯେତେ ଉଚ୍ଜୋଚ, 
ଯେତେ ଭୋଗ ଚଢ଼ାଇପାରିଲା ସେ ସେତେବଡ଼ ଭକ୍ତ ଓ ଧାର୍ମିକ ବୋଲାଇଲା । କାମ, 
କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହର ମାଳାତିଳକ ଧାରଣ କରି କ୍ରମେ ଏହି ଦ୍ଵିତୀୟ ଲଶ୍ବରଗଣ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ତଥାକଥୃତ ଭକ୍ତଗଣ ସମାଜରେ ନିଜର ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଷ୍ଟାଟସ ହାସଲ କଲେ ! 
ଵଧୂର୍ମପରାୟଣ', ‘ପରୋପକାରୀ, ‘ଭକ୍ତ' ଇତ୍ୟାଦି ବିଶେଷଣ ଓ ଉପାଧୂ ନିର୍ଭର କଲା 
ଶଠତା ଏବଂ କପଟାଚାରର ସଫଳତା ଉପରେ ଏବଂ ଭୋଗ ଓ ଦାନ ଦକ୍ଷିଣାର ପରିମାଣ 
ଉପରେ । ଆଜି ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର କେବଳ ମୌଳବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଧାସର ଶିକାର 
ନୁହନ୍ତି ରାଜନୀତିର ଶିକାର ମଧ୍ଯ ହୋଇଛନ୍ତି । ଧର୍ମକୁ ଆଳକରି ମଣିଷ କେବଳ ଭାଗ 
ଭାଗ ହେଲାନାହିଁ, ଦେଶ ମଧ୍ଯ ଭାଗ ଭାଗ ହେଲା । ଧର୍ମକୁ ସଂପ୍ରଦାୟଭୁକ୍ତ କରି ନିର୍ବାଚନ 
ପ୍ରଚାରର ଏକ ସଶକ୍ତ ଅସ୍ତ୍ରରୁପେ ବ୍ଯବହାର କରାଗଲା ଓ ଭୋଟ ବିଭାଜନ କରିବାର 
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୪୯୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏକ ରାଜନୈତିକ କୌଶଳ ବଳରେ ଅଘୋଷିତ ନିର୍ବାଚିତ ଏଜେଣ୍ଡାରେ ପରିଣତ 
କରାଗଲା । 

ଆଜି ଇଭଶ୍ବରପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ମଣିଷର ଯେତେ ପ୍ରୟାସ ନୁହେଁ, ଭଶ୍ଧରଙ୍କ ସିଂହାସନ, 
ରନ୍ଭଣ୍ଡାର, ଭଶୃରଙ୍କ ଆଳରେ ଯାବତୀୟ ଭୌତିକ ସୁଖସୁବିଧା ହାସଲ ପାଇଁ ମଣିଷର 
ଆଉ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ନାହିଁ । ବରଂ ପଙ୍କିଳ ଚରିତ୍ରକୁ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମାବଳୀଦ୍ଵାରା ଆବୃତ 
କରି ଆଖୁ ଦେଖାଣିଆ ନିର୍ମଳ ଭାବମୂର୍ଭି ନିର୍ମାଣ କରି ପ୍ରତାରଣାର ଜୀବନ କାଟିଚାଲିଛି 
ଆଜିର ମଣିଷ । 

ବିଜ୍ଞାନର ଜୟଯାତ୍ରା ସହ ତାଳଦେଇ କୁସଂସ୍କାର ମୌଳବାଦ ଓ ଧର୍ମାନ୍ଧତାର 
ଜୟଘୋଷ ବିକଟ ଶୁଭୁଛି । ବିଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ଓ ବିବେକର ବିନାଶ ଏକ ସଂଗେ ସାଧୂତ 
ହୋଇଚାଲିଛି । 

ସତ୍ୟଯୁଗରେ ଧର୍ମ ଚାରିଗୋଟି ପାଦ ଦୟା, ଶୌଚ, ତପ ଓ ସତ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ହୋଇଥୁଲା ଓ ଧର୍ମ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରୁଥୂଲା । 

ତ୍ରେତା ଯୁଗରେ ଧର୍ମ ତିନି ଚରଣରେ ଓ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗରେ ଦୁଇଟି ପାଦରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ରହି ମଣିଷକୁ ପାପପୁଣ୍ୟର ଚେତାବନୀ ଦେଉଥୁଲା | ପାପୀ ଦଣ୍ତିତ ହେଉଥୁଲା, ପୁଣ୍ୟବନ୍ତ 
ଭଶ୍ଵରପ୍ରାପ୍ତିରେ ଆନନ୍ଦଲାଭ କରୁଥଲା । ଯେଉଁଦିନ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧର ଅବସାନାନ୍ତେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନାତି ଅଭିମନ୍ୟୁ ପୁତ୍ର ମହାରାଜ ପରୀକ୍ଷିତ ସିଂହାସନରେ ବସିଲେ ସେଦିନ 
କଳିଯୁଗର ରାଜୁତି ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଓ ଧର୍ମର ଆଉ ଏକ ପାଦ ଭଗ୍ନ ହେଲା । କଳିଯୁଗରେ 
ଧର୍ମ ତା'ର ଚତୁର୍ଥ ପାଦରେ ଏକ ଗୋଡ଼ିଆ ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଥଲା । ଓ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥୁଲା । ମାତ୍ର କଳିଯୁଗର ଶେଷବେଳା ଉପସ୍ଥିତ ହେବାବେଳକୁ 
ଅର୍ଥ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନବଳରେ ବଳୀୟାନ ମଣିଷ ଉଦେଶ୍ୟପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ ଗୁଡ଼ିଏ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ନାସୀଙ୍କୁ ଲଗାଇ ଧର୍ମର ଚଡୁର୍ଥ ପାଦଟିକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗ୍ନ କରିଦେଇଛି ବୋଲି ହୃଦ୍‌ବୋଧ 
ହେଲାଣି । ଧର୍ମ ଏବେ ଅର୍ଥବ, ପଢୁ ଏବଂ ଅସହାୟ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରିବା 
ପରିବର୍ଗେ ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାର କାରଣ ହୋଇଛି । 

ମଣିଷ ଜାତି ଓ ମଣିଷ ସଂସ୍ତୃତିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ହେଉଛି ଧର୍ମର ଧର୍ମ । ମାତ୍ର ଧର୍ମ 
ଆଉ ତା'ର ଧର୍ମରକ୍ଷା କରୁନାହିଁ । ଏଥୁରେ ଧର୍ମକୁ ଦୋଷ ଦେବା ଉଚିତ୍ବ ନୁହେଁ | “ଧର୍ମ 
ରକ୍ଷତି ରକ୍ଷିତ" ଅର୍ଥାଡ଼ ଧର୍ମକୁ ମଣିଷ ରକ୍ଷା କଲେ ଧର୍ମ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରେ । ଧର୍ମକୁ 
ଯଦି ମଣିଷ ଭଗ୍ଧପାଦ, ଅଥର୍ବ କରିଦେଇଛି ଧର୍ମ କିପରି ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରିବ ? ତେବେ 
ଆଜି ମାର୍ଗ କ'ଣ ? ଯଦି ଧର୍ମ ସବୁ ଅନର୍ଥର କାରଣ ତେବେ ବିଜ୍ଞାନୀ ମଣିଷ ପାଇଁ 
ଆଉ ଧର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ନା ନାହିଁ ? ଯଦି ଧର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ତେବେ 
କଣ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ବୋଲି ଧରିନେବାକୁ ଏବଂ ଅଧର୍ମ (Injustice) 
କୁ ହିଁ ମଣିଷ ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦେବ ? ଅଧର୍ମ କ'ଣ ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ ? 
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ଧର୍ମର ପଞ୍ଚମ ପାଦ ୪୯୪ 


ମଣିଷ ତା'ର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିଛି ଯେ ଭଶ୍ବରଭାବନା ବିନା ମଣିଷକୁ ନୈତିକ 
କରାଇପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ନୈତିକତା ଏବଂ ଆଧାମ୍ବିଜତା ଚେତନା ବିନା ମଣିଷର ରକ୍ଷା 
ନାହିଁ । ଏବେ ମଧ୍ଯ କତିପୟ ଆଧାତ୍ମବାଦୀ ମଣିଷ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ଚୈତନ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଭଶ୍ଧରଙ୍କ ଉପଲନ୍ତୁ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ବୁଝିଛନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସରୁ ମୁକ୍ତ ଏବଂ 
ଅସଂପ୍ରଦାୟୀ । ଧର୍ମର ଅର୍ଥ ସଂପ୍ରଦାୟ ନୁହେଁ । ଭଶ୍ନର ଏକ,ଧର୍ମ ଏକ | ସେ ଛଷ୍ପରଙ୍କର 
ନା ଚୈତନ୍ଯୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ବିବେକ ଏବଂ ସେ ଧର୍ମର ନାମ ମାନବିକତା । ତେବେ କ'ଣ 
ମଣିଷ ବିବେକ ଓ ମାନବିକତାର ହତ୍ଯା କରିଚାଲିଛି ଏବଂ ଏ ହତ୍ଯାକାଣ୍ଡ ଅବ୍ୟାହତ ରଖୁ 
ଶାନ୍ତିରେ ବଞ୍ଚପାରିବ ? 

ମଣିଷର ଯେତେ ଯାହା ଉତ୍ତାବନ, ସାଧନା, ତପସ୍ୟା ଏବଂ ଅର୍ନବୋଧ- ବଞ୍ୁବା ପାଇଁ, 
ମରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ । କେବଳ ବଞ୍ଚରହିବା ମଣିଷ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ, ଶାର୍ିରେ ବଞ୍ଚୁବା 
ମଣିଷ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ଶାନ୍ତି ଶବ୍ଦଟିର ଅର୍ଥ ଏବେ ବ୍ୟାପକ ହୋଇଛି । ବର୍ଭମାନ ଯୁଗରେ 
ଶାନ୍ତିର ଅର୍ଥ ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି । କାରଣ ବିଶ୍ବ ଶାନ୍ତିକୁ ବାଦ ଦେଇ କୌଣସି ଦେଶ, କୌଣସି 
ଚାତି, କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ଓ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଶାନ୍ତି ନାହିଁ । ସମୟ ଥୂଲା ଯେତେବେଳେ 
ଦୁଇଟି ବୃହଡ଼ ଶକ୍ତିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧଲାଗିଲେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳର କ୍ଷୟକ୍ଷତି ହେଉନଥୁଲା । 
ଗୋଟିଏ ଦେଶ ଯୁଦ୍ଧରେ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହେଲେ ଅନ୍ୟ ଦେଶର ଆର୍ଥକ ସ୍ଥିତି ଓ ବାଣିଜ୍ୟ 
ବ୍ୟବସାୟ ବିପନ୍ନ ହେଉନଥୁଲା ! ମାତ୍ର ପୃଥ୍ବୀ ବର୍ଭମାନ ଯେତିକି ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇଛି, 
ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ଗବେଷଣା, ଚିକିସ୍ଥାବିଜ୍ଞାନନ ବାଣିଜ୍ୟ, ଅର୍ଥନୀତି, ବିଜ୍ଞାନ, ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଜ୍ଞାନ 
ଇତ୍ୟାଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରସ୍ତର ସହ ସେତିକି ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଗୋଟିଏଦେଶ ସହ 
ଆଉ ଏକ ଦେଶର ସାଧାରଣ ଯୁଦ୍ଧଟିଏ ସଂଘଟିତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ତା'ର କ୍ଷୟକ୍ଷତି 
ଭୋଗ କରିବାକୁ ବାଧ । ପୁଣି ପରମାଣବିକ ଯୁଗରେ ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧର କଳ୍ପନା ମଣିଷ ଜାତିକୁ 
ଶଙ୍କିତ କରି ରଖୁଛି ସେଥୂରେ ପୃଥୁବୀ ମୂଠାଏ ପାଉଁଶରେ ପରିଣତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଛି । ତେଣୁ ବିଶ୍ବଶାନ୍ତି ଆଜି ସମସ୍ତଙ୍କର କାମ୍ଯ । ବିଶ୍ବରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନହେଲେ 
ଜଣେ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ମଧ୍ଯ ଆଜି ବିପନ୍ନ ହେବ । ନୈତିକଡା ବିନା ବିଶ୍ନରେ 
ଶାନ୍ତ ପରିବେଶ ଫେରାଇ ଆଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ନୈତିକତାକୁ ଅନୁସରଣ କରି ଓ 
ଧର୍ମାନ୍ଧତାଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଏବଂ ସାମୂହିକ ସଂକଳ୍ପ ନେବାର ମୁହୂର୍ଭ ଆଜି 
ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି । ଆମେ ଯେଉଁ ସଉ୍୍ୟତା, ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ ଉତ୍ତରଦାୟାଦମାନଙ୍କୁ ଜନ୍ମ 
ଦେଇଛୁ ସେମାନେ ବଞ୍ଚରହିବା ଆମେ ଚାହୁଁ । 

ଦିଗ୍‌ଭ୍ରାନ୍ତ ଶକ୍ତି ଜ୍ଵାଳାମୂଖୀ ଓ ବିଧ୍ଵଂସକ । ଧର୍ମଧାରଣା ଓ ଣଶ୍ବରବିଶ୍ବାସି ବିନା ମଣିଷର 
ଶ୍ତି ଆସୁରୀ ଶକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୁଏ ଓ ଦିଗ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ହୁଏ । “କାଣ୍ଡ' କହିଥୂଲେ, ‘ଇଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସ ଏକ ରଚନାତ୍ମକ ଶକ୍ତି ।”” ନୀତି ଓ ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର ପଶ୍ରିତ ତୁରେଣ୍ଟ ଡ୍ରେକ୍‌ କହିଛନ୍ତି 
“ବିଶ୍ଵରେ ଏକତା, ସମତା, ସଦଭାବ, ସୁଖଶାନ୍ତି, ଓ ଆନନ୍ଦରେ ବାସ କରିବା ପାଇଁ ହେଲେ 
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୪୯୫ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏସବୁର ମୂଳସ୍ରୋତ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନବୀୟ ଆଦର୍ଶର ପ୍ରତୀକ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ । “ଅର୍ଥାତ ଧର୍ମକୁ ଧାରଣ କରିବାକୁ ହେବ । ବିଖ୍ୟାତ ଦାର୍ଶନିକ ଓୱାଲ୍‌ଟାୟର 
କହିଥୂଲେ “ଯଦି ଶର ନାହାନ୍ତି ତେବେ ଆମେ ତାଙ୍କୁ ସର୍ଚନା କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ବିନା ଶାନ୍ତି ଅସମ୍ଭବ ।” ” ମନିର, ମସଜିଦ, ପ୍ରାଚୀନ ମୂର୍ଭି ଓ ନିଷ୍ପାପ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ 
ଵଧର୍ମଯୁଦ୍ଧର ଦ୍ଵାହିଦେଇ ଧ୍ଵଂସକରିବା ଅଧର୍ମ ଓ ନାସ୍ତିକତାର ପରିଚୟ ଦିଏ । ଆଜି ଯଦି 
ଧର୍ମର ଚାରିଟି ଯାକ ପାଦ ଭଗ୍ଧ, ଧର୍ମ ଯଦି ତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସାଧନରେ ଅଥର୍ବ ଓ ବିଫଳ, 
ଯଦି ଇଶ୍ଵର ଆଜି ଅନ୍ତହିଁତ ତେବେ ପୃଥ୍ବୀ ନିଶ୍ଚିତରାବେ ବିପନ୍ନ ଓ ମଣିଷର ଆଉ ରକ୍ଷା 
ନାହିଁ ।”” ‘ମଣିଷ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଓ ପୃଥୁବୀକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଅବିଳମ୍ବେ 
ଧର୍ମର ଚାରିଟି ଭଗ୍ପପାଦର ଶଚ୍ତି ଦୟା, ଶୌଚ, ତପ ଓ ସତ୍ଯର ସମନ୍ବିତ ଶକ୍ତିକୁ 
ଏକତ୍ରିତକରି ଧର୍ମ ପଞ୍ଚମ ପାଦ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ହେବ । ସମନ୍ବିତ ଶଳ୍ତିବିନା ଧର୍ମ ଆଉ 
ମଣିଷକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିବ ନାହିଁ । ମଣିଷ ଭିତରେ ଅଥର୍ବ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ବା ମାନବିକତା 
ଧର୍ମର ସଶକ୍ତ ପଞ୍ଚମ ପାଦକୁ ଆଶ୍ରା କରି ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହେବ । ତାହାହିଁ ହେବ ମଣିଷର 
ସମନ୍ତିତ ନୈତିକ ଶକ୍ତିର ଅସାଂପ୍ରଦାୟିକ ପ୍ରେମମନ୍ତିତ ଯଷ୍ଚି' । ଭେଳା ବୁଡ଼ିଯିବା ଆଗରୁ 
ସେହି ଆଶା ଯଷ୍ଟିକୁ ଆଶ୍ରା କରିନେବାକୁ ପଡ଼ିବ ।” 
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ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା 


ହର ପ୍ରସାଦ ଦାସ 


ଗୋଟିଏ ଜାତି ତାର ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟକୁ ନେଇ ବଞ୍ଚରହେ, କିନ୍ତୁ ତାର ସୁଦୀର୍ଘ ଯାତ୍ରା 
ପଥରେ ଏଭଳି ଗୋଟିଏ ସମୟ ଆସେ ଯେତେବେଳେ ବଞ୍ଚରହିବା ଜୀବନଯାପନ ଭଳି 
ଗୋଟିଏ ଅଭ୍ୟାସରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ସେତେବେଳେ ପଛକୁ ଚାହିଁଲେ ସବୁକିଛି ଅସଷ୍ଟ 
ଦିଶେ, ପରିପାର୍ଶ୍ବରେ ଆଖୁ ଲାଗିଲାଭଳି କିଛି ନ ଥାଏ ଓ ଆଗକୁ ଆଉ ରାସ୍ତା ଅଛି କି 
ନାହିଁ ଜଣା ନ ଥାଏ । ସେତେବେଳେ ଗୋଟାଏ ପୂନର୍ମୂଲ୍ୟୟନ ଜରୁରୀ ହୋଇପଡ଼େ। ଆଜି 
ଆମେ ଆମ ସାହିତ୍ୟରେ ସେହିତ୍ତଳି ଗୋଟାଏ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଯାଇଚେ। ଆମେ ଆମର 
ସମକାଳୀନ ସାହିତ୍ୟକୁ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ ବୋଲି କହୁଚେ। ଆଧୁନିକ କହିଲେ ଠିକ କଣ 
ବୁଝାଯାଏ ? ଉପସ୍ଥିତ ବର୍ଭମାନକୁ ଆମେ ଆଧୁନିକ ବୋଲି ବୁଝୁ ନାହୁଁ ତ ? ସାହିତ୍ୟରେ 
ଆଧୁନିକତାର ଯେଉଁ ମୁଦ୍ରା ବର୍ଭମାନ ପ୍ରଚଳିତ, ତାର ମୂଲ୍ୟ କେତେ ? ଆଧୁନିକତାର 
ଏ ମୁଦ୍ରାର ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାୟୀ ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣ ମାନକ ଅଛି କି ? ଏମିତି ଅନେକ ଘାତକ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରି 
ନିଜକୁ ଇହୁଲହାଣ କରିବାଠାରୁ ବରଂ ଭଲ ଗୋଟାଏ ଖୋଲା ମଞ୍ଚରେ ଆମେ ଏ 
ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ସାମ୍ବା କରିବା। 

ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା କହିଲେ ଆମେ କଂଣ ବୁଝୁ ? କେଉଁ କେଉଁ ଗୁଣ ବା ରୂପରୁ 
ଆମେ ଗୋଟିଏ ରଚନାର ଆଧୁୂନିକତାକୁ ଚିହୁ ? 

କବିତାରେ ଛନ୍ଦ ନାହିଁ, ତାକୁ ସ୍ଵରଦେଇ ଗାଇହେବ ନାହିଁ, ଗଦ୍ଯ ଭଳି ଲେଖା 
ହୋଇଥୁ୍‌ବ, ବୁଝି ହେଉ ନ ଥୂବ, ମଝିରେ ମଝିରେ ହତାଶା, ଶୁନ୍ୟତା ବା ଆମ୍ମନିର୍ବାସନର 
ସୂଚନାଟିଏ ଥୂବ। ଯିଏ ଚାହିଁବ ଯେତେବେଳେ କବିତାଟିଏ ଲେଖୁ ପାରୁଥ୍‌ବ, ସ୍ବୟଂ କବିଙ୍କ 
ଛଡ଼ା ତାକୁ କେହି ପଡ଼ୁ ନ ଥୂବେ ପ୍ୟାରିସ୍‌ରେ ଯାହା ଲେଖା ହେଉଥୂବ, ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି 
ବା ଅନୁଗୁଳରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଲେଖା ହୋଇପାରୁଥୂବ। ଭାଷାଜ୍ଞାନ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଲେଖନ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଚାଲିଥ୍‌ବ, ଭାବିଲାମାତ୍ରେ ଭାବ ଆସୁଥୁବ, ଯିଏ ଯାହା ଚାହିଁବ କବିତାରୁ ତାହା 
ମିଳୁଥୁବ। ଛାପିବାର, ଶୈଳୀକୁ ରଚନାର ଶୈଳୀବୋଲି ଭାବି ହେଉଥୂବ, ବକ୍ତବ୍ୟ ବୋଲି 
କିଛି ନ ଥବ, ଗୋଟାଏ ଦୁଇଟା ଶବ୍ଦରୁ ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ପାଠକ ହିଁ ଅନୁମାନ କରିବ। କବିମାନେ 
ଅକବି- ସୁଲଭ ଆଚରଣ କରୁଥ୍‌ବେ ଓ ନିଜ କବିତା ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ପଢ଼ୁ ନ ଥୂବେ। 
କବିତାର ପ୍ରେରଣା ବିଶ୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇଥୁ୍‌ବ, ଏଥୁରେ ମାଟିର ଗନ୍ଧ ରହିଲେ ୟାର 
ଆଧୁନିକତା ମଳିନ ପଡ଼ିଯାଉଥୁବ। 
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୪୯୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଗଛରେ ଗଛ ନ ଥୁବ, କହିବାର ଢ଼ଙ୍ଗରେ କିନ୍ତୁ ଚାତୃୁରୀ ଥୁବ, କଣ କୁହାଯାଇଚି ତା 
ଅପେକ୍ଷା କିପରି କୁହାଯାଇଚି ଅଧୁକ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହେଉଥୁବ। ଚରିତ୍ର ବା ଘଟଣା 
କିଛି ନ ଥ୍‌ବ, ସ୍ଥାନ କାଳ ପାତ୍ର ନିର୍ବିଶେଷରେ ଜୀବନ ଜିଜ୍ଞାସା ଥ୍‌ବ କିନ୍ତୁ ସେଇଟି କଣ 
କହିହେଉ ନ ଥ୍‌ବ। ଚରିତ୍ରମାନେ ପ୍ରାୟ ସବୁବେଳେ ବିମର୍ଷ ରହୁଥବେ, ତାଙ୍କୁ ସବୁ କଥା 
ଅର୍ଥହୀନ ଲାଗୁଥ୍‌ବ, ସେମାନେ କାହାଉପରେ ଆସତ୍ତା ରଖ୍‌ପାରୁ ନ ଥୁବେ, କିଏ କିଏ 
ଆମ୍ମହତ୍ୟା କରୁଥୁ୍‌ବେ ତ କିଏ କିଏ ଘରଛାଡ଼ି ପଳାଉଥୁବେ। ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ଭୂମିକା 
ନ ଥୁବ, ଯାହା ବା ଥ୍ବ ସେତକ ବଜାରରେ ବା ଡ୍ରଇଂରୁମ୍‌ରେ ମିଳିଯାଉଥୁବ। ଅନୁଭୂତିର 
କୌଣସି ଅର୍ଥ ନ ଥୁବ, ଭାବପ୍ରବଣତାକୁ ଦୋଷ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୁ୍‌ବ। ଚରିତ୍ରମାନେ 
ପାପପୁଣ୍ଯର ବିଚାର କରୁ ନ ଥ୍‌ବେ, ଶ୍ନୀଳ / ଅଶ୍ମୀଳର ବିବାଦ ନ ଥୂବ। 

ଏଇ ତା'ହେଲେ ଆପଣଙ୍କର ଆଧୁନିକ କବିତା ଓ ଗଛ ? ୟାକୁଇ ଆପଣ 
ପଡଢ଼ିଚାଲିଚଚ୍ତି ବିନା ଆପତ୍ତିରେ ? ଯେତେବେଳେ ବି ଆପଣ ମୁହଁ ଖୋଲିବାକୁ ଚାହିଁଚ୍ତି, 
ଆପଣଙ୍କୁ ନିଜ ଉପରେ ହିଁ ଦୟା ଆସିଚି, ଆପଣ ଭାବିଚରି ଯେ ଆପଣଙ୍କଭଳି ଜଣେ 
ଦକ୍ଷ ଓ ଚତୁର ମଣିଷ କୋଉ ମୁହଁରେ କହିବ ଏ ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା ନାହିଁ ବୋଲି। 
ଲେଖକ ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ବନ୍ଧୁ ହୋଇଥାନ୍ତି ତେବେ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। କାଳେ ପୁରୁଣାକାଳିଆ 
ଲାଗିବେ ସେଇ ଭୟରେ ନିନ୍ଦାର ଯୋଗ୍ୟ ଯେଉଁ ରଚନା, ତାକୁ ଆପଣ ପ୍ରଶଂସା ମଧ୍ଯ 
କରିଚତ୍ତି। ଆଧୁନିକ ଲେଖକମାନଙ୍କର ପନ୍ଧୀମାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ ସମସ୍ତେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି 
ଯେ ସେ ଯାହା ଲେଖୁଚର୍ି ସବୁ ସଦ୍ୟତମ ଆଧୁନିକ, ଯଦି କିଛି ପୂରୁଣାକାଳିଆ ଥାଏ, 
ଡେବେ ସେଇଟା ପାଠକର ମାନସିକ ପ୍ରସ୍ତୁତି। 

ଭଗବାନ ଆମକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ କାରଣ କବିତା ଓ ଗନ୍ପ ଗୁଡ଼ିକରେ ଆଧୁନିକତାର 
ରୂପ ଓ ଗୁଣ ୟା ଭିତରୁ କେହି ନୁହନ୍ତି । ଏଥୁରେ ଲେଖକମାନଙ୍କର ଦୋଷ ଅବଶ୍ୟ ରହିଚି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ଦୋଷଟି ଆସିଲା କୋଉଠୁ ? ସେ ଦୋଷ ଆସିଲା ସଂସ୍ୃତିରୁ। ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଇତିହାସରେ ଏଭଳି ସମୟମାନ ରହିଚି ଯେତେବେଳେ ଶୂନ୍ୟସ୍ଥାନ ପୂରଣ କରିବାପାଇଁ 
ସାଂସ୍କୃତିକ-ନାୟକମାନେ ଜୀବନ ଦେଇଦେଇଛନ୍ତି। ଏଭଳି ସସୟ ମଧ୍ଯ ଆସିଚି 
ଯେତେବେଳେ ଅପସଂସ୍କୃତିର ଆବାହରନପାଇଁ ଆମେ ହସି ହସି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଚେ। 
ଆମେ ବର୍ଭମାନ ଏଭଳି ସମୟରେ ପହଞ୍ଚେ, ଯେତେବେଳେ ସାଂସ୍କୃତିର ନାୟକତ୍ସ ପାଇଁ 
ବଡ଼ ମାପର ମଣିଷ ନାହାନ୍ତି ଓ ଛୋଟ ମାପର ମଣିଷମାନେ ସଂସ୍କୃତିର ଗାଡ଼ିଟିକୁ ଚଳାଇ 
ନ ପାରି ଗଳଦ୍ରଘର୍ମ ହୋଇ ଘୋଷାରି ଘୋଷାରି ନେଉଚତ୍ତି। ଅଅଚ ଏଇ ଛୋଟ 
ମଣିଷମାନେ ନିଜକୁ ନାୟକ ମନେକରୁଚଚ୍ି। ଯେଉଁ ସଂସ୍କୃତିରେ ସମସ୍ତେ ନାୟକ ଓ କେହି 
କର୍ମୀ ନୁହଁ ସେଠି କିଏ କାହାକୁ କହିବ ; କିଏ କାହାକୁ ଶୁଣିବ ? 

ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତାର ଯେଉଁ ବିପର୍ଯୟ ତାର ମୂଳସୂତ୍ର ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ଭୁଲ 
ବୁଝାମଣାରେ। ୟୁରୋପରେ ବିଂଶଶତାହୀର ପ୍ରଥମପାଦରୁ ହିଁ ଆଧୂନିକବାଦ ବୋଲି 
ଗୋଟାଏ ସାହିତ୍ୟ କବିପ୍ପସବ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଇଥୁଲା। ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା, ନବଚେତନାର 
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ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା ୪୯୮ 


ସ୍ପାଗତ। କେବଳ ଆବେଗ ଯେ ମଣିଷର ସ୍ଥିତିକୁ ଚିହ୍ନିବାପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏଥୁପାଇଁ 
ଯୁଲ୍ତିର ଓ ପ୍ରମାଣସିଦ୍ଧ ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠତାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଚି, ଏତିକି କହିବାପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନର 
ମୂଳଭୂତ ଆଧାର ଉପରେ ଗଡଢ଼ିଉଠିଥ୍‌ଲା ୟାର ସିବ୍ଧାନ୍ତା। ଦ୍ଵୀତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ସୁଦ୍ଧା 
ଆଧୁନିକବାଦର ବହୁ ରୂପାନ୍ତର ଘଟିସାରିଥ୍‌ଲା। ଯୁଦ୍ଧୋଇଭର ମାନସିକତାର ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ଆଧୁନିକବାଦ, ସରଳଭାବରେ ଆଧୁନିକତା ନାଁରେ ଚଳିବା ଆରମ୍ଭ କଲା। ଆଧୁନିକବାଦୀମାନେ 
ସେତେବେଳକୁ ଆଉ ନ ଥୁଲେ, ଆଧୁନିକମାନେ ଥୂଲେ। ଆଧୁନିକବାଦ ଓ ଆଧୁନିକତା 
ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଏଇ ଯେ ଆଧୁନିକବାଦ ଗୋଟିଏ ବୌଦ୍ଧିକ ଗୋଷ୍ଠୀବିଚାର ହେଲାବେଳେ 
ଆଧୁନିକତା ହେଲା ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ। ଏ ସାହିତ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଇଚରାଜୀଶିକ୍ଷା 
ମାଧ୍ୟମରେ ଆମ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବେଶକଲା, ସେତେବେଳେ ୟାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ମାନସିକ ପ୍ରସ୍ତୁତି ଆମର ନ ଥୂଲା। ୟୁରୋପରେ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧମାନ ଘଟି ଚାଲିଥଵଲାବେଳେ 
ଆମେ ସ୍ପାଧୀନତାର କଳ୍ପନା କରୁଥୁଲୁ। ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ୟୁରୋପରେ 
ମୋହଭଙ୍ଗ ହେଲାବେଜକୁ ଆମେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ୟୁରୋପରେ ସବୁ ସ୍ଵପ୍ନ ଧୋଇ 
ହୋଇଗଲାବେଳେ ଆମର ସ୍ଵପ୍ନ ଉକୁଟିବାର ବେଳ, ଇଲିଅଟ୍‌ଙ୍କ ଲଣ୍ଡନ ସେଡୁ 
ଭାର୍ଗିଗଲାବେଳକୁ ଆମର ସେତୁ ନିର୍ମାଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେଠି ଢୀବନର 
ସବୁ ରହସ୍ୟ ପଦାରେ ପଡ଼ିଗଲାବେଳକୁ, ଆମେ ତଥାପି ଆତ୍ମାକୁ ଲୁଚାଇ ରଖୁବାପାଇଁ 
ତପ୍ବର। ଅଥଚ ଆମେ ଆଧୁନିକତାର ଦୃଷ୍ଟି କୋଣକୁ କେବଳ ପଡ଼ି ଶୁଣି, ଅନୁଭବ ନ କରି 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଲ୍ଗୁ ଧୋତି ବଦଳରେ ପେଣ୍ଟ୍‌ ପିନ୍ଧଲାଭଳି। ଆମେ ସେତେବେଳେ ଭାବିପାରିଲୁ 
ନାହିଁ ଯେ, ସାହିତ୍ୟରେ ପରିବର୍ଭନ ମାନସଭୂମିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଲାଯାଏଁ ଆସେ ନାହିଁ, 
ଏଇଟା ଗୋଟାଏ ଶୈଳୀ ବା ଫେସନ୍ର କଥା ନୁହେଁ, ଏଇଟା ଗୋଟାଏ ପ୍ରାକୃତିକ ଆମ୍ଭିକ 
ପରିବର୍ଭନ, ଏଥ୍ପାଇଁ ମାଟି ବଦଳିବା ଦରକାର । ଫଳରେ କଣ ହେଲା ? ଫଳରେ ଏଇଆ 
ହେଲା ଯେ- 

- ୟୁରୋପୀୟ ଚେତନାର ବହିରାବରଣକୁ ଆମେ ପିନ୍ଧିନେଲୁ, ଭିତରେ ଦେହ ରହିଲା 
ଯୋଉ ଓଡ଼ିଆକୁ ସେଇ ଓଡ଼ିଆ, ଯୋଉ ଭାରତୀୟକୁ ସେଇ ଭାରତୀୟ | 

-ଢ୍ରୀବନର ବୃହତ୍ତର ଅର୍ଥାନ୍ସେଷଣର ମହାର୍ଘ ପରମ୍ପରାକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ ଆମେ 
ପହଞ୍ଚଲୁ ସୀମିତ ବସ୍ତୁ ଜଗତରେ। 

-ପାରମ୍ପରିକ ସୌନ୍ଦଯ୍ୟତତ୍ତ୍‌ ବଦଳରେ ଗ୍ରହଣ କରିନେଲୁ ସମକାଳୀନତାର 
ଯୁକ୍ତିସିଦ୍ଧାନତ । 

ଏଇ ପରିଣତି ଆମ ଦେହରେ ଗଲା ନାହିଁ, ଆମେ ରୁଗ୍ଣ ହୋଇଗଲୁ ଓ ବିଡ଼ମ୍ବନା 
ଦେଖନ୍ତୁ ରୋଗକୁ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିବାପାଇଁ ଆମକୁ ବେଶି ସମୟ 
ଲାଗିଲା ନାହିଁ। ମୁଁ ୟୁରୋପରେ ଥୂଲାବେଳେ ଜଣେ ୟୁରୋପୀୟ କବିଙ୍କୁ ମୋର ଗୋଟିଏ 
କବିତାର ଇଂରାଜୀ ଅନୁବାଦ ପଡ଼ି ଶଣାଇଥୁଲି। ତାଙ୍କୁ ଭାରି କଷ୍ଠ ହେଲା। ସେ ମୋ 
କାନ୍ଧରେ ହାତ ରଖୁ ଅତି ସହାନୁରୂତିର ସହିତ କହିଲେ : ତମେ ଭାରତୀୟମାନେ ଆମଠାରୁ 
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୪୯୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବେଶି ଆଧୁନିକ, ବେଶି ଏକୁଟିଆ, ବେଶି ଦୁଃଖ୍‌। ମୋତେ ବଡ଼ ଲଜିତ ଲାଗିଲା। ମୁଁ ସେଇ 
ଲୋକଟିଏ, ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସଂସାରରେ ରହେ, ସଳାକୁ ଠାକୁରଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ କରି ଦିନଚର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ 
କରେ, ଦୁଃଖ ପଡ଼ିଲେ ଭାଗ୍ୟ ଉପରେ ଆଉଜିଯାଏ, ଘରେ ମୋ ସ୍ତ୍ରୀ ପିଲା ମୋତେ 
ଅପେକ୍ଷାକରି ବସିଚନ୍ତି ମୋ ଦେହରେ ହାତ ବୁଲାଇବାପାଇଁ, ମୋ ଆଖୁରୁ ଲୁହ 
ପୋଛିଦେବାପାଇଁ ଆତ୍ମୀୟର ଅଭାବ ନାହିଁ, ଅଥଚ ମୁଁ କବିତାରେ ଏତେ ଦୁଃଖୀ ହେଲି 
କେମିତି ? ସେତିକିବେଳେ ମୁଁ ବୁଝିଲି ଯେ ଆଧୁନିକତାର ଯେଉଁ ସାହିତ୍ୟିକ ପକ୍ଷକୁ ଆମେ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଟଚୁ, ତାର ଜୀବନ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ ସେଇଟା ଗୋଟାଏ 
ଆରୋପ, ନ ହେଲେ ଗୋଟାଏ ଠାଣି। ୟୁରୋପର ସେଇ କବିଟି ବିଚରା ଦୁଃଖ ଓ 
ବିସଙ୍ଗତିକୁ ଭୟକରି ଆଶାବାଦୀ ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଚି ଓ ମୁଁ ଆଶା ଓ ଉତ୍ସାହର ଜୀବନ 
ମଝିରେ ଦୁଃଖ ଓ ବିସଙ୍ଗତିକୁ ଆଧୁନିକ ହେବି ବୋଲି ଆଦରିନେଇଛି। ତେଣୁ ମୋର 
କହିବାରେ ଦ୍ବିଧା ନାହିଁ ଯେ ଆମର ଆଧୁନିକତା ଗୋଟିଏ କାଳ୍ପନିକ ବସ୍ତୁ। ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ମାନଦଣ୍ଡରେ ଆମେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାକ୍ରୱଆଧୁନିକତା କାଳରେ ରହିଚେ, ଅଥଚ 
ଯେତେବେଳେ ସପ୍ତମ ଦଶକରେ ଆଧୁନିକୋଉରତା (Post-modernism) 
ଆସିଗଲାବୋଲି କୁହାଗଲା, ସେତେବେଳେ ଭାରତରେ ହିଁ ଏ କଥାଟିର ମର୍ମ ବୁଝିବାପାଇଁ 
ବିଜ୍ଞବନଙ୍କର ଅଭାବ ହେଲା ନାହିଁ। ବଙ୍ଗଳାରେ ଆଧୁନିକୋଇର କବିତା ସଂକଳନଟିଏ ମଧ୍ଯ 
ଅଷ୍ଟମଦଶକ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଗଲା। କହିବାରେ ଦ୍ବିଧା ନାହିଁ ଯେ ଏହିଭଳି ଜଣେ 
ଆଧୁନିକୋତ୍ତର କବିଙ୍କୁ ଆଧୁନିକୋତ୍ତରର ଅର୍ଥ ପଚାରିବାରୁ ସେ କଥା ଆଡ଼େଇ କହିଲେ, 
ଆପଣ ବି ତ ଜଣେ ଆଧୁନିକୋଉର କବି, ଆପଣ କଣ ନିଜେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ? ଏଇଠି 
ରହିଲା କଥାଲୋକେ କାଳେ କଣ ଭାବିବେ ଏଇ ଭୟରେ କହିହେଲା ନାହିଁ ଯେ ନା ମୁଁ 
ଆଧୂୁନିକୋତ୍ତର ନୁହେଁ, କି ଆଧୁନିକ ନୁହେଁ କି ମୋଟେ କବି ନୁହେଁ ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥରେ। ଏ 
ଭୟର କାରଣ ଦୁଇଟି : 

ସାହସର ଅଭାବ 

ପରମ୍ପରାରୁ ବିଚ୍ୟୁତି 

ସାହସର ଅଭାବ ଏଥୁପାଇଁ ଯେ ବର୍ଭମାନ କାଳରେ ସାହିତ୍ୟକୁ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ 
ଲୌକିକ ଯୋଗ୍ୟତାରେ ଗଣାଯାଉଚି ଓ ସାଧନାର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥୁବାରୁ ଏ ମାର୍ଗରେ 
ଯାତ୍ରା ସହଜ ହୋଇପଡ଼ିଚି। ଏ ସୁଖ ଓ ଆମ୍ମସନ୍ତୋଷକୁ ଏଡ଼େ ସହଜରେ ଛାଡ଼ିବ କିଏ ? 
ପରମ୍ପରାରୁ ବିଚ୍ୟୁତି ଏଇଥ୍୍‌ପାଇଁ ଯେ ପରମ୍ପରାର ଧାରକଶକ୍ତିଟିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି କରି 
ଆମେ ଆଉ ବ୍ୟବହାର ଯୋଗ୍ଯ କରି ରଖୁ ନାହୁଁ ଓ ଚେର ମାଟିରେ ନ ଥୁବା ହେଡୁ 
ପରାଙ୍ଗଭୋଜୀ ବାୟବୀୟ ଚେରଭଳି ଆମେ ଏଇନେ ଝୁଲୁଚେ ଆଧୁନିକତାର ଆକାଶରୁ ! 
ଆମଭଳି ଦୁର୍ଦଦଶା ଆଉ କାହାର ହୋଇ ନାହିଁ। ଦୀର୍ଘ ପରମ୍ପରାକୁ ଭୋଗ କରିଥୁବା ଆଧୁନିକ 
ଗ୍ରୀକ୍‌ ସାହିତ୍ୟକୁ ଦେଖନ୍ତୁ, ସେମାନଙ୍କର ଶୈଳୀ ଓ ବକ୍ତବ୍ୟରେ ମାଟିର ଗନ୍ଧ ଏବେ ବି 
ରହିଚି। ଏଲାଇଟିସ୍‌ ଓ ସେଫେରିସ୍‌ଙ୍କ କବିତାରେ ଗ୍ରୀକ ପୁରାଣ ଓ ମହାକାବ୍ୟର ଛଟା 
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ସାହିତ୍ୟରେ ଆଧୁନିକତା ୫0୦ 


ଦେଖ୍‌ ବିସ୍ପିତ ହେବାକୁ ପଡ଼େ। ଚୀନ୍ନରେ ଏବେ ମଧ୍ଯ କନୁ ସିଅସ୍‌ ଓ ଲାଓଡ଼ଙ୍କ ରଚନାକୁ 
ବୌଵିକ ପରାକାଷ୍ଠାରେ ଗଣାଯାଏ। ଜାପାନର ନୋବେଲ୍‌ ବିଜେତା ଓଇ କେନ୍ଳାବୁରୋଚ୍ଛୁଂ 
ୟୁରୋପୀୟ ଲେଖକବୋଲି ପରିହାସ କରାଯାଏ। 

ତା” ହେଲେ ପ୍ରକୃତ ଆଧୁନିକତାଟି କଣ ? ପ୍ରଥମରୁ କହିଦିଏଁ ଯେ ଭାରତୀୟ ମାନସରେ 
ପୁରାତନ ଓ ଆଧୁନିକବୋଲି କୌଣସି କାଳ ବିଭାଜନ ନାହିଁ, କାରଣ ଆମେ କାଳର ଅଖଣ୍ଡ 
ପ୍ରବହମାନତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ। ୟୁରୋପୀୟ ଦର୍ଶନରେ ବିଭାଜନ ଓ ସନ୍ଦେହ ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ 
ବସ୍ତୁ ଓ ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କପାଇଁ କାଳ-ବିଭାଜନ ସହଜ। ତେଣୁ “ଆଧୁନିକତା” 
କହିଲାବେଳେ ଆମେ ଭାରତୀୟ ଆଧୁନିକତା ନ ବୁଝି ୟୁରୋପୀୟ ଆଧୁନିକତା ବୋଲି 
ବୁଝିବାରେ କୌଣସି ଭ୍ରାନ୍ତି ନାହିଁ। ୟୁରୋପୀୟ ଆଧୁନିକତାର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୁପ ବା କ୍ରମବିକାଶ 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ କେତୋଟି ଆଲୋଡ଼ନରୁ ସୃଷ୍ଟ। ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲେ : 

¬ ରେନେସାୀର ଉତ୍ସକୁ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ 

¬ ବ୍ୟକ୍ତି - ମହିମାର ଆବିଷ୍କାର 

¬ ସତ୍ଯକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲବ୍ଧଧ ବାସ୍ତବଡାରେ ପ୍ରାପ୍ତି 

- କୋପରନିକସ୍‌ଙ୍କ ଖଗୋଲ, ସୂର୍ଯ୍ୟ କୈନ୍ଦ୍ରିକତା 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉଦ୍ଭାବନ ( ଟେଲିସ୍କୋପ୍‌, ମାଇକ୍ରୋସ୍କୋପ୍‌, ଥର୍ମୋମିଟର, ବିଦ୍ୟୁତୃଶକ୍ତି, 
ଚୁମ୍ବକଶକ୍ତି, ରଭ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ, ବିଶ୍ମେଷଣ ଜ୍ୟାମିତି) 

- ରେନେ ଡେକାରେଙ୍କ ସନ୍ଦେହ 

¬ ନିଉଟନ୍ନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସୁତ୍ର 

¬ ହିଗେଲ୍‌ଙ୍କ ନେତିବାଦ ଓ ମୃତ୍ୟୁବୋଧ 

- ମାର୍କସ୍‌ଙ୍କ ସାମ୍ୟବାଦ 

¬ ସ୍ଥିତିବାଦର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ସଙ୍କଟ 

- ବିଘଟନବାଦ 

ଏଇ ଆଲୋଡ଼ନଗୁଡ଼ିକ ଯଦି ଆମର ସାଂସ୍କୃତିକ ଜୀବନ ବା ଚେତନାର ଇତିହାସରେ 
ନାହିଁ, ଚିନ୍ତା ନାହିଁ। ଆମେ ୟାର ଫଳ ଭୋଗ କରିପାରିବା। କିନୁ ଆମର ଆଧୁନିକତାକୁ 
ଆମର ନିଜରବୋଲି କହିବାପାଇଁ ସଙ୍କୋଚ ରହିବ କାହିଁକି ? ଆମର ଆଧୁନିକତା 
ଆଶାବାଦର ଆଧୁନିକତା, ସମ୍ପର୍କର ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ଆଧୁନିକତା ; ମୃତ୍ୟୁକୁ ଶ୍ୟାମବୋଲି 
କହିବାରେ ଆମର ଆଧୁନିକତା, ଶୁନ୍ୟରେ ବ୍ରହ୍ମ ଦେଖଵବାରେ ମଧ୍ଯ ଆମର ଆଧୁନିକତା । 
ଚେତନାର ନବନିର୍ମାଣ ଯଦି ଆଧୁନିକତା, ତେବେ ଶରୀର - ଭେଦଠାରୁ ଆରମ୍ଭକରି ଶୁଦ୍ଧ 
ନିସର୍ଗଯାଏଁ ବ୍ୟପିଥ୍୍‌ବା ଆମର ଚେତନା ବାରମ୍ବାର ନିର୍ମିତ ହୋଇଚି, ସୁକ୍ଷୁରୁ ସୃକ୍ଷୁତର 
ହୋଇଚି, ଥରକୁ ଥର ନୁଆହୋଇ ଗଡ଼ାହୋଇଚି, ସେଇ ଆମର ଆଧୁନିକତା। 
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ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ 
ସୁଲୋଚନା ଦାସ 


ଦୁଃଖ ତ ଅନେକ । କାହାର ଦେହ-ଦୁଃଖ ତ, କାହାର ମନଦୁଃଖ, କାହାର ଧନ ଦୁଃଖ ଓ 
କାହାର ଆଧ୍ାମ୍ମିକ ଦୁଃଖ । ପାଇବା ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତାର ଦୁଃଖ ତ ନ ପାଇବାର ଦୁଃଖ। ପୁଣି 
ପାଇ ହରାଇବାର ଦୁଃଖ। ଦୁଃଖର ସ୍ଵରୂପ ଏଣୁ ବେଶ୍‌ ବୈତିତ୍ରୟମୟ। ଦୁଃଖ କାହାକୁ କେଉଁ 
ରୂପରେ, କେତେବେଳେ, କେଉଁଠି ଆସି ଭେଟେ, ସେକଥା ତାକୁ ହିଁ ଜଣା। ଜଗତରେ ଏପରି 
କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ନାହିଁ, ଯିଏ ଦୁଃଖର ମୁହାଁମୁହିଁ ହୋଇ ନାହିଁ। ତା'ର ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଲହୁଲୁହାଣ ହୋଇ 
ନାହିଁ। ତାକୁ ଅନୁଭବ କରି ନାହିଁ। ତା'ର ବେଦନାରେ ଜରର୍ଜର ହୋଇ ନାହିଁ। ତା'ର କଣ୍ଟାରେ 
ବିଦ୍ଧ ହୋଇ ନାହିଁ। ଦୁଃଖର ଜ୍ବାଳା ସହି ନାହିଁ। 

ସତ କହିବାକୁ ଗଲେ, ଜୀବନରେ ଦୁଃଖର ଭାଗ ବେଶି। ସୂଖର ଭାଗ କେତେ କି ? 
ଏଇତ ସୁଖ ଆସିବ, ଆସିବ, ଆସିଲା, ଏଇ ଆସିଗଲାର ପ୍ରତୀକ୍ଷା ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ ହିଁ ଜୀବନର 
ବହୁଭାଗ ବିତିଯାଏ। ସୁଖ ଆମେ ତ ବିଜୁଳିକନ୍ୟା ପରି! ହାତ-ପାଆନ୍ତାରେ ଧରା ଦଉ ନ 
ଦଉଣୁ ସରକିନା ଖସି ଚାଲିଯାଏ ହାତମୁଠାରୁ, ଆଉ ଆକାଶରେ ଦେଖାଦେଇ ହସୁଥାଏ 
ମଣିଷର ବୋକାମି ପାଇଁ। ତା' ପରେ କାହିଁ କେଉଁଠି ଥାଏ, ଦୁଃଖ ତ ଖାପ୍କିନା ମାଡ଼ିବସେ 
ମଣିଷକୁ। ସୁଖର ସ୍ମ ତିକୁ ସଙ୍ଗାଳି କରି ମଣିଷର ଦୁଃଖଜର୍ଚର ବିଡ଼ମ୍ବିତ ମୁହୁର୍ଭମାନେ ବିତତ୍ତି। 
ସୁଖଦ ଅନୁଭବଟି ଖୁବ୍ର କମ୍‌ ସମୟ ପାଇଁ ମଣିଷ ପାଖକୁ ଆସୁଥୂବାରୁ ସେ ଏତେ ବେଶି 
ସୃହଣୀୟ ଓ ପ୍ରିୟ ହୋଇଥାଏ। ଏତେ ବେଶି ବାଞ୍ଚନୀୟ ହୋଇଥାଏ। କବି କହନି- 

“ସୁଖ ବୋଲି ଯାହା ଜନନେତ୍ରେ ଦିଶେ 
ହାତେ ଆସେ ହାତୁ ପଡ଼ିବା ପାଇଁ ସେ। 

ଏଣୁ ସୁଖ ଅପେକ୍ଷା ସୁଖର ପ୍ରତୀକ୍ଷା ଅଧ୍ଵକ ମଧୁର। ଅପରପକ୍ଷରେ ଦୁଃଖ ଅପେକ୍ଷା 
ଦୁଃଖର ଆଶଙ୍କା ଅଧୁକ କାତର କରିଥାଏ ମଣିଷକୁ। କାଳେ ଦୁଃଖ ଆସିବ, ଏଇ ଆତଙ୍କରେ 
ସୁଖ ସମୟଟିକୁ ବି ମଣିଷ ପ୍ରାଣଭରି ଅନୁଭବ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଥରେ ଦୁଃଖ ଆସିଗଲେ 
ତାକୁ ତ ସାମନା କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ଯେତେ ଯାହା ହେଉପଛେ, ଆଉ ଯେଉଁପ୍ରକାରର ଦୁଃଖ 
ହେଉନା କାହିଁକି। 

ଅନେକେ ଦୁଃଖକୁ ଗଣ୍ଡିଲି କରି ପିଠିରେ ବୋହି ଚାଲନ୍ତି ଅନାୟାସରେ । ଯେତେବଡ଼ ଦୁଃଖ 
ହେଉପହେ, ତାଙ୍କୁ ଦୋହଲାର ଦେଇପାରେନି। ସାମାନ୍ଯ ପବନରେ କଦଳୀଗଛ ସିନା 
ଉପୁଡ଼େ, ବରଗଛକୁ ଉପୁଡ଼ାଇବା ପାଇଁ ବେଳେବେଳେ ପ୍ରଳୟର ଝଞ୍ଜା ବି ଅସମର୍ଥ ହୁଏ । 
ସେପରି ଲୋକଙ୍କ ଛାତି ଟାଣ ! ହୃଦୟରେ ଥାଏ ଅସରନ୍ତି ଧୈର୍ଯ୍ୟ। ମନରେ ଥାଏ ଅସୁମାରି 
ସହିବାପଣ। ସମୁଦ୍ରର ଲହଡ଼ି ପରି ଦୁଃଖର ଜୁଆର ଚତୁର୍ଦିଗରୁ ମାଡ଼ିଆସିଲେ ବି କେମିତି 
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ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ ୫୦9୨ 


କେଜାଣି ସେମାନେ ଅଚଳମେରୁ ପରି ଛିଡ଼ା ହୋଇଥାନ୍ତି। ଢେଉଗୁଡ଼ିକ ବାରବାର ଧକ୍ରକା 
ଖାଇ ଫେରିଯାଆନ୍ତି। ଅଅଚ ଦୋହଲାଇ ଦେଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ । ଯେତେବେଳେ ବି 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ଲେ ମନେହୁଏନି, ହଁ ଇଏ ଦୁଃଖ-ସାଗର ଭିତରେ ଉବୁଟୁବୁ ହେଉଛନ୍ତି, ଏଇ 
ମୁହୂର୍ଭରେ ହୁଏତ ଡୁବିଯିବେ ଅତଳତଜ ସାଗରରେ। ସତ୍ତା ହରାଇ ବସିବେ। କି ବିଚିତ୍ର 
ଉପାଦାନରେ ସେମାନେ ଗଢ଼ା ହୋଇଥାନ୍ତି କେଜାଣି, ଯେତେ ଦୁଃଖ ଆସୁପଛେ ସଦା ହସହସ 
ମୁହଁ, ପ୍ରଫ୍ଣଲୁ ଚିଭ। ସତେଅବା ଦୁଃଖସାଗରରେ ନୁହେଁ ଆନନ୍ଦ ସାଗରରେ ଅବଗାହନ 
କରୁଛନି ସେମାନେ। ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଦୁଃଖ ବାରବାର ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ। ଦୁଃଖର ସବୁ ଟାଣପଣ ସେଠି ଚୂନା ହୋଇଯାଏ। ତା'ର ସବୁ ଅହଂକାର, ସର୍ଵ ସେଠି 
ମୁଣ୍ଡ ନୁଆଁଏ। ପ୍ରତ୍ୟୟ ହୁଏ ଏମାନେ ଯେମିତି ସନ୍ତୋଷର ବିଜୟ ବୈଜୟନ୍ତୀକୁ ଧାରଣ କରି 
ଉଭା ହୋଇଛନ୍ତି। ଏପରି ନୈସର୍ଗିକ ଆତ୍ମଶକ୍ତିର ଅଧ୍ଵକାରୀ ଯେଉଁମାନେ, ସେମାନେ ସାରା 
ମଣିଷସମାଜ ପାଇଁ ଆଶା ଓ ବିଶ୍କାସର ଧୁବତାରା ପରି ମନେହୁଅନ୍ତି। 

ଆଉ କେତେକ ଥାଆନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ନିଜ ଦୁଃଖର ଡିଶ୍ରିମ ପିଟନ୍ତି । ନିଜକୁ ସବୁବେଳେ 
ଦୁଃଖୀ ଦୁଃଖୀ ଦେଖେଇ ହୁଅନ୍ତି। କହି ବୁଲୁଥାନ୍ତି ସାରା ସଂସାରରେ ତାଙ୍କ ପରି ଦୁଃଖୀ ଆଉ 
କେହି ନାହିଁ। ଇଶ୍ଵର ସାରା ବିଶ୍ବର ଦୁଃଖ ତାଙ୍କ କପାଳରେ ଅଜାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି। ସେଇ ଏକା 
ଏ ଦୁଃଖ ସମ୍ଭାଳିଛନ୍ତି ଆଉ କେହି ବି ଏ ଦୁଃଖ ଭାଗ ବୋହିବାକୁ ସମର୍ଥ ହେବ ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ 
ତାଙ୍କୁ ବାଃ ବାଃ ମିଳିବା ଦରକାର। ସବୁରି କରୁଣା ତାଙ୍କ ଉପରେ ଅଜାଡ଼ି ହୋଇପଡ଼ିବା 
ଦରକାର। କାହାର ସୁଖ ସେମାନଙ୍କ ନାଡ଼ିରେ ଯାଏ ନାହିଁ। କାହାର ଭଲଦିନ ସେମାନଙ୍କ 
ଦେହସୁହା ହୁଏ ନାହି। ଭଗବାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଏମାନଙ୍କର ନାହିଁ ନ ଥୁବା ଅଭିଯୋଗ। ଏହି 
ସଦାଦୁଃଖୀ ମଣିଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଖାଲି ଜୀବନ ନୁହେଁ, ସାରାଜଗତ ଧୂସର, ପ୍ରାଣହୀନ । 
ଏମାନେ ସୁଖ ଆନନ୍ଦର ବହୁଦୂରରେ ଆମ୍ବନିର୍ବାସନ ଭୋଗୁଆାନ୍ତି। 

କେଉଁ ଦୁଃଖର ଜ୍ବାଳା ଅଧ୍ଵକ, କହିବା ମୂୁସ୍କିଲ। କେବଳ ଅନୁଭବୀ ହିଁ ଜାଣେ କାହାର 
ଯନ୍ତ୍ରଣା କେତେ। ମନେହୁଏ ଦେହଦୁଃଖର ଇଲାଜ ଅଛି। ଡାକ୍ତର ଅଛଚ୍ତି, ଜିଷଧ ଅଛି, ପଥୂ- 
ପାଞ୍ଚଣ ଅଛି। ଜିନ୍ଧୁ ସହିବା ଲୋକକୁ ଜଣା, ଏସବୁ ଆଇ ବି ଦେହଦୁଃଖର ବ୍ୟଥାରେ ଜେମିତି 
ଘାରିହୁଏ ମଣିଷ । ଚତୁର୍ଦିଗ ଅନ୍ଧକାର ଦିଶେ । ସବୁ ରଙ୍ଗିନ, ସବୁ ଆନନ୍ଦମୟ ମନେ ହେଉଥୁବା 
ପୃଥୁବୀ ତାକୁ ବିବର୍ଣ୍ଣ ଦିଶେ। ଦେହ ଭଲ ନ ଥୁଲେ, ଯାହାସବୁ ତାକୁ ଭାରି ଭାରି ଆପଣାର 
ଓ ମିଠା ମିଠା ମନେହୋଇଥାନି, ସେସବୁ ଭାରି ପିତା ଲାଗେ। ଢୀବନ ଛି ଛି ମନେହୁଏ। 

ଅର୍ଥ ଅଭାବର ଦୁଃଖ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ। ଥୁଲାବାଲା ଜାଣେନି, ଏହାର ଗଭୀରତା କେତେ। 
ନ ଥଅୂଲାବାଲା ହିଁ ଜାଣେ ସେକଥା। ଭୋକର ଦାଉ କେମିତି, ସେକଥା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୋଜନରେ 
ତୃପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମଣିଷଟି କେମିତି ବୁଝିବ ? କେମିତି ଉପଲବ୍ଧ କରିବ ଖଣ୍ଡେ ରୁଟିର ମୂଲ୍ୟ 
କେତେ, ମୁଠାଏ ଭାତର ଆବଶ୍ୟକତା ଜୀବନ ପାଇଁ କେତେ ! ମୁଠାଏ ଭାତ, ଖଣ୍ତେ ରୁଟି 
ପାଇଁ କେମିତି ବରବାଦ ହୋଇଯାଏ କେତେ କେଡେ ଜୀବନ ! ମାଟିରେ ମିଶିଯାଏ କେତେ 
ନା କେତେ ମାନମର୍ଯ୍ୟାଦା। ଭାଙ୍ଗି ଚୂରମାର ହୋଇଯାଏ କେତେ କେତେ ପରିବାରର ସ୍ବେହ 
ପ୍ରେମ, ସୋହାଗ ମମତାର ମିନାର। ହାତପାତି ନେଉଥ୍‌ବା ଓ ହାତବଢ଼େଇ ଦେଉଥ୍‌ୁବା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୫୦୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଲୋକଟି ଭିତରେ କେତେବଡ଼ ପାହାଚଟିଏ ଠିଆ କରେଇ ଦେଇଥାଏ ଏଇ ଅଭାବୀପଣିଆ। 
ଭିକ୍ଷା ହେଉ କି ରଣ ହେଉ, ମାଗିବାର ଯନ୍ତ୍ରଣା କେତେ ଦୁଃଖଦାୟକ, ସେକଥା ଧନୀଲୋକଟିଏ 
ବୁଝିପାରିବ ନାହିଁ। କୁହାଯାଇଛି “ ଦାରିଦ୍ରଃ ଦୋଷା ସର୍ବଗୁଣନାସୀ।”' ଦାରିଦୁ ଏପରି ଏକ 
ଦୁଃଖ ଯାହା ଦେହ ଦୁଃଖ, ମନୋଦୁଃଖକୁ ଆବାହନ କରି ଆଣେ। ପୁଣି ଅର୍ଥର ଅଭାବ ନ 
ଥୁଲେ, ଏ ଦୁଇ ଦୁଃଖର ସାନ୍ଧ୍ରତା କମିଯାଏ ଅନେକ। 

ମନୋଦୁଃଖର ତ କଳନା ନାହିଁ। ତା'ର ବ୍ୟାପ୍ତି ଏତେ ବେଶି ଯେ ତାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା 
ଆୟାସସାପେକ୍ଷ | ଅପ୍ରାପ୍ତି ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖୀ କରେ । ଏ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ପୁଣି ସ୍ଥୂଳ ଭୌତିକ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ହୋଇପାରେ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ବି ହୋଇପାରେ। ନାନା କାରଣରୁ ମଣିଷର ମନ ଅଶାନ୍ତ 
ବିକ୍ଷୁବୁଧ ହୁଏ। ତଜନିତ ଯାବତୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ମନୋଦୁଃଖର ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାଶ । 

ସେଥୁପାଇଁ ମହାତ୍ମା ବୁଦ୍ଧ କହୁଥିଲେ, “କାମନାର ବିନାଶ ହିଁ ଦୁଃଖର ବିନାଶ। କିରୁ 
କାମନାର ବିନାଶ କ”ଣ ଏତେ ସହଜ କଥା ? କାମନାକୁ ବିସର୍ଚ୍ଚନ ଦେବାପାଇଁ ଯେଉଁ କଠୋର 
ସାଧନା ଦରକାର, ତାହା କେତେଜଣ ବା କରିପାରିବେ ? କାମନା ହିଁ ଜୀବନର କର୍ମପ୍ରେରଣା। 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିଳାଷ ତ ମଣିଷକୁ କର୍ମପ୍ରବଣ କରେ। ଉଚ୍ଟାକାଂକ୍ଷା ନ ଥୂ୍‌ଲେ ମଣିଷ ସାଧନାରେ 
ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ କର୍ମ କରନ୍ତା ନାହିଁ, କାମନାର ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିନାଶ ପରି ଏକ 
କଠୋର ସାଧନା ସାଧାରଣ ମଣିଷ କରିପାରେ ନାହିଁ ବୋଲି ତ ଆଉ କେହି ଦ୍ଵିତୀୟ ବୁଦ୍ଧ 
ହୋଇ ବାହାରି ନାହାନ୍ତି ଆଜି ସୁଦ୍ଧା । ଶ୍ରୀମଦ୍ଧ ଭଗବଦ୍ରଗୀତା କର୍ମଯୋଗ ସମ୍ପର୍କରେ କହିବାକୁ 
ଯାଇ କହିଛନ୍ତି କର୍ମରେ ମଣିଷର ଅଧ୍କାର ଅଛି କିନୁ ଫଳରେ ତା'ର ଅଧ୍ୂକାର ନାହିଁ। 
ଫଳପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନ ରଖୁ କରିଯିବାକୁ ଗୀତାରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇଛି। କୁହାଯାଇଛି 
“ କର୍ମଣ୍ୟେବାଧୁକାରସ୍ତେ ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ। କିନୁ ଏଇ କର୍ମଫଳ ଓ ଯାବତୀୟ ଦୁଃଖର 
ଅସରନ୍ତି ଉତ୍ସ । ଫଳର ଭଲମନ୍ଦ ପରିଣତିରୁ ମଣିଷ ସୁଖୀ ହୁଏ ବା ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ଏପରି 
କର୍ମବନ୍ଧନକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାନ୍ତି ଖୁବ କମ୍‌ ସାଧକ। ନିରାସକ୍ତ ଭାବରେ କର୍ମ କରିବା 
ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସମ୍ଭବ ବ୍ୟାପାର । ଏଣୁ କର୍ମ ଓ ତା'ର ଫଳାଫଳରେ 
ଆସକ୍ତି ହିଁ ସବୁପ୍ରକାର ଦୁଃଖର ଘେର, ଯେଉଁ ଘେରରୁ ସହଜରେ ମଣିଷ ମୁକୁଳି 
ଯାଇପାରେ ନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଶତାଦ୍ଦୀ ଶତାବ୍ଦୀ ଭିତରେ କେଇଜଣ ବା ହେଇଥାନ୍ତି ବୁଦ୍ଧ 

ମନର ସଭା ଏଡେ ବ୍ୟାପକ ଯେ ତାହାର ରୂପରେଖ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା ମୁସ୍କିଲ। ତା'ର ସ୍ଥିତି 
ନାହିଁ କି ଅସ୍ତିତ୍ଵ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ତା'ର ଅନୁଭବ ବେଶ୍‌ ଶାଣିତ ଓ ଗଭୀର। ମଣିଷର ମାନସିକ 
ଅବସ୍ଥା ଓ ତା'ର ବ୍ୟାପକତାକୁ ନେଇ ଫ୍ରୟେଡ଼ଙ୍କ ପରି ମନସ୍ତତ୍ସବିଦ୍ଧମାନେ ବହୁ ଗବେଷଣା 
କରି ନାନା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି। ଶରୀର ଉପରେ ମନର ପ୍ରଭାବ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ। ଏପରି 
ଗୋଟିଏ କାରଣ ନାହିଁ, ଯାହା ପାଇଁ ମନ ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ନ ପାରେ। ସବୁପ୍ରକାର ଦୁଃଖର ମୂଳ 
ଭାବକେନ୍ଦ୍ର ଏଇ ମନ। ମନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟକର । ପିଲାମାନେ କୌଡୃକ 
ପ୍ରଶ୍ନରେ ପରସ୍ପରକୁ ପଚାରିଥଆନ୍ତି କହିଲ କହିଲ, ଏଇଠି ଅଛି, ସାତଦରିଆ ଡେଇଁ ପଡ଼ୁଛି । 
କିଏ ସେ ?” ମନ ଛଡ଼ା କାହାର ଗତି ଏତେ କ୍ଷିପ୍ର ହୋଇପାରେ ! 
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ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ ୫୦୪ 


ସେଇ ବେଗଗାମୀ ମନ ହିଁ ସବୁ ଦୁଃଖର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ। ମୂଳ ଭତ୍ସ । ସସାଗରା ପୃଥୁବୀର 
ସବୁ ଏିଶ୍ବର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଜର କରିବା ପାଇଁ ମନ ହିଁ ପ୍ରବତ୍ତ କରେ ଓ ତହିଁର ଅଭାବରୁ ଜାତ ହୁଏ 
ଦୁଃଖ। ମନ ଚାହେଁ ଏଇଟା କରିବ, ସେଇଟା କରିବ। କିନ୍ତୁ ଫଳାଫଳ ସବୁବେଳେ ମନର 
ଅନୁକୂଳ ହେବ, ଏମିତି କିଛି ମାନେ ନାହିଁ। ସେଥୂପାଇଁ ଦୁଃଖ ପରେ ଦୁଃଖର ଏକ ଅଖଣ୍ଡ 
ଓ ଅସରଚ୍ତି ଧାରା ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥାଏ ଏଣୁ ଦୁଃଖ ମନ ଆଉ କର୍ମର ଯୋଗଫଳ। ମନରେ 
ଅଭିଳାଷ ଜାତ ହୁଏ, କର୍ମ ସେଇ ଅଭିଜାଷର ସାଧନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସବୁ ଫଳାଫଳ ତ ଆପଣା 
ମନଚାହି ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଏତେ ବେଶି ଯେ ତାକୁ ଭଶ୍ଵର ବି ପୂରଣ କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ। ଏଇ ଅଭାବବୋଧ ହିଁ ଦୁଃଖ। 

ମାହାତାରତଯୁଦ୍ଧର ଅବସାନ ପରେ ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଦାୟ ନେଇଯାଉଛନ୍ତି 
ଦ୍ଵାରକାକୁ । ଜଣଜଣ କରି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖାକରି ବିଦାୟ ମେଲାଣି ମାଗୁଛନ୍ତି । ଯାଉଛନ୍ତି ମାତା 
କୁନ୍ତୀଙ୍କ ପାଖକୁ । ଅତି ଆଦରରେ କହିଛନ୍ତି ମା, ମୁଁ ଦ୍ଵାରକା ଚାଲିଯାଉଛି, ମୋତେ କିଛି କହିବ 
ନାହିଁ। କୁନ୍ତୀ ଉତ୍ତରରେ କହିଛନ୍ତି, କୃଷ୍ଣ ! ମତେ କେବଳ ଦୁଃଖ ଦିଅ। 

ଏମରି ଏକ ବିଚିତ୍ର ମାଗୁଣି ଶୁଣି କୃଷ୍ଣ ଆଚମ୍ଭିତ ହୋଇ ପଚାରିଛନ୍ତି ଇଏ କି ମାଗୁଣି ମା ? 
କାହିଁକି ଆପଣ ଦୁଃଖ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି ? ଉତ୍ତରରେ କୁନ୍ତୀ କହିଛନ୍ତି ସୁଖରେ ବିଭୋର ହୋଇ 
ମୁଁ ହଏତ ତୁମକୁ ଭୁଲିଯାଇପାରେ। ମାତ୍ର ଦୁଃଖରେ, କେବଳ ତୁମଛଡ଼ା ଆଉ କାହାକୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବି ? 

ଭକ୍ତ ଅଭିମାନ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ କହେ ‹ ‘ଦୁଃଖ ଦିଅ ବୋଲି ମୁଁ କହିଲି ଦାତାପଣେ ଦୁଃଖ 
ଦେଲୁଣି ଯେତେ, ଦୀନବନ୍ଧୁହେ, ତୋତେ କହିବି କେତେ !!” 

ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଭକ୍ତମାନେ ସଂସାରର ସକଳ ପାଥୁବ ଦୁଃଖକୁ ଅକ୍ସେଶରେ 
ବରଣ କରିଥାନ୍ତି। ଦେହର ବାସନାରୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାପାଇଁ ଖରାଦିନେ ନିଆଁଜାଳି ବା 
ଶୀତଦିନେ ଶୀତଳ ଜଳରେ ଛିଡ଼ାହୋଇ କଠୋର ସାଧନା କରିବା କଥା ଜଣାଶୁଣା। ଜଗତର 
ସଜ୍ଚଳ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗକରି ସାଧକମାନେ ସନ୍୍ୟାସ ବ୍ରତରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି । କାମିନୀକାଞ୍ଚନର 
ମୋହଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହି ଇଶ୍ବରଙ୍କଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରନ୍ତି। ଜଠର କ୍ଷୁଧା, ଶରୀର 
କ୍ଷୁଧା, ମନର କ୍ଷୁଧା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତୃଢ୍ ହୋଇଥାଏ। ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଏକାନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ମାତ୍ର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇବାରେ ଚିଳମ୍ବ ସାଧକକୁ ଦୁଃଖୀ 
କରେ। ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କରୁଣାରେ ଉଣା ହେଲେ ଭକ୍ତର ଦୁଃଖଭାର ବଡ଼େ। କେତେବେଳେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ନିଜର ପ୍ରିୟତମ ରୂପରେ ଅଭିମାନ କରେ ତ କେତେବେଳେ କ୍ଷୋଭରେ 
ଭାର୍ଗିପଡ଼େ। ଏଣୁ ଭକ୍ତଜନର ଦୁଃଖ ସାଧାରଣ ଦୁଃଖ ନୁହେଁ ଏହା ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ଦୁଃଖ, ଯାହାର 
ଅନୁଭବ ସହସ୍ର ସୁଖର ଆନନ୍ଦଠାରୁ ଅଧଵକ ମଧୂର। ଅଧୂକ କାମ୍ୟ। 

ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଗୋଟିଏ ଛୋଟ କାହାଣୀର ଅବତାରଣା ଅପ୍ରାସଟିକ ହେବ ନାହିଁ। ଥରେ 
ବ୍ରହ୍ମା, ବିଶୁ ଓ ମହେଶ୍ବର ନିଜ ନିଜର ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଏକାଠି ବାହାରିଲେ। ପ୍ରଥମେ 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଭକ୍ତଙ୍କ ଘରେ ପହଞ୍ଚଲେ। ଦେଖୁଲେ, ବେଶ୍‌ କ୍ଷମତା, ପ୍ରତିପତି, ଅଥପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ 
ଭିତରେ ଭକ୍ତଜଣଙ୍କ ବେଶ୍‌ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦରେ କାଳାତିପାତ କରୁଛଚ୍ତି। ନିଢଁ ତପସ୍ୟା 
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୫୦୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଦେବତାଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ ପରମ ଭଚ୍ତିରେ ସେ ପୂଜା ଅର୍ଚନା କଲେ। ରୌପ୍ୟ, ସୁବର୍ଣ୍ଣ ପାତ୍ରରେ ବହୁ 
ସୁସ୍ବାଦୁ ପଦାର୍ଥ ଭୋଗ ନୈବେଦ୍ୟ ଦେଲେ। କୃତାଞ୍ଜଳି ପୁଟରେ ତିନିଦେବତାଙ୍କର ଆରାଧନା 
କଲେ। ନିଜ ଭକ୍ତର ଭଚ୍ତି, ଏଶୃର୍ଯ୍ୟ ଓ ସୁଖ ଆନନ୍ଦ ଦେଖ୍‌ ବ୍ରହ୍ମା ମନେ ମନେ ଭାରି ଖୁସି 
ହୋଇଗଲେ। ଅନ୍ୟ ଦୁଇ ଦେବତାଙ୍କୁ କଣେଇ କଣେଇ ଚାହିଁ ମନେ ମନେ କହୁଥିଲେ : ଦେଖ 
ମୋ ଭକ୍ତର ବଡ଼ତି ଦେଖ। ବିଦାୟ ନେଇ ଆସିଲାବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା ଭକ୍ତକୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ଦେଇ 
କହିଲେ “ହେ ମୋର ଭକ୍ତ, ତୋର ଯାହା ଅଛି, ତାହା ବହୁସହସ୍ର ଗୁଣ ହୋଇଯାଉ” ଚାହୁଁ 
ଚାହୁଁ ଭକ୍ତର ପ୍ରାସାଦ ସୁବର୍ଣ୍ଣରେ ଛାଉଣି ହୋଇଗଲା। ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରାସାଦରେ ଭକ୍ତ 
ଆନନ୍ଦରେ କାଳାତିପାତ କଲେ। ସେଠୁ ବିଦାୟ ନେଇ ଆସି ତିନି ଦେବତା ମହେଶ୍ବରଙ୍କ ଭକ୍ତ 
ଘରକୁ ଗଲେ। ତାଙ୍କର ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ କିଛି ଉଣା ନ ଥୂଲା। ତାଙ୍କର ଆତିଥ୍ୟରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇ 
ମହାଦେବ କହିଲେ, ତୁମର ସମସ୍ତ ଶିରୀସମ୍ପଦ କୁବେର ସମାନ ହେଉ। ଦଇ ଦେବତା ନିଜ 
ନିଜ ଭକ୍ତଙ୍କର ଭକ୍ତି, ଅତିଥ୍‌ପରାୟଣତା, ସମ୍ପଦ ଦେଖ୍‌ ମନେ ମନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୀତ ହେଲେ। 
ଶେଷରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ଭକ୍ତ ଘରକୁ ଗଲେ। ତିନିଠାକୁର ପହଞ୍ଚଲେ ଭଙ୍ଗାକୁଡ଼ିଆ ପାଖରେ। ଅନ୍ୟ 
ଦୁଇଠାକୁର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପଚାରିଲେ, ପ୍ରଭୁ, ଆପଣଙ୍କ ଭକ୍ତ ଘରକୁ ଚାଲନ୍ତୁ। ଏଠି କାହିଁକି 
ଓହ୍ଲାଇଲେ ? ବିଷ୍ଣୁ ସ୍ମିତ ହସି କହିଲେ - ଏଇଠି ମୋର ଶ୍ରେଷ୍ଠଭଭ୍ତ ରହୁଛି। ଅନ୍ୟ ଦୁହେଁ ଚାହିଁ 
ଦେଖ୍ଲେ କୁଡ଼ିଆ ଅଳ୍ଦୂରରେ ଗୋଟିଏ ବରଗଛମୂଜେ ଜଣେ ଲୋକ ଛିଣ୍ଡା କନାଟିଏ ପିନ୍ଧି 
ଧୂଜିଧୂସରିତ ହୋଇ ଗଡୁଛି ଓ ହରି ହରି ଡାକୁଛି। 

ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ତା ପାଖରେ ପହଞ୍୍‌ ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଲେ । ଭକ୍ତଟି ଆକୁଳ ଆବେଗରେ 
କାନ୍ଦି ପକାଇଲା। ଆଖିରୁ ତା'ର ଧାର ଧାର ଲୁହ ବୌହିଯାଉଥାଏ। କଣ୍ଠ ବାଷ୍ପରୁଦ୍ଧ । ମୂର୍ଳିତ 
ପ୍ରାୟ ସେ କେବଳ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ ପାଦ ଦୁଇଟିକୁ ଧରିଥୂଲା। ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ ହେଉ ନ ଥୁଲା ଯେ 
ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନ୍ନ ବିଷ୍ଣୁ ତା ନିକଟରେ ଉଦା ହୋଇଛନ୍ତି। ସେ କିଛିକ୍ଷଣ ପରେ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କ 
କରସ୍ପର୍ଶରେ ସଂଚିଡ଼ ଫେରିପାଇଲା।। ତା'ର ଚିରଉପାସ୍ୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପୂଜା ଅର୍ଚନା କେମିତି 
କରିବ ? ଧାଇଁଲା କୁଡ଼ିଆ ଭିତରକୁ | ଚଟାଣକୁ ନିଜ କାନିରେ ପୋଛିପାଛି ଛିଣ୍ଡା କନ୍ଧାଟିଏ 
ଆସନ ରୂପରେ ବିଛାଇଦେଇ ତିନିଠାକୁରଙ୍କର ପାଦପୂଜା କରି ବସାଇଲା। ସ୍ତ୍ରୀକୁ କହିଲା, 
କଣ ଟିକିଏ ଭୋଗ ଯୋଗାଡ଼ କରିବାକୁ। ବଣାରେ ଖୁଦ ମୁଠାଏ ଥୂଲା। ନିଜ କାଳିଗାଶଠୁ 
କ୍ଷୀର ଦୁହିଁଆଣି ତାକୁ କ୍ଷୀରୀ କରି କଦଳୀପତ୍ରରେ ତିନିଠାକୁରଙ୍କ ପାଖରେ ବାଢ଼ିଦେଲେ ସ୍ଵାମୀ 
ସ୍ତ୍ରୀ ଦୁହେଁ ଓ ପରମଂ ଭକ୍ତିରେ ପ୍ରାର୍ଥନୀ କଲେ, ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାପାଇଁ। ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବ 
ବିଶ୍ଣୁଭକ୍ତଙ୍କର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦେଖ ମୁଚୁକି ମୁଚୁକି ହସୁଥାନ୍ତି। ବିଷ୍ଣୁ ପତ୍ରକୁ ଚାଟିଚୁଟି କ୍ଷୀରୀକୁ 
ଖାଇସାରିଲେ । ତୃପ୍ତିରେ ତାଙ୍କ ପ୍ରାଣ ଭରିଗଲା। ବିଦାୟ ନେଇ ଗଲାବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବ 
କହିଲେ - ଆପଣ ନିଜ ଭକ୍ତକୁ ବରଦାନ ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ ତା'ର ଏ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂର ହୋଇଯାଉ । 
ଆମ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ପରି ଅତି ସୁଖ ଓ ଭୋଗବିଳାସରେ ଦିନ ଅତିବାହିତ କରୁ। ବିଷ୍ଣୁ କହିଲେ 
- ଆଉ ବରଦାନ କରିବାର କିଛି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ମହେଶ୍ବର ଅତି ବାଧ 
କରିବାରୁ ବିଷ୍ଣୁ ଶେଷରେ ଭକ୍ତକୁ ବରଦାନ କରିବାକୁ ସମ୍ମତ ହେଲେ ଓ କହିଲେ, ହେ ଭକ୍ତ, 
ତୋର ଏ କାଳିଗାଇଟି ମରିଯାଉ | 
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ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ 80୬ 


ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଏ ବିଚିତ୍ର ବରଦାନ ଶୁଣି ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଶିବ ଆଚମ୍ଭିତ ହେଲେ। ହୁହେଁ କ୍ଷୋଭରେ 
ଏପରି ବରଦାନ ଅନ୍ୟାୟ ବୋଲି ପ୍ରତିବାଦ କଲେ। ଉତ୍ତରରେ ବିଷ୍ଣୁ କହିଲେ, ଏ କାଳିଗାଇଟି 
ମୋ ଭକ୍ତର ଏକମାତ୍ର ବନ୍ଧନ। ଡାକୁ କେଉଁଠି ବାନ୍ଧିବ, କ'ଣ ଖାଇବାକୁ ଦେବ, କ୍ଷୀର ଦରହିଁ, 
ତହିଁରୁ ଦି' ପଇସା ପାଇଲେ ଚଳିବ, ଏଇ ଚିନ୍ତାରେ ତା'ର କିଛି ସମୟ ବିଡୁଛି। ସେ ସମୟତକ 
ସେ ହରିନାମ କରିପାରୁ ନାହିଁ। ମୋତେ ଭଜନ କରିପାରୁ ନାହିଁ। ଏ ବନ୍ଧନଟି ଛିନ୍ନ ହେଲେ 
ଏଣିକି ସେ ସଦାସର୍ବଦା ମୋତେ ଡାକିବ ¦ ଅନ୍ନବସ୍ତ୍ର ପରି ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖ ତାକୁ ସ୍ତର୍ଶ କରିବ 
ନାହିଁ। ଏପରି ଦୁଃଖକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଦୁଃଖ ରୂପେ ବିଚାର କରାଯାଇ ପାରେ। ଯାହା ଅନେକ 
ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସନ୍ିକଟ କରାଇଥାଏ ଭକ୍ତକୁ | 

ଅନୁରାଗର ଦୁଃଖ କିନ୍ତୁ ସର୍ବାଧ୍ବକ। ଏ ଦୁଃଖରେ ଘାରି ହେଉଥ୍‌ବା ପ୍ରାଣୀଟିର 
ମର୍ମବେଦନାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ। କାହାକୁ ଭଲପାଇବାଠାରୁ ଦୁଃଖ ଆଉ କ'ଣ ହୋଇପାରେ 
ଏ ଜଗତରେ ! ଅତି ସାଧାରଣରୁ ଅତି ବଡ଼ ମଣିଷଯାଏ ଏମିତି କିଏ ଅଛି, ଯିଏ ଏ ଦୁଃଖର 
ଜ୍ଵାଳା ଅନୁଭବି ନାହିଁ। ଯଦି ସେପରି କିଏ ଥାଏ, ତେବେ ତା ହୃଦୟ ପଥରରେ ଗଢ଼ା। ସେ 
ମଣିଷ ନୁହେଁ, ପଥର। ମଣିଷକୁ ଲୋକାଚାର, ସମାଜ, ଆଇନକାନୁନ, ନୀତିନିୟମ, 
ପାପପୂଣ୍ୟ, ଲାଭକ୍ଷତିର ଖଣ୍ଡାଧାରାରେ ଚାଲିବାକୁ ହୁଏ। ୟାକୁ ଏକ ମଧୁର ହଳାହଳ 
କୁହାଯାଇପାରେ। 

ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଜାଣିଥୂଲେ, ଦୁନିଆରେ ସୁନାର ହ ରିଣ ଦେଖା ନାହିଁ 
କି ଶୁଣା ନାହିଁ। ତଥାପି ସେ ବାଉଳା ହେଲେ। ପ୍ରିୟତମା ପନ୍ନୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧରେ ସୁନାହରିଣ 
ଧରିଆଣିବାକୁ ଧାଇଁଲେ ତା ପଛେ ପଛେ। ଭଲପାଇବା ସେଇପରି ଏକ ସୁନାହରିଣ ପ୍ରତ୍ୟୟ। 
ଏଥରେ ଦୁଃଖ ହିଁ କେବଳ ସାର ହୁଏ ¦ ୟାକୁ ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ କୁହାଯାଇପାରେ ପ୍ରିୟଜନକୁ 
ଏକାନ୍ତ ଭାବରେ ପାଇବାର ଅଭିଳାଷ କେତେବେଳେ ନ ପାଇବାର ଦୁଃଖ ଦିଏ ତ, 
କେତେବେଳେ ହରାଇବାର ଦୁଃଖ | କେତେବେଳେ ଭୁଲ ବୁଝାମଣାର ଦୁଃଖ ତ କେତେବେଳେ 
ସନ୍ଦେହ ଅବିଶ୍ଧାସର ଦୁଃଖ। ପୁଣି ଝୁରି ମରିବାର ଦୁଃଖ ଓ ନିନ୍ଦା ଅପବାଦର ଦୁଃଖ। ପ୍ରିୟଜନର 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନର ଦୁଃଖ ବୋଧହୁଏ ସବୁଠୁ ଗଭୀର କ୍ଷତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ହୃଦୟରେ, ଯେଉଁ କ୍ଷତିରୁ 
ନିରନ୍ତର ରକ୍ତ ଝରୁଥାଏ ଓ ଯାହାକୁ ଜଗତ ଦେଖୁପାରେ ନାହିଁ। ନିଜକୁ ସମର୍ପି ଦେବାର 
ବ୍ୟାକୁଳତା ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୁଏ, ତାହା ହୁଏ ବ୍ୟକ୍ତିର ସର୍ବଶେଷ ଦୁଃଖ। ସେ ସମର୍ପଣ 
ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖରେ ହେଉ ବା ମଣିଷ ପାଖରେ। 

ଭଲପାଇବାର ସଂଜ୍ଞା କେବଳ ନାରୀ ପୁରୁଷର ଯୌନସମ୍ପର୍କକୁ ବୁଝାଏ ନାହିଁ। ଏ ସମ୍ପର୍କ 
ଅତି ବ୍ୟାପକ । ଏକ ସଂପ୍ରସାରିତ ଦିଗ୍‌ବଳୟ, ଯାହାକୁ ଛୁଇଁବା ପାଇଁ ମଣିଷକୁ ରକ୍ତାକ୍ତ ହେବାକୁ 
ହୁଏ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଭଲପାଅ କି ଆଦର୍ଶକୁ ଭଲପାଅ, ଜାତିକୁ ଭଲପାଅ କି ସାରା ମଣିଷସମାଜକୁ 
ଭଲପାଅ, ଭଲପାଇବାର ଅଥ୍ଥ ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଦୁଃଖ, ଅଶ୍ରୁ । ତଥାପି ଏ ଦୁଃଖ ବିନା ମଣିଷ 
ବଞ୍ଚପାରେ ନାହିଁ। ମରୁଭୂମିର ଓଟ ନିଜର କ୍ଷତର ରକ୍ତ ଚାଟି ଚାଟି ମଧୁରତା ଆସ୍କାଦନ 
କଲାପରି ଭଲପାଇବାର ଅସୁମାରି ଦୁଃଖର ଆବର୍ଭ ଭିତରେ ଥାଇ ବି ମଣିଷ ତାକୁ ଦୁଃଖ 
ବୋଲି ଭାବେ ନାହିଁ। ତାକୁ ସୁଖର ସ୍ଵର୍ଗସମ୍ପଦ ମଣେ । କାହାକୁ ନା କାହାକୁ ସେ ଭଲ ପାଇ 
ବସେ । ତା ବିନା ବଞ୍ଚାପାରେନି। ଏ ଅନୁରାଗ ବିଶ୍ଵମୟ ଏକ ସରା! 
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୫୦୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ପୁଣି ଚିନ୍ମୟସତ୍ଭାକୁ ଭଲପାଇବା ଅର୍ଥ ନିଜ୍ଚ ଚିତାଗ୍ନିରେ ନିଜେ ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କରିବା 
ପ୍ରତୀକ୍ଷା ପ୍ରତୀକ୍ଷାରେ ଜୀବନ ବିତିଯାଏ। ଅଥଚ ପାଷାଣ ହୃଦୟ ତରଳେ ନାହିଁ। ଅଭିମାନର 
ସବୁ ପରିଭାଷା ଅର୍ଥଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯାଏ। କାହିଁ କେତେ ଦୂରରେ ରହି ସେ ମଜା ଦେଖୁଥାଏ 
କେବଳ। 

ସବୁ ଅନୁରାଗର ସାକାର ବିଗ୍ରହ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପାଇଁ ରାଧୂକା ବାତୁଳକି ହୋଇଥୁଲେ, ନିନ୍ଦା- 
ଅପବାଦକୁ ଗଣ୍ଡିଲି କରିଥୂଲେ। ଲହୁଲୁହାଣ ହୋଇଥ୍‌ଲେ। ନା ମିଳନରେ ନା ବିରହରେ, 
କେଉଁଥ୍‌ରେ ଭଲା ସେ ସୁଖ ପାଇଲେ, କେବଳ ଦୁଃଖ ଛଡ଼ା ! ମୀରାବାଇଙ୍କୁ ବି ଦିନେ ପ୍ରୀତିର 
ଗରଜ ପାନ କରିବାକୁ ହୋଇଥୁଲା। ଦ୍ଵାର ଦ୍ଵାର ବୁଲି ବାତୁଳପ୍ରାୟ ଖୋଜିବାକୁ ହୋଇଥୂଲା 
ପ୍ରିୟତମଙ୍କୁ । ଯିଶୁ ଭଲ ପାଇଥୁୂଲେ ସାରାଜଗତର ଆର୍ଭମଣିଷଙ୍କୁ। ତାଙ୍କୁ କୁଶବିଦ୍ଧ ହେବାକୁ 
ହୋଇଥ୍‌ଲା। ପ୍ରେମର ସହିତ ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କରିବାପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ସହିଦ ହେବାକୁ ପଡ଼ିଥୂଲା, 
ନିଶୁରତା, ପାଶବିକତା ହାତରେ। ତା” ସନ୍ଗେ ବି ସେ କ'ଣ ଜଗତକୁ ଭଲ ନ ପାଇ 
ରହିପାରିଲେ ! ପ୍ରେମ କରୁଣାର ବାର୍ରା ନ ଦେଇ ରହିପାରିଲେ ? 

ପ୍ରିୟଵନର ବିରାଗ ହେଉ କି ଅନୁରାଗ ହେଉ, ସେ ପ୍ରେମଭାଜନ ହେଉ କି ନ ହେଉ, 
ଯିଏ ନିଜ ଆତ୍ମାରେ ଅନୁରାଗର ଅମୃତକଳସୀକୁ ଧାରଣ କରି ବସିଛି, ସେ ଦୁଃଖର 
ମହାସମୁଦ୍ରରେ ଉବୁଟୁବୁ ହେଉଥୂଲେ ବି କଳସୀଟିକୁ ଫି୍ଗିଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଅନୁରାଗର 
ଦୁଃଖ ଯେତେ ସାନ୍ତ ହେଉନା କାହିଁକି, ତଥାପି ତାହା ବାଞ୍ଚନୀୟ ¦ ତାହା ଅନିର୍ବଚନୀୟ ସୁଖର 
ଉପଲବୃଧ୍‌। ପ୍ରତୀକ୍ଷାର ଆନନ୍ଦ ମିଜନରେ ନ ଥାଏ। ଏ ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖ ତେଣୁ ଆନନ୍ଦର 
ଅସରନ୍ତି ଉତ୍ସ 

ଏହି ହିରଣ୍ମୟ ଦୁଃଖର ସିଂହାସନ ଆରୋହଣ ଓ ଅଭିଶେକ କେବଜ ଅଶ୍ରିରେ ହୋଇଥାଏ । 
ଅନୁରାଗର ଉପାସନାବେଳେ ଅଶ୍ରିର ନୈବେଦ୍ୟରେ ହୁଏ, ବ୍ୟଥାର ପୂଶ୍ଠମାଲ୍ୟରେ ହୁଏ । ଅଶ୍ର 
ଦୁଃଖର ସହଚର। ଦୁଃଖର ସବୁ ଜ୍ଵଳାକୁ ନିଃଶେଷି ନିଏ ଅଶ୍ରୁ। ଜୀବନ ପାଇଁ ଅଶ୍ରଠାରୁ ବଳି 
ବଡ଼ ବରଦାନ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ଅଶି ଏକ ସାନ୍ଧନା, ଏକ ପ୍ରଲେପ, ଯାହା ସବୁ କ୍ଷତକୁ, ସବୁ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଅମୃତ-ସୟର୍ଶ ଦେଇଥାଏ। 

ମୃତ୍ୟୁରେ ସକଳ ଦୁଃଖର ପରିସମାପ୍ତି ହେଉ ପଛେ, ମୃତ୍ୟୁ କାହାର କାମ୍ୟ ନୁହେଁ। ଏଣୁ 
ଜୀବନର ଅନ୍ୟ ନାମ ଦୁଃଖ, ଯେଉଁ ଦୁଃଖ କେବଳ ଜୀବନର ସ୍ଵାଦ ଆଣି ଦେଇଥାଏ | 
ମନେହୁଏ, ଏପରି କୌଣସି ଦୁଃଖ ନାହିଁ, ଯାହାକୁ ମଣିଷ ସହିପାରିବ ନାହିଁ। ସହିପାରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଇ ପ୍ରକୃତି ଓ ଇଶ୍ଵର ମଣିଷକୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି। ଦୁଃଖରେ ହିଁ ଜୀବନକୁ ବୁଟଝିହୁଏ। 
ଦୁଃଖରୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବାର ଅଭିଳାଷ ଜାଗେ । ଦୁଃଖର ବନ୍ଧନ କାଟି ଯାଉ ଯାଉ କେତେବେଳେ 
ଅନନ୍ତ ଭୂମାର ସୁଖ ଓ ଅନୁରାଗର ଅମୃତମୟ ଆନନ୍ଦମୟ ସଭାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଥାଏ ଜୀବନ, 
ତାହା ହୁଏତ ବୁଝିହୁଏ ନାହିଁ କିନୁ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ। 
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ଅତିମାନସର ସୌରରତୁ 


ଅର୍ଚ୍ଚନା ନାୟକ 


ବକୁଳିତ ସହକାରର ଶାଖାରେ ଯେବେ ଶୁଣାଯାଏ କୋକିଳର ସୁମଧୁର ପଞ୍ଚମ ତାନ, ଯେବେ 
ପତ୍ରଝରା ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କରେ ନବକିଶଳୟରେ ଶ୍ୟାମଳଶ୍ରୀ ଉଜ୍ନଳି ଉଠେ, ଅଶୋକ, ନବମଲୁ 
ଓ ନାଗେଶୃରମାନେ କୁସୁମିତ ହୋଇଉଠନ୍ତି, ସାତତାଳ ପଙ୍କଡକୁ, ସାତତାଳ ଗଭୀର ଜଳରୁ 
ମଥାଟେକି ପଦ୍ଧପୁଷ୍ପ ଯେବେ ପ୍ରଞ୍ପୁଟିତ ହୋଇ ଦିବ୍ୟ ଗନ୍ଧରେ ବାୟୁମଣ୍ଡଳକୁ ସୁରଭିତ କରି 
ତୋଳନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଜଣାଯାଏ ବସନ୍ତ ଆସୁଛି ଧୀର ମଧୁର କ୍ରମ ପଦପାତରେ। ଚୈତ୍ରର 
ମନ୍ଦ ମନ୍ଦ ସୁରଭିତ ପବନର ସ୍ପର୍ଶରେ ବସନ୍ତର ଆଗମନୀ ବାଉ ସଞ୍ଚରିଯାଏ। ତେବେ ଇଏ 
ତ ବହିର୍ଚଟଗତର ବ୍ୟାପାର। ରତୁଚକ୍ରର ଆବର୍ଭଣରେ ପ୍ରକୃତିରେ ଘଟିଯାଏ ପରିବର୍ଭନ ଯାହାକୁ 
ମଣିଷର ସ୍କୁଳଚକ୍ଷୁ ଦର୍ଶନ କରିପାରେ । କିନୁ ସେତକ ମଧ୍ଯ କରିପାରନ୍ତି କେତେଜଣ ! 
ଶୀତ ପ୍ରଭାବରେ ବୃକ୍ଷରୁ ଝରିପଡ଼ୁଥ୍‌ବା ପତ୍ର ହୁଏତ ଆଖରେ ପଡ଼େ ; କିନ୍ତ ପତ୍ରଝରା ବୃକ୍ଷରୁ 
ଶାଖାରେ ଶାଖାରେ ମୁକୁଳି ଉଠୁଥ୍‌ବା ଭଷତବ ରକ୍ତବର୍ଣ୍ଣର କିଶଳୟ ପ୍ରତି କେତେଜଣ ସଚେତନ 
ହୁଅନ୍ତି। ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ଆନ୍ତିକତା ବାହାରେ ପ୍ରକୃତିର ସୁଷମାକୁ ଲକ୍ଷ କରିବାର 
ମାନସିକତା ବା ଆଏ କେତେଜଣଙ୍କର। 

ବୃନ୍ଦାବନର ନିଘଞ୍ଚ କୁଞ୍ଜବନରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ଅଧର ସ୍ପର୍ଶରେ ମୋହନବଂଶୀରୁ ଯେଉଁ ଦିବ୍ୟ 
ସଂଗୀତର ଧୂନି ସଂଚାରିତ ହେଉଥୁଲା, ତାକୁ ଶୁଣୁଥୁଲେ ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନେ । ଗୋପରେ କ'ଣ 
ଅନ୍ୟ କେହି ନଥୂଲେ ? ଥୁଲେ ଯଦି ସେମାନଙ୍କର ଜଡ଼ କର୍ଣ୍ଣଗୁହରରେ ସେ ଧୂନି କାହିଁକି 
ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେଉ ନଥୁଲା ! ବହିଃଜଗତର ବ୍ୟାପାରରେ ମଣିଷ ଅନେକ ସମୟରେ ଅନ୍ଧ ଓ 
ବଧଵର ହୋଇଥାଏ, ତେଣୁ ଅନ୍ତଃଚଗତର ବ୍ଯାପାରକୁ ବୁଝିବା, ସୁକ୍ଷ୍ମ ସ୍ତରର ସଙ୍ଗଠନକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିବା ଓ ଚେତନାର ଗଭୀରତମ ଉପଲବ୍ର ଧ୍ଵନି ଶୁଣିପାରିବା ସର୍ବଦା ସାଧନାର 
ଅପେକ୍ଷା ରଖେ। 

ଯୁଗେ ଯୁଗେ ରଷିଗଣ କେବଳ ନିଚ୍ର ତପଃସିବ୍ଧିର ସ୍ଵରୂପ ଆମ୍ମମୁକ୍ତି ବା ନିର୍ବାଣ ଇଚ୍ଛା 
କରିନାହାନ୍ତି ବରଂ ସର୍ବଜନହିତାୟ ଓ ପୃଥ୍ବୀର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତପସ୍ୟା କରିଛନ୍ତି। 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ରଖି ଭଗୀରଥଙ୍କର ତପସ୍ୟାରେ ସ୍ଵର୍ଗର ମନ୍ଦାକିନୀ ପୃଥଵବୀ ଉପରକୁ 
ଅବତରଣ କରିଆସିଥୂଲେ ଜଗତପାବନୀ ଗଙ୍ଗା ରୂପରେ । ଏ ପୃଥୁବୀର ଦୁଃଖଶୋକ ପୀଡ଼ିତ 
ମଣିଷର କଷ୍ଟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଲାଘବ କରି ଗଙ୍ଗା ଅବତରି ଯାଇଥୁଲେ ପାତାଳ ଦେଶକୁ ଭୋଗବତୀ 
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୫୦୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ନାମରେ ଓ କପିଳ ମୁନିଙ୍କର ଅଭିଶାପରେ ଅହରହ ବହିତ ହେଉଥୁବା ସାଗର ବଂଶକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିଥୁଲେ ନିଜର କରୁଣାବାରି ସ୍ପର୍ଶରେ। ରଖି ବିଶ୍ଧାମିତ୍ରଙ୍କର ସାଧନାର ଫଳ ସ୍ଵରୂପ ଦେବୀ 
ଗାୟତ୍ରୀ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଥୂଲେ ଏହି ପାର୍ଥୁବ ଭୂମିରେ ଏବଂ ପ୍ରଦାନ କରିଥୂଲେ 
ମଣିଷର ସର୍ବ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟହାରୀ ସନାତନ ମନ୍ତ୍ର ଗାୟତ୍ରୀ 

ଏ ଯୁଗରେ ମହାରଷି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ଦୀର୍ଘ ତପସ୍ଯାର ସିବି ସ୍ଵରୂପ ପୃଥ୍ବୀ ପୁଷ୍ପକୁ 
ଅବତରଣ କରିଆସିଛି ଅତିମାନସ ଚେତନା, ଆଲୋକ ଓ ଶକ୍ତି। ଏହି ଅତିମାନସ ଶକ୍ତି 
ପୃଥ୍ବୀର ବିବର୍ଭନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ କରିବ ତୁରାନ୍ଧି ମଣିଷକୁ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ କରିବ ଦିବାମାନବ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରକୃତିର ରୂପାନ୍ତର ସାଧନ ହେବ ଓ ଜଉରେ ଦିବ୍ୟତାର ପ୍ରକାଶ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଘଟିବ। 

କିନୁ ଏ ସମୟ କେତେଡୂରରେ ? ଯଦି ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ତେବେ ତା'ର ଆଗମନରେ କି 
ସୂଚନା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି। କେଉଁଠି ଶୁଣାଯାଉଛି ସେହି ନୂତନ ସମୟର ପଦପାତର 
ମନ୍ଦ୍ରଧ୍ବନି । କେଉଁଠି ବା ସ୍ତନ୍ଦିତ ହେଉଛି ନୂତନ ଯୁଗର ପ୍ରାଣ ସ୍ତନ୍ଦନ ! 

୧୯୫୬ ମସିହା ପ୍ଲେୟାରୀ ମାସ ୨୯ ତାରିଖରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଆଶ୍ରମ ପଣ୍ଡିଚେରୀରେ 
ଏକ ସମବେତ ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ ଶ୍ରୀମା ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ସେହି ସମୟରୁ ଅତିମାନସ 
ଜ୍ୟୋତି, ଶକ୍ତି ଓ ବେତନା ଅବିଛିନ୍ନ ଧାରାରେ ପୃଥ୍ବୀ ଉପରେ ପ୍ରବଳ ବେଗରେ ପ୍ରବାହିତ 
ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀମା ଫେବୃୟାରୀ ୨୯ ତାରିଖ ୧୯ ୬ ୦ ମସିହାରେ ଏକ 
ବାର୍ଭାଁ ଦେଇ କହିଲେ ' ଏକ ନୃତନ ଆଲୋକ ପୃଥ୍ବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ସରିତ ହେଉଛି ; ଏକ ନୂତନ 
ବିଶ୍ଵ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଛି। ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଏକ ମଧ୍ଯବର୍ରୀ କାଳରେ ଅବସ୍ଥାନ କରୁଛେ, 
ଯେଉଁଠାରେ କି ଦୁଇଟି ଯାକ ଜଗତ ମିଶ୍ରିତ ହୋଇ ରହିଛି ; କିନୁ ନୂତନ ଜଗତ ଏତେ ନମ୍ର 
ଓ ଶିଷ୍ଟ ଭାବରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେଉଛି ଯେ ଏହା ବାହ୍ୟ ଜଗତକୁ ବେଶି ପରିବର୍ରନ କରୁନାହିଁ। 
ଏହା କ୍ରମଶଃ ବିକାଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି। ତେଣୁ ଭୁତମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ଆମର ଏହି ବର୍ଭମାନ 
ସ୍ଥିତି ଗୋଟିଏ ନୂତନ ଉନ୍ମୀଳନର ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ।” 

ପୃଥ୍ବୀର ଏବଂ ମଣିଷ ଜାତିର ଭବିଷ୍ୟତ ସମ୍ପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି ଅନେକ କଥା। 
ପୃଥ୍‌ବୀର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ବୈଜ୍ଞାନିକ, ସମାଜବିତ଼, ଏତିହାସିକ ଓ ମନସ୍ତଭ୍ଵବିଦ୍ର ପ୍ରଭୃତି ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ନାନା ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି। ମୁଖ୍ୟତଃ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ପୃଥ୍ବୀର ଶେଷ 
ଦୁଃଖଦ ପରିଣତି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଯେଉଁ ନୃଡନ ପୃଥ୍ବୀର କଥା ଓ ମଣିଷର ଭବିଷ୍ୟତ କଥା କହିଛନ୍ତି ତାହା 
କୌଣସି ଅନୁମାନ, କଳନା ବା ବୌଦ୍ଧିକ ବିଚାର ଉପରେ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ, ତାହା ହେଉଛି 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଏକ ଯୋଗାନୁଭୂତ ବାସ୍ତବତା । ତାଙ୍କର ରଷିଦୃଷ୍ଚି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଛି ନୂତନ 
ସର୍ଜନାକୁ, ସ୍ଵରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଚି ପୃଥୁବୀ ପୃଷ୍ଠରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହେବାକୁ ଥ୍ବା ନୂତନ ପ୍ରଜାତିର । 
ସାବିତ୍ରୀ ମହାକାବ୍ୟରେ ଆଦିଜନନୀ ବିଶ୍ନଦାତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ରାଜି ଅଶ୍ବ ପତିଙ୍କର ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ 
ପ୍ରକୃତରେ ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ ଦିବ୍ୟଦୂଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥଲା, ଯାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ବାସ୍ତବ ହେବାକୁ ଯାଉଛି। ତାହା ହେଲା ଏକ ନୂତନ ସର୍ଜ୍ଚନାକୁ, ସ୍ବରୂପ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଛି ପୃଥ୍ବୀ 
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ଅତିମାନସର ସୌରରତୁ ୫୧୦ 


ପୃଷ୍ଠାରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହେବାକୁ ଥୁବା ନୂତନ ପ୍ରଜାତିର । ସାବିତ୍ରୀ ମହାକାବ୍ୟରେ ଆଦିଜନନୀ 
ବିଶ୍ଵଦାରାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ରାଜର୍ଷି ଅଶ୍ଵପତିଙ୍କର ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ପ୍ରକୃତରେ ମହାଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କ 
ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତିଭାତ ହୋଇଥଲା, ଯାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ ବାସ୍ତବ ହେବାକୁ ଯାଉଛି । ତାହା 
ହେଲା ଏକ ନୃତନ ଦିବ୍ୟ ଜୀବନର ପୃଥ୍ବୀ ଓ ଏକ ନୂତନ ମାନବ ଜାତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ । ସାବିତ୍ରୀ 
ମହାକାବ୍ୟର ତୃତୀୟ ପର୍ବ ଚତୁର୍ଥ ସ୍ଵର୍ଗରେ ସୂଚିତ ହୋଇଛି - 

I'saw the omnipotent's flaming pioneers over the havently verge 
which truns towards life come crowing down the amber stairs of 
birth, Forerunners of a divine multitude. Out of the paths of the 
morning star they came into the little room of mortal life. I saw 
them cross the twilight of an age. The sun eyed children of a 
marvellous dawn. the great creaters with wide brows of calm. 

The massive barrier brakers of the world and wrestlers with 
destiny in her lists of will the labourers in the quarriers of the 
gods. The messengers of the incommunicable. The aretciteets of 
immortality. 

ଅଶ୍ଵପତି (ରଷି) ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ କରିଥୁଲେ ତାଣ୍ଡବ ନୃତ୍ୟରେ ନିୟତରତ 
ମହାକାଳ ଶିବଙ୍କୁ । ତାଙ୍କର ମନେ ହେଲା ସେହି ରୁଦ୍ର ନୃତ୍ୟରୁ ଉଦ୍ଧଭୂତ ଅଗ୍ନି ଜ୍ବାଳାରେ ସାରା 
ପୃଥ୍ବୀ ସତେକି ଢଳି ଉଠୁଛି । ଚତୁର୍ଦିଗରେ ଭୟ ଓ ଆଡଙ୍କ । ତାହାରି ଭିତରେ ସେ ପୁଣି 
ଦେଖ୍ଲେ ସର୍ବ ନିୟନ୍ତାଙ୍କର ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ ସ୍ଵରୂପର ବାହକମାନଙ୍କୁ | ସେହିମାନେ ହିଁ ପୃଥ୍ବୀରେ 
ଜନ୍ମ ହେବାକୁ ଆସୁଛର୍ତି, ପ୍ରଭାତୀ ତାରକାର ପଥ ଦେଇ ସେମାନେ ଓହ୍ଲାଇ ଆସୁଛନ୍ତି ପାର୍ଥିବ 
ଜୀବନ ସକଳ ବାଧାବିଘ୍ନର ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବିନାଶକାରୀ ସେମାନେ । ସେହିମାନେ ହିଁ ଏହି ମର ପୃଥୂବୀ 
ଉପରେ ସୃଷ୍ଟି କରିବେ ଅମରତ୍ସ । 

ଯଦିବା ମଣିଷର ବିବର୍ରନଗତ ଭବିତବ୍ୟ ହେଉଛି ଅତିମାନବ ହେବା, ଏହାକୁ ମଣିଷର 
ସଚେତନ ହଠା ଭାବରେ ନେବାକୁ ହେବ । ଅତିମାନବତ୍ଧ ମଣିଷକୁ ee ଅମ ଭାବରେ 
ପ୍ରକୃତି ବା ଇଶ୍ଵର ଦେବେନାହିଁ । ବିବର୍ଗନ ଧାରାରେ ବିଶେଷ ସୁଯୋଗ ଅଛି ଯେ ସେ ଏକ 
ଆମ୍ମଭସଚେତନ ମନ ଓ ଇଚ୍ଛାର ଅଧବକାରୀ । ତାହା ଯେପରି ସୁବିଧା ସେହିପରି ଦାୟିତ୍ବ 
ମଧ୍ଯ । ମଣିଷକୁ ସଚେତନ ପ୍ରୟାସ କରିବାକୁ ହେବ ବିବର୍ଗନରେ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ 
ଯିବା ପାଇଁ । ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଭାବରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରଣୋଦିତ ହୋଇ 
ତା'ର ଆପଣାର ଉପଲବ୍ଧି ସରା ପ୍ରତି ଅନୁଗତ ରହିପାରିବ ସେତେବେଳେ ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଶର୍ତିଶାଳୀ ହେବ | The Human cycle ଗ୍ର୍ଧରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କୁହତ୍ତି ମାନବଯୁଗ ଚକ୍ରର 
ଇତିହାସ ହେଉଛି ମାନବସମାଜର ଆମ୍ମା ଓ ଜୀବନରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନାବୃତ ପ୍ରକାଶ 
ଅବିମୁଖରେ ହିଁ ଅଗ୍ରଗତିର ଇଡିହାସ । 
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୫୧୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସୀାମ୍ପୃତିକ ପୃଥ୍‌ବୀର ଅବସ୍ଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଉ । ବିଗତ ଶତାଦ୍ଦୀ 
ମଧ୍ଯରେ ମଣିଷ ଯେଉଁ ସବୁ ଦିଗରେ ବିପୁଳ ସଫଳତା ହାସଲ କରିଛି ତାହା ବିଗତ ସହସ୍ରାଧଵକ 
ବର୍ଷ ସଫଳତା ଠାରୁ ବହୁ ଗୁଣରେ ଅଧ୍ବକ । ବିଜ୍ଞାନର ଭୂୟସୀ ବିକାଶ ମଣିଷକୁ ଅପୂତପୂର୍ବ 
ସିଵିର ଅଧୁକାରୀ କରିଥ୍‌ବାବେଳେ ଆଜିର ମଣିଷ ନିଜକୁ ସବୁଠାରୁ ଅଧୁକ ବିପନ୍ନ 
ମନେକରୁଛି । ଆଣବିକ ଶସ୍ତ୍ର ଧ୍ଵଂସକାରୀ ଶକ୍ତି, ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ତୀବ୍ର, ଅସ୍ତ 
ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଓ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ରଣହୁଙ୍କାର ଢାତିଗତ, ବର୍ଶ୍ଣଗତ ବୈଷମ୍ୟ ଏବଂ ମୌଳବାଦ 
(ଓ ଆତଙ୍କବାଦର ପ୍ରବଳତା ଭିତରେ ମଣିଷ ଆଜି ଦିଗହରା । ତା'ର ପ୍ରଧାନ ଭୟ ତା'ର ନିଜର 
ଅହଙ୍କାର ସହସ୍ର ବର୍ଷର ଆୟାସସାଧ କୃତିକୁ ଧବଂସସ୍ତୁପରେ ପରିଣତ କରିଦେଇପାରେ । 

ଏହି ସମୟରେ ଏପରି ଭାବିବା ଖୁବ ସ୍ଵାଭାବିକ ଯେ ଅତିମାନସ ଶକ୍ତି ସତ୍ୟ ଓ ଚେତନା 
ଯେତେବେଳେ ପୃଥୁବୀ ପୃଷ୍ଠରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି ଏ ପୃଥ୍‌ବୀର ଅବସ୍ଥା 
ଏପରି ସ୍ଵବିରୋଧ ମନେ ହେଉଚି କିପରି ? ଉପସ୍ଥିତିରେ ଆଲୋକ, ଆନନ୍ଦ, ଶାନ୍ତି, ସଂହତି 
ଓ ପ୍ରେମ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାର ଆଶା କରୁଥ୍ବାବେଳେ ଅନ୍ଧକାର, ଅଶାନ୍ତି, ବିଶୃଙ୍ଖଳା, ଘୃଣା ଓ 
ବିଦ୍ରେଷର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବଢ଼ିଚାଲିଛି । ସବୁ ଯେମିତି ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ୂଛି । 

ଏସବୁ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ବେଳେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା ଯେ ଆତଙ୍କବାଦ ଯାହା 
ଏବେ ପୃଥ୍ବୀ ପାଇଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ସମସ୍ୟା ଓ ଚିନ୍ତାର କାରଣ ହୋଇଛି ତା'ର ସୂଚନା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ହୋଇଛି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ମହାକାବ୍ୟ ସାବିତ୍ରୀରେ । ଏଥୁରେ ଏମିତି ଏକ ଅଜ୍ଞାନ ଜଗତର 
କଥା କୁହାଯାଉଛି ଯେଉଁଠି କେବଳ ଅନ୍ଧାର ହିଁ ଅନ୍ଧାର। ବହୁ ପ୍ରଳୟକାରୀ ଦୁଃସ୍ଵପ୍ନରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଏ ଅଞ୍ଚଳ । ଏହା ସବୁ ସତ୍ୟକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ, ସବୁ ମଙ୍ଗଳକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରେ । 
ଅପଶନ୍ତିଚାଳିତ ଏହି ଜୀବନର ହଜିଯାଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଆନନ୍ଦ, ସୁଖ ଓ ସ୍ବପ୍ନ । ନୀତି ସକଳ 
ଏଠାରେ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ । ଏହି ଅଞ୍ଚଳରେ ଥୁବା ସତ୍ତାମାନେ ନିଜକୁ ଭଶ୍ଧର 
ବୋଲି ମନେକରି ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଶାସନ କରିବାକୁ ଓ ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ଭାବୁଥା'ଚ୍ି । ଅଜ୍ଞାନର ଅନ୍ଧକାର ଗହ୍ଧର ଏମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳୀ ଏକ ଅସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଉପନିବେଶରେ ଅବରୁଦ୍ଧତାର ଦୁର୍ଗ ଭିତରେ ସେମାନେ ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରୁଥା'ଛି ଓ ପୃଥ୍ବୀର 
ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ଏହାପରେ ଆଉ କେଉଁ ଆତ୍ମଘାତୀ ଦୁଃଖାନ୍ତ ନାଟକ ଅଭିନୀତ ହେବ ତାହାର 
ପରିକନ୍ଥନାରେ ସେମାନେ ନିୟୋଜିତ ରହିଥା'ନି । ସେହି ଅଜ୍ଞାନତାର ପ୍ରତିନିଧୂମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ନଗର ପରେ ନଗର ଧ୍ଵଂସ ସ୍ତୁପରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ଉଚ୍ଚନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ମଣିଷ 
ରକ୍ତରଂଚିତ ହୁଏ ଧରଣୀ । ଭୟ, ଆତଙ୍କ ଓ ଅମଙ୍ଗଳର ସ୍ତନ୍ଦନ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଅବିରତ ସ୍ତରିତ 
ହୋଇଚାଲିଥାଏ । ଅଥଚ ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରି ଚାଲିଥାନ୍ତି । 

ସାମ୍ପତିକ ସମୟରେ ସମସ୍ତ ସଚେତନ ମଣିଷ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁଥୁବେ ଯେ ଯେପରି 
ଏକ ସର୍ବଗ୍ରାସୀ କାଳ ମଣିଷର ସହସ୍ର ସହସ୍ର ବର୍ଷର ସାଧନାରେ ଗଢ଼ି ଉଠିଥ୍‌ବା ସଭ୍ୟତା ଓ 
ସଂସ୍କୃତିକୁ ଏକ ଅନ୍ଧଛାୟାରେ ଆବୃତ୍ତ କରିଚାଲିଛି । ସମଗ୍ର ପୃଥବୀର ଜନଜୀବନରେ ପ୍ରସରି 
ଯାଉଛି ଆଡଙ୍କ ଓ ଅନିଶ୍ଚିତତା । ତେଣୁ ମଣିଷ ପାଇଁ ମଣିଷ ପରି ବଂଚିରହିବାର ସୁଯୋଗ 
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ଅତିମାନସର ସୌରରଡ଼ ୫୧୨ 


ଅବ୍ୟାହତ ରହିବା ଉପରେ ଓ ଏକ ମହତ୍ତର ଜୀବନ ଲାଲ କରିପାରିବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ଉପରେ 
ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 

ଏସବୁ ଆଶଙ୍କା ବିଜଡ଼ିତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ସ୍ଵରୂପ ସାବିତ୍ରୀରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ପୂର୍ବକଥୂତ 
ସେହି ଅଜ୍ଞାନ ନିଶ୍ଚେତନର ଅତଳ ରହସ୍ୟଘନ ଜଗତର କେଉଁ ଏକ ସଂଗୁପ୍ତ ଅଞ୍ଚଳରେ ନିହିତ 
ରହିଛି ସତ୍ୟସରା । ରାତ୍ରିର ଅନ୍ଧକାର ମଧ୍ଯରେ ହିଁ ରହଛି ଶାଶ୍ୃତର ଛାୟାମୟ ଅବଗୁଣ୍ଡନ । 
ଧ୍ଵଂସ ସତେକି ସୃଷ୍ଟିର ଗତିବେଗକୁ ତ୍ଵରିତ କରିଚାଲିଛି । ଅଜ୍ଞାନ ଧୀରେ ଧୀରେ ଅପସରି 
ଯାଉଛି । ଅଜ୍ଞାନ ସହିତ ଆତ୍ମାକୁ ଯେଉଁ ନିୟମ ବାନ୍ଧି ରଖିଛି ତାହା ଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵଗ୍ରନ୍ଧର ପୃଷ୍ଠାରେ ଲେଖା ହୋଇଯିବ ଗୋଟିଏ ନୃତନ ବାଣୀ । ପୃଥଵବୀର ଜଡ଼ସଭା ମଧ୍ଯ 
ହୋଇ ଉଠିବ ଦିବ୍ୟତାର ଆଧାର ଓ ପୃଥ୍ଵବୀରୁ ଲୋପ ପାଇଯିବ ସବୁକିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ବିଭେଦ 
ସୃଷ୍ଟି କରୁଥଵବା ମଣିଷର ଅନ୍ଧ ଅହମିକା । ତେଣୁ ବିବ୍ରତ ନ ହୋଇ ସବୁଥ୍‌ରେ ନୃତନ 
ଯୁଗଆଗମନୀର ସଙ୍କେତକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଯାଉ । 

ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଶ୍ବସ୍ତ କରି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କୁହନ୍ତି, ମୁଁ ଆଦୌ ହତୋସ୍ସାହ ଅନୁଭବ 
କରୁନାହିଁ । “ମୁଁ ଜାଣେ ଅନ୍ଧକାର ପୃଷ୍ଠପଟ୍ଟରେ କ'ଣ ନିର୍ମିତ ହେଉଛି ? ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚାହାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଠିଆହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆସ୍ଥା 
ସହକାରେ । କିଛିକାଳ ପରେ ଅନ୍ଧକାର ଦୂର ହୋଇଯିବ, ଆଲୋକ ଆସିବ । 

ଆମର ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପରମ୍ପରାରେ ବିଶ୍ବାସ କରାଯାଏ ଯେ ପ୍ରତି ବିବର୍ଭନ ଚକ୍ରରେ 
ସତ୍ୟୟଯୁଗର ପ୍ରସ୍ତୁତି କଳିଯୁଗରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଭଗବାନ ଧ୍ଵଂସ ପାଇଁ ଧ୍ଵଂସ କରିବାକୁ 
ଭଲପାନ୍ତି ନାହିଁ । ଏକ ବୃହର ସୃଷ୍ଚିପାଇଁ ହିଁ ସେ ଧ୍ବଂସକୁ ଏକ ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । ମଣିଷର ନିମ୍ବ ପ୍ରକୃତି ପରିବର୍ରଭିତ ହେବା ପାଇଁ ବାଧା ହେଦଉଥ୍‌ବାରୁ ବିବର୍ଭନର 
ଅଗ୍ରଗତି ପାଇଁ ଧ୍ଵଂସ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । 

ପୃଥ୍ବୀ ଏକ ନୈଦିକ ସଂକଟ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଯାଉନାହିଁ । ଏହା ଏକ ବିବର୍ଗନ ସଂକଟ । ବିବର୍ରନ 
ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁସବୁ ବସ୍ତୁ ବହିଶ୍ଵୃତ ହେବେ ସେହି ସବୁର ଏକ ଶଚ୍ତିଶାଳୀ ପୁନଜାଗରଣ ଦ୍ଵାରାହିଁ 
ବିବର୍ଭନର ଗୋଟିଏ ସ୍ତରର ସମାପ୍ତି ଚିହ୍ନିତ ହୁଏ । ବର୍ଭମାନ ଆମର ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଭାରପଡ଼ୁଛି 
ନୀତିନିୟମ ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସକଳ । ଏହାର କାରଣ ଆମେ ପୁରାତନ ଯାନ୍ତିକତାର ଶେଷ 
ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚି ଗଲୁଣି । ଏହି ଆମର ପ୍ରଚଳିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆମକୁ ଅଧୁକ ବାଟ ଅଗ୍ରସର 
ହେବାରେ ସହାୟତା କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ଅନ୍ଧକାର ଓ ପତନସବୁ ବିଶାଳତାର 
ଆଲୋକର ଆଗମନ୍ୟ ସୂଚିତ କରେ। ପ୍ରଚଳିତ ସୀମାକୁ ଭାଙ୍ଗ ଦେବାକୁ ଏହା ଅବତରଣ 
କରେ ! 

ଏକ ପରଦ। ପଛରେ ସ୍ତନ୍ଦିତା। ହେଉଛି ନୂତନ ଜଗତ ଖୁବ୍‌ ଗଭୀର, ଉନ୍ନଳ 
ଓ ଉଷ୍ମ । ଏହା ଏତେ ସତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବ ଯେ ଅଧୁନା ଜଗତର ଆଲୋକ ଅପେକ୍ଷା ଏହା ଅଧୁକ 
ବାସ୍ତବ । ଆମେ ବଉଁମାନ ବିଶାଳତାର ପ୍ରାରମ୍ଭ କାଳରେ ଉପସ୍ଥିତ ଯାହାକି କ୍ରମଶଃ 
ବିଶାଳତର ହେବ । 
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୫୧୩ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ାୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ଯୁଗ ଚକ୍ରର ବିଚାର ଅନୁସାରେ ବର୍ରମାନର ଏହି ଅପସ୍ୃୟମାନ 
ଅହଂବାଦୀଯୁଗ ( Age ଠf €ଥgଠtis ) ପରେ ପରେ ଆସି ପହଞ୍ଚି ଯାଇଛି ଆତ୍ମବାଦୀ ଯୁଗ 
(Age of subjective) ଯାହାର ଉପସ୍ଥିତିର ଶିଷ୍ଟ ଅଥଚ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସ୍ତନ୍ଦ ଅନୁଭୂତ 
ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି । ଏହା ଦିନକରେ ବା ବର୍ଷକରେ ହୋଇନାହିଁ, ଏହା ହେଉଛି ପୃଥ୍ବୀର 
ଦୀର୍ଘ ଆଧ୍ୟାତ୍ମସସାଧନାର ଫଳ । ଯେଉଁ ସ୍ପନ୍ଦନ ଆଜି କ୍ଷୀଣ ଭାବରେ କେତେକ ମାତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି 
ସରାରେ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି ତାହା ଦିନେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମଷ୍ଟି ଉଭୟ ଭିତରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିବ । 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଙ୍କର The human cycle ବା ମାନବୟଯୁଗଚକ୍ରରେ ତିନୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟର କଥା 
କୁହାଯାଇଛି । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ୯nfrarational ବା ନିମ୍ନବୌଦଧିକ ଯୁଗ, ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଣିଷ ତା'ର ବୌଦ୍ଧିକ ଶକ୍ତି ବା କ୍ଷମତା ଦ୍ଵାରା ନିଜର ସହଚ୍ଚାତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଆବେଗକୁ ଅଧୂଵକ 
ଅନୁସରଣ କରିଛି । ଦ୍ବିତୀୟଟି ହେଲା Rational! ପର୍ଯ୍ୟାୟ ବା ଯୁଷ୍ତି ବୁଵିର ଯୁଗ । ଏହି 
ଯୁଗରେ ସମାଜର ବିପୁଳ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ବ୍ୟକ୍ତିବାଦୀ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ବିବର୍ଗନର ବହୁ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା ଚାଲିଛି । ସଫଳତା ବିଫଳତାରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଛି । ଏହାର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ହେବ $ଧperatational ବା ଉଚ୍ଚ ବୌବ୍ଧିକ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟ । ସେତେବେଳେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ ଦିବ୍ୟ ଆଲୋକର ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରିପାରିବେ | 

ଶାଶ୍ବତ ସମ୍ମତି ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ନୃତନ ଜଗତର ପ୍ରାକ୍‌ ପ୍ରସ୍ତୁତି ସରିଛି ତା'ର ସୂଚନା ଆମେ 
ଆମର ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକତା, ରାଜନୀତି, ବିଜ୍ଞାନ ସମାଜ ସାହିତ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନ ଆଦିରେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇବାର ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିପାରିବା । 

ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ଯୁଗର ଆଗମନ ସଙ୍ଗେ ଆମ ସମାଜରେ ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଲାଣି 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଆଉ ନିତ୍ୟ ନୈମିତିକ, ବୁବ୍ଧିଗତ, ପ୍ରାଣିକ ଏବଂ ଭୌତିକ ମଣିଷର 
ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାକୁ ନେଇ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇପାରୁନାହାନ୍ତି ବରଂ ଏକ ବୃହତ୍ତର ବିବର୍ଭନକୁ ମନୁଷ୍ୟ 
ଜାତିର କେବଳ ମାତ୍ର ଯଥାର୍ଥ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କାମ୍ୟବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିସାରିଲେଣି । ଏକ 
ପରିବର୍ଭନବିମୁଖ ଜୀବନ ସ୍ରୋତ ଓ ବିବର୍ଭନର ସ୍ରୋତ ଭିତରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିସାରିଲେଣି ଓ ସେହି ଶେଷୋକ୍ତ ସ୍ରୋତର ବହମାନତା ଭିତରେ ସାମିଲ ହେବାକୁ ପ୍ରୟାସ 
କରୁଛନ୍ତି । 

ଦର୍ଶନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାୟାବାଦୀମାନେ ଅବବୋଧ କରିଥୁଲେ ଯେ ପୃଥ୍ବୀ ଏକ ପ୍ରହେଜିକା, 
ଅଜ୍ଞାନର ଭୂମି ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନତା ପାଇଁ ହିଁ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଜର୍ଜରିତ । ତେଣୁ ଏକମାତ୍ର କରଣୀୟ ବିଷୟ 
ହେଲା ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ ଶୀଘ୍ର ଏଥ୍‌ରୁ ମୁକ୍ତହେବା ଏବଂ ମୂଳ ଅସ୍ତିତଵବିହୀନ କିମ୍ବା ଅରୂପରେ 
ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯିବା । କାରଣ ଏମାନଙ୍କର ଧାରଣାରେ ବ୍ରହ୍ମ ସତ୍ୟ ଓ ଜଗତ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ମତ ହେଲା ଏ ପୃଥ୍ବୀ ଯେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି 
ଓ ଯେପରି ହେବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଧିଷ୍ଟ ଥୁଲା ସେହିପରି ଦିବ୍ୟସୃଷ୍ଠି ହୋଇ ପାରିନାହିଁ । ବରଂ ବର୍ଉମାନର 
ପୃଥ୍ବୀ ଏହାର ଏକ ବିବୃତ ଓ ବିପଥଗାମୀ ପରିପ୍ରକାଶ । ଆଲୋକ, ଜ୍ଞାନ, ଶକ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ 
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ଅତିମାନସର ସୌରରତୁ ୫୧୪ 


ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର ରୂପ ଏବଂ ବିଭବରେ ଇଶ୍ବରଙ୍କର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶ ରୂପର ବିକାଶ ଲାଭ ନିମନ୍ତେ 
ଏହା ଉଦିଷ୍ଟ । ବିବର୍ଗନର ଧାରାରେ କ୍ରମେ ଏହି ପୃଥ୍‌ବୀର ରୂପାନ୍ତର ଘଟିବ ଓ ଦିବ୍ୟତାକୁ 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଏହା ସମର୍ଥ ହେବ । ମାୟାବାଦର ପ୍ରବକ୍ତାମାନେ 
ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର ସତ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେଣି, ଯାହାକି ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୁବା 
ଦାର୍ଶନିକ ଅନୁଚିନ୍ତା ଓ ରଚନାମାନଙ୍କରେ ସ୍ପଷ୍ଟ । ପୃଥ୍‌ବୀର ଦିବ୍ୟ ଭବିଷ୍ୟତ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ ଆଜି ଆଶାର ସୂଚନା ମିଳୁଛି । 

ଅତୀତର ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକତାରେ ବସ୍ତୁ ବା ଢଡ଼କୁ ପରିହାର କରାଯାଇଥୁଲା । ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର 
ଅନୁଶାସନରେ ଭିକ୍ଷୁ ବା ଶ୍ରମଣମାନଙ୍କୁ ସୁନା ରୂପା ପ୍ରଭୃତି ମୂଲ୍ୟବାନ ଧାତବ ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ପର୍ଶ 
ନ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥୁଲା । ଆମର ସନ୍ଧ୍ୟାସରେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁଗତ ବ୍ୟାପାରରେ ବେଶ୍‌ 
ରକ୍ଷଣଣୀଳତା ରହିଛି । ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ପ୍ରଥମ କରି ଜଡ଼ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲେ । ସେ କହିଲେ 
ଭାରତର ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି, କିଛୁ ଏହା ଜଡ଼କୁ ଅବହେଳା କରିଛି ଓ ସେଥୁପାଇଁ ତାକୁ 
ପରିଣତି ମଧ୍ଯ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଜଡ଼ବାଦୀ ଜ୍ଞାନ, ଆତ୍ମାକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିଛି ଓ ଫଳରେ ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ବିଫଳତା ବୋଧଞ୍ଚଞେର ପୀଡ଼ିତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ସେ କହିଲେ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ ନିଜ ସତ୍ତାକୁ ଦିବ୍ୟଚେତନାରେ ନିଶ୍ଚିତ କରିଦେବା ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ହେଉଛି ଦିବ୍ଯୟଚେତନା ଜଡ଼ରେ ପ୍ରବେଶ କରି ତା'ର ରୂପାନ୍ତର କରିବା । ଜଡ଼ ମଧ୍ଯରେ 
ଚେତନାର ସ୍ଥିତିକୁ ସେ ବହୁ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, "Matter prepares itself to 
receive the supramental. Matter tries to liberate itself from old 
habit to prepares for the new creation." 

ଏବେ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ matter 
ବା ଜଡ଼କୁ ଥ he ୮୦୦ ଠf things ବୋଲି ଯାହା ଭାବିଥୂଲେ ମୂଳତଃ ତାହାହିଁ ଥୂଲା 
ତାଙ୍କର ଭୁଲ୍ଲ । ତାହାହିଁ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ସମସ୍ୟାର ମୂଳ କାରଣ । ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ଏବେ matter 
ପରିବର୍ଚଗେ ଚେତନା ବା ୯୦୩୫୯ଠUn€5$ କୁ ମୁଳକାରଣ ବୋଲି ମନେ କରୁଛନ୍ତି । 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତର ବିଶିଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥବିଜ୍ଞାନୀ ୦ ତାଙ୍କର ବହୁ ଚର୍ଚ୍ଚିତ ପୁସ୍ତକ The 
a0 ଠf physics ଅନୁକ୍ରମଣିକାରେ ତାଙ୍କର ଗଭୀର ଅଭିଜ୍ଞତାର କଥା କହିଛନ୍ତି ଦିନେ 
ଏକ ଗ୍ରୀଶ୍ବ ଅପରାହ୍ନରେ ସେ ସମୁଦ୍ର କୂଳରେ ବସି ଡ଼େଉମାନଙ୍କର ଲୀଳା ଚପଳତା ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରୁଥିଲେ । ହଠାତ ଅନୁଭବ କଲେ ତାଙ୍କର ଚତୁପାର୍ଶ୍ଵରେ ଏକ ବିଶାଳ ମହାଜାଗତିକ ନୃତ୍ୟ 
(gigantic consmic dance) ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଉଛି । ସେ ଜଣେ ପଦାର୍ଥବିଜ୍ଞାନୀ ଭାବରେ 
ଏକଥା ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ବାଲି, ପଥର, ଜଳ ଓ ବାୟୁ ଯାହା ତାଙ୍କର 
ଚତୁ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଅଛି ସେସବୁ ତିଆରି ହୋଇଛି Vibrating molecules ଦ୍ଵାରା ଏବଂ 
atom ଏଗୁଡ଼ିକ ପରସର ¡tract କରି ଅନ୍ୟ particle ତିଆରି କରୁଛନ୍ତି କିମ୍ବା 
ସେସବୁ ଧ୍ଵଂସ କରୁଛନ୍ତି । ସେ ଏକଥା ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ପୃଥୁବୀର ବାୟୁମଶ୍ଡନ ଅବିରତ 
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୫୧୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବିଶ୍ଵଜାଗତିକ ରଶ୍ମିଦ୍ଧାରା ବିସ୍ତୁରିତ ହେଉଛି । ଫଳରେ ଅଣୁକଣାଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ପ୍ରତ୍ୟଘାତର 
ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହିଛି । ଏ ତଥ୍ୟ ସେ ଗ୍ରାଫ୍ବ, ଡାଏଗ୍ରାମ୍‌ ଓ ଗାଣିତିକ ସୂତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଢାଣିଥୂଲେ । ସେଦିନ ତାଙ୍କର ସେହି ପୂର୍ବତନ ଜ୍ଞାନ ତାଙ୍କ ଆଗରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇ 
ଉଠିଲା । ସେ ଦେଖିଲେ ସେ ଧାରା ଏକ ୮hhm ବା ଛନ୍ଦରେ ସଙ୍ଘଟିତ ହେଉଛି । ସେହି 
୯୦$mic dance of energy ରେ ତାଙ୍କର ଶରୀରର ଅଣୁକଣା (atoms of 
€lements ) ସବୁ ଏକାକାର ହୋଇ ଯାଉଥଲା | ତାହା ବର୍ଣ୍ଧନ। କରିବାକୁ ଯାଇ 
ସେ କୁହନ୍ତି । ସେଦିନ ମୁଁ ତା'ର ଛନ୍ଦ ଦେଖିଲି, ତା'ର ଶବ୍ଦଟି ଶୁଣିଲି ଓ ସେହି ମୁହୁର୍ରରେ 
ଅନୁଭବ କରିପାରିଲି ଯେ ତାହାଥୂଲା ଶିବଙ୍କର ନୃତ୍ୟଂନଟରାଜ ଶିବ ଯିଏକି ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ପୂଜିତ ହୁଅନି” ! ଜଡ଼ରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ନିଶ୍ଚୟ ସତ୍ତାର ଉପଲବ୍ଧି ଘଟିଛି । 

ଜଡ଼ ଜଗତ ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ସାବିତ୍ରୀର ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ବର ଦ୍ଵିତୀୟ ସର୍ଗରେ ରାଜା 
ଅଶ୍ବ ପତିଙ୍କର ଅଭିଜ୍ଞତା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ କୁହନ୍ତି, ଅଶୃପତି ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏହି ସମଗ୍ର ବିଶ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ହେଉଚି ଏକ ସୀମାହୀନ ଗତିଶୀଳତା, ସୀମାହୀନ ମହାକାଶକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରି ଚାଲିଛି । 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଜଡ଼ଜଗତଟି ହେଲା ଆମର ଏହି ସୂଜ ଜଡ଼ଜଗତର ଜନନୀ । ଏହା ଏକ ଯାଦୁମୟ 
ଜଗତସଦୃଶ । ଆମର ସ୍ଵପ୍ନ ରାଜ୍ୟଠାରୁ ଆହୁରି ସୁନ୍ଦର । ଆମର ଏହି ସୂଳ ଜଡ଼ ଜଗତର 
ମଥା ଉପରେ ଏକ ତେଜୋମୟ ଛାତ ସଦୃଶ ଏହା ରହିଛି । ବିଶ୍ଵ ବାହାରୁ ବହୁ, ସୂକ୍ଷ୍ମ ନେପଥ୍ୟ 
ଶକ୍ତି ଓ ଅପଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଆକ୍ରମଣରୁ ଏହି ଛାତଟି ଆମର ଏହି ଜଡ଼ ଜଗତକୁ ରକ୍ଷାକରେ 
ଏପରିକି ଆମ ପୃଥ୍ବୀ ଉପରେ ଯେତେବେଳେ ଉର୍ଦ୍ଦ୍ ଲୋମାନଙ୍କରୁ ଉନ୍ନତତର ଶକ୍ତିମାନେ 
ଅବତରଣ କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ଆମ ଉପରେ ଥୁବା ଏହି ସୃକ୍ଷୁ ଜଡ଼ର ଜଗତ ସେମାନଙ୍କର 
ଶକ୍ତିପାତକୁ ପ୍ରଥମେ ସମ୍ଭାଜିଥାଏ । ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମକଗତରେ ଜଡ଼ ଓ ଆତ୍ମା ଭିତରେ ମଧ୍ୟ ଏକ 
ଚେତନଶୀଳ ମିଳନ ଘଟିଥାଏ । ଯାହାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଏବେ କୁହେ nଠ essential difference 
between matter and energy. 

ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଏ ଯାହା ବିଚାର କରାଯାଉଥୂଲା ମଣିଷର ଜିନ୍‌ ବା ଗୁଣସୂତ୍ର ପାଇଁ ମଣିଷକୁ 
ତା'ର ବଂଶଲତାରେ ଥୁବା କଥାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଭୋଗୀବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ମଣିଷର ଅବଚେତନ 
ବା Subconscient ଦିନେ ନା ଦିନେ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ | ତା'ର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ 
ନାହିଁ, ଏହାର ପୁନାରାବୃତ୍ତି ଘଟିବ ହିଁ ଘଟିବ । 

ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କହିଲେ ଯେ ମଣିଷର ଶରୀରରେ ଥିବା ଢ୍ୀବକୋଷ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯତାର 
ପରିପ୍ରକାଶ ପାଇଁ ଆସ୍ତୃହା କରିବ । ତେଣୁ ମଣିଷର ବଂଶଲତାର ଗୁଣ ନିଶ୍ଚୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ 
ଏହା ନିଦ୍ଧାରିତ ନୁହେଁ, ଅବଚେତନକୁ ଯୋଗ କ୍ରିୟାରେ ବଦଳାଇ ଦିଆ ଯାଇପାରିବ | 
ତାଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍କ ଯୋଗରେ ଅବଚେତନକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାର ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 
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ଅତିମାନସର ସୌରରଡ଼ ୫୧୬ 


ଏବେ ଢିନ୍ନତତ୍ତ ବା ଗୁଣସୂତ୍ରରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଗଲାଣି ଯେ ଜିନ୍ନର ଲକ୍ଷଣ ନିଶ୍ଚୟ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇବ ତା' ନୁହେଁ ଏହା ma uate କରିପାରେବା ଅନ୍ୟ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ। ଶ୍ରୀମା 
କୁହନ୍ତି ଜୀବକୋଷ ମଧ୍ଯ ସଚେତନ ଏବଂ ଏହା ମଧ୍ଯ ସଚେତନ ଭାବରେ ପରିବର୍ରନ 
କରିପାରେ । ଏହା ଏକଦା ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ ନଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଏବେ 
ଜୀବବିଜ୍ଞାନୀମାନେ ପରୀକ୍ଷାରୁ ଏକମତ ହେଲେ ଯେ ପରିବର୍ରିତ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଖାପ ଖାଇବା 
ପାଇଁ ଣୀ ବା ଜୀବକୋଷ ସଚେତନ ଭାବରେ mଧu!ate କହନ୍ତି । ଜୀବକୋଷର ସଚେତନ 
ଆସ୍ପୃହାର ସୂଚନା ମିଳିବାହିଁ ଶରୀରର ରୂପାନ୍ତର ସାଧନର ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶିତ ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି 
ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ । 

The ideal human unity ଏବଂ The human cycle ଗ୍ରନ୍ଥରେ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଉଦାରୀକରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥୁଲେ । ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ତୁଟିଲେ ସମାଜର ବିକାଶ ହୁଏ ନାହିଁ । ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ବିକଶିତ 
ହେବାପାଇଁ, ତା'ର ଅଗ୍ରଗତିରେ ବାଧକ ହେବନାହିଁ । ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ଏବେ ସର୍ବାଧୂକ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ କରିଛି । ଆଗେ ମଣିଷ ବନ୍ଧନରେ ନିରାପଭ୍ା ଟାହିଁଥିଲା, ଗତାନୁଗତିକ ଜୀବନ 
ତାଂ ପାଇଁ ବେଶ ସୃହଣୀୟ ଥୂଲା । ଏବେ ସେ ଚାହୁଁଛି ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁଲ୍ତିଯାହା ମଣିଷର ଅନ୍ତଃସରାର 
ଆକାଂକ୍ଷା । ସତ୍ତାର ପ୍ରତିଟି ସ୍ତରରେ ମୁକ୍ତିର ଆକାଂକ୍ଷା ଜାଗୁରକ ହେବା ହିଁ ନୂତନ 
ଯୁଗଚେତନାର ସୂଚନା । “ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌' ତତ୍ସଟି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ବିସ୍ତୃତ 
ହୋଇଯାଉଥୂଲା । ଏବେ ସେହି ଅବବୋଧର ପୁନଃଜାଗରଣ ହେଉଛି । ମଣିଷ ନିଜ ଭିତରେ 
ଭିତରେ ଖୋଲି ହୋଇଯାଉଛି - ବିଶୃକୁ ଖୋଲି ଖୋଲି ଯାଉଛି ତା” ଭିତରେ ଥୂବା ଶହ ଶହ 
ଅବରୁଦ୍ଧ ଗବାକ୍ଷର ଦ୍ଵାରା । 

ଭାବୀକାଳର ସାହିତ୍ୟ ବା କବିତା ସମ୍ପର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି ମଣିଷର ଆମ୍ମୋପଲୁସ୍ଧିର 
ଚିତ୍ରକୁ ଏହା ତୋଳିଧରିବ । ଫ୍ରୟେଡ଼ଙ୍କର ମନସ୍ତାତ୍ସିକ ବିଶ୍ନେଷଣରେ ମଣିଷ ମନର ବିବିଧ 
ସ୍ତରର ଯେଉଁ ପ୍ରକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଗଲା ସେଥୁରେ ତା'ର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ପଶୁତ୍ଵର ଆବିଷ୍କାର 
ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତିଗତ ଯାନ୍ତ୍ରିକତାର କଥାହିଁ କୁହାଯାଇଥୂଲା । ଅବଚେତନାର ପ୍ରଧାନ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକୃତି 
ଦିଆଗଲା । କିଛ ମନର ବିବିଧ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଅଧ୍ବମାନସ, ଆଲୋକିତ ମାନସ ବା ବୋଧୂମାନସର 
ସ୍ତର ସମ୍ପର୍କରେ ଓ ସେମାନଙ୍କର କ୍ରିୟା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇନଥୂଲା । ଏବେ ମଣିଷ 
ଜାଣୁଛି ଯେ ସେ ନିଜ ଭିତରେ ଦେବଡ୍ବକୁ ପ୍ରତିଶ୍ରିତ କରିପାରିବ, ତା'ର ଚେତନାକୁ 
ଉନ୍ନୀତ ହେବ । ମଣିଷ ଭିତରର ଉଚ୍ଚରର ମହତ୍ତର ଆକାଂକ୍ଷା ଏବେ ସାହିତ୍ୟରେ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲାଣି । 

ପୃଥବୀର ଭବିଷ୍ୟତକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ସବୁ ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ କରାଯାଇଛି ସେ ସବୁଥୁରେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ରହିଛି ଏକ ମହାପ୍ରଳୟର ସୂଚନା, ବିଶ୍ଧଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ଭାବନା, ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଧ୍ଵଂସର 
ପରିଣତି । କିନୁୁ ସେସବୁ ହୁଏତ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଏ ଠିକ ଥୁଲା ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦଙ୍କର 
ତପଃସିବ୍ଧ ଅତିମାନସ ଶଚ୍ତି ପୃଥ୍‌ବୀରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇନଥୁଲା । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ପୃଥ୍ବୀର 
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ଯେଉଁ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଭବିଷ୍ୟବାଣୀର ଉର୍ଦ୍ଧିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଏକ ବାସ୍ତବତା । 

ଭାରତର ଭବିଷ୍ୟତ ସମ୍ପର୍କରେ ଯୋଗୀ ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ କୁହନ୍ତି ଭାରତବର୍ଷ ହେଉଛି ଭଶ୍ୃରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନିର୍ବାଚିତ ଦେଶ । ପୁନରାୟ ସାରା ପୃଥ୍‌ବୀର ଜୀବନକୁ ପୁନର୍ଗଠିତ କରିବାହିଁ ତା'ର 
ନିୟତି । ଭାରତବର୍ଷ ବର୍ରମାନ ଏକ ପ୍ରତୀକ, ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର ଏକ୍ୟର ପ୍ରତୀକ । ସବୁ ଦେଶର 
ମୌଳିକ ସମସ୍ୟା ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର ସମସ୍ୟା ଏଠାରେ ରହିଛି । ତେଣୁ ଏହିଠାରେ ହିଁ ସେ 
ସବୁର ସମାଧାନର ସୃତ୍ର ନିହିତ ଅଛି । ଭାରତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଦେଶ ଭଳି ନିଜ ସକାଶେ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇନାହିଁ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଗୋଡ଼ରେ ଦଳିଦେବାକୁ ଉଠିନାହିଁ, ତାହା ପାଖରେ ନ୍ୟସ୍ତ ଥୁବା ଶାଶ୍ବତ 
ଜ୍ୟୋତିକୁ ଜଗତରେ ବିତରଣ କରିବ ବୋଲି ତାହାର ଉତ୍ଥାନ ହୋଇଛି । ଶ୍ରୀମା କହିଛନ୍ତି 
““ ଭାରତର ଭବିଷ୍ୟତ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ । ଭାରତ ସମଗ୍ର ଜଗଡର ଗୁରୁ । ପୃଥବୀର ଭବିଷ୍ୟତ 
ରୂପରେଖ ଭାରତ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବ । 

ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ନୂତନ ଜଗତର ଆଗମନର ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚନା ଦେଇ କୁହନ୍ତି ¦ As if the great 


image of all time wanted to enter the small one, the true world 
to enter this caricature cracking on every side, the truth 
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ହିଂସା ଅହିଂସା 
ସୌରୀବନ୍ଧୁ କର 


ପ୍ରତ୍ୟକ ଦିନ ଯେକୌଣସି ଦୈନିକ ଖବରକାଗଜ ପୃଷ୍ଠା ଓଲଟାଇବା ମାତ୍ରେ ଯେଉଁ ସମ୍ବାଦ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକଙ୍କ ମନକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରେ ତାହା ହେଉଛି ହିଂସାକାଣ୍ଡ ଓ ଗଣ୍ଡଗୋଳର 
ସମ୍ବାଦ । ସ୍ତ୍ୁଲ୍‌, କଲେଜ, ଅଫିସ୍‌, ମନ୍ଦିର ଘର ଯେ କୌଣସି ପରିବେଶରେ ମଣିଷର 
ହିଂସାମ୍‌କ ଆଚରଣ ମନକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରେ । କଲେଜ ନିର୍ବାଚନରେ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କର 
ହିଂସାମ୍‌କ ଆଚରଣରୁ ହାତାହାତି ଏବଂ ପୋଲିସର ଗୁଳିଚାଳନା, ସନ୍ତ୍ଧାସବାଦୀମାନଙ୍କର 
ନିରୀହ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଗାରେ, ବସ୍‌ରେ ମାର୍କେଟରେ ଅତ୍ଯାଧୁନିକ ମେସିନୂଗନ୍ଧ ଦ୍ରଵାରୀ 
ଗଣହତ୍ୟା, ପରିବାରର ଆନନ୍ଦ ବର୍ବକ ସେହି କଲ୍ୟାଣମୟୀ ନାରୀଟିକୁ ଯୌତୁକ ପାଇଁ ହତ୍ୟା, 
ଜମିଜମା ଗଣ୍ଡଗୋଳରୁ ଗ୍ରାମ ଗ୍ରାମ ମଧ୍ଯରେ ହିଂସାକାଣ୍ଡ ଶଶ୍ବର ନା ଆଲ୍ଲା ବଡ଼ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସାମାଜିକ ବିଧୂବିଧାନକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର ଚେଷ୍ଟାରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା, 
ଭୋଟ ନିର୍ବାଚନରେ କେଉଁ ଦଳର କର୍ମୀ ଅନ୍ୟଦଳର କର୍ମୀ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ ଓ ହତ୍ୟା 
ଘଟଣା ଯେତେ ଖବରକାଗଜ ପୃଷ୍ଠା ମଣ୍ଡନ କରୁଛି, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମ୍ବାଦ ଏତେ ବେଶି 
ପରିମାଣରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉନାହିଁ । 

ତଥାପି ମଣିଷ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାକୁ ଚାହେଁ, ଶାର୍ଥିରେ ନିଃଶ୍ବାସ ନେବାକୁ ଚାହେଁ । ଏକାଠି 
ରହିବାକୁ ଇଚ୍ଛାକରି ମଣିଷ ସମାଜ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ସେଇ ଏକାଠି ରହିବାର ସାମାଜିକ କଳ୍ପନାରୁ 
ବର୍ଭମାନ ଗଢ଼ି ଉଠୁଛି ଜୁବ, ସମିତି ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନ ! ରାଜ୍ୟ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଏକତା, ସମନ୍ୟ 
ଓ ଶାନ୍ତି ପତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଗଠନ କରାଯାଇଛି ଜାତିସଂଘ । ତେଣୁ କୁହାଯାଉଛି ମଣିଷ ସମାଜ 
କ୍ରମଶଃ ହିଂସାର ମାର୍ଗର ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଅହିଂସା ମାର୍ଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଆଗଭର 
ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ର ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ପ୍ରଗତି ଇତ୍ୟାଦି ଚିନ୍ତାଧାରା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବକୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରି ସାମାଚିକ ପ୍ରଗତିର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ବହନ କରୁଛି । ଏହା ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ସହିତ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୁଣ ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ଏପରି ଏକ ସମାଜ ଗଠନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା 
କରୁଛି, ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମ୍ମାନଜନକ ସ୍ଥାନ ଦେବ ଏଇ ସେଇ କାରଣରୁ ଏହା କୌଣସି 
ରୂପ, ଚିହ୍ନ ପ୍ରତୀକ ବା ଉଦ୍ୟୋଗ ସହିତ ସଂଶ୍ଚିଷ୍ଟ ହେଉନାହିଁ । ମଣିଷ ତା'ର ଭବିଷ୍ୟତ ସହିତ 
ସନ୍ଧି ସ୍ଥାପନ ନ କଲେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପ୍ରଗତି ହେବା ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜ 
ସଚେତନ ହେଲାଣି । ଅତୀତରେ ଯେତେ ହିଂସାତ୍ମକ ମାର୍ଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି, ଯେଉଁ 
ଦୁଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି, ତାହା କେବଳ ବ୍ୟଲ୍ତିର ବିନାଶ ଘଟାଇ ନାହିଁ ବରଂ ଏହାଦ୍ଵାରା ଦେଶ, 
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ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଭ୍ୟତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି। ଅତୀତର ଯେଉଁସବୁ ସାମାଜିକ ବିପ୍ନବ ଘଟିଛି, ସେଥ୍ରୁ 
ମଣିଷ ଲାଉ କରିଛି ଏବଂ ତାହା ତାର ବିଚାରରେ ପରିବର୍ଗନ ଘଟାଇ ସାମାଜିକ ମନସ୍ତତ୍ସ, 
ରାଜନୀତି ଓ ଆନ୍ତର୍ଚାତୀୟ ସମ୍ପର୍କ ଧାରାରେ ନୂୃତନତାର ସୂତ୍ରପାତ କରି ପାରିଛି । ନୂତନ 
ପୃଥ୍ବୀ ଆଡ଼କୁ ଯେତେବେଶି ମଣିଷ ଅଗ୍ରସର ହେବ, ତାର ଅତୀତ ସେତେ ବେଶି ତା 
ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିବ । 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଇତିହାସର ପର୍ଦାରେ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇଛନ୍ତି, ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟାରେ ରାଜ୍ୟ, ଦେଶ ଗଠନହୋଇଛି, ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ରୂପ ନେଇଛି ସାମାଜିକ 
ମୁଲ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି, ମଣିଷ ସୁବିଧା ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକତାର ବିରାଟ ଓ ବିସ୍ତୃତ 
ପରିସରର ବୃଦ୍ଧି ଘଟିଛି, ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଓ ଚିନ୍ତାରାଜ୍ୟରେ ଉନ୍ନତି ହୋଇଛି, ମାନବିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଦେଶ ଦେଶ ମଧ୍ଯରେ ପାରମ୍ପରିକ 
ବୁଝାମଣା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଛି । ଏହା ପଛରେ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କୁ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ 
ହୋଇଛି । ଏବେ ବି ପୃଥ୍ବୀର ଲୋକମାନେ ଏଥୁପାଇଁ ଜୀବନ ଦେଉଛନ୍ତି । କେବଳ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଲୋକମାନେ ମରୁନାହାନ୍ତି, ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ସନ୍ତ୍ରସବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ, ଆମ୍ହତ୍ୟା, 
ବୈଷୟିକ ଓ ପରିବେଶଜନିତ ଦାୟିତ୍ସବୋଧ ହୀନତା ହିଂସାର ନୃତନ ମାଧ୍ଯମ ଭାବେ 
ଦେଖାଦେଇଛି ! 

ତାହାହେଲେ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ମଣିଷ କ'ଣ ସବୁବେଳେ ହିଂସାରେ ବିଶ୍ବାସ କରି 
ହିଂସାତ୍ମକ ଆଚରଣ କରି ପୃଥୂବୀକୁ ନଷ୍ଟକରି ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ? ଏବଂ ତାର ଏହି 
ଆଚରଣକୁ ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନୃଶୀଳ ? ତେବେ କଂ ଣ ମଣିଷ 
ଓ ସମାଜର ହିଂସା ପ୍ରକୃତିଗତ ଗୁଣ ? ଏବଂ ଯେତେ ସାମାଜିକ ଓ ଭୌତିକ ପ୍ରଗତି ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ମଣିଷ ନିଜର ପ୍ରକୃତିଗତ ସ୍ତରରୁ ଉର୍ଦ୍ଧିକୁ ଉଠି ପାରିବ ନାହିଁ । 

ଏହି ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତରକୁ ଏକ ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖାଯାଉ । ମଣିଷ ପ୍ରକୃତି, ସମାଜ ଓ ନିଜ 
ଭିତରେ ଘଟୁଥୁବା ଦୃନ୍ଦାମ୍‌କ ବିରୋଧାଭାସକୁ ସହଜରେ ଆୟତ୍ତ କରିପାରିବ, ଯଦି ସେ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥ୍‌ବା କାରଣ, ପ୍ରକୃତି ଓ ବ୍ୟବହାରିକ କୌଶଳ ସମ୍ପର୍କରେ ଶିକ୍ଷାକରେ 
ଏବଂ ଏହାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ମାଧ୍ଯମକୁ ଶିଖେ । ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଏହାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ବିରୋଧରେ ଚାପ ସୃଷ୍ଟି ହେବ ତଥାପି ଏହାର ମୂଳଉତ୍ସ କେଉଁଠି, ତାର କାଯ୍ୟଧାରା କ'ଣ ଓ 
ଏତିହାସିକ ବନ୍ଧନ କେତେ ଦୂର, ତାକୁ ବାହାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ କୁହାଯାଉଛି ଯେ ମଣିଷ ହିଂସ୍ର ନୁହେଁ ଏବଂ ହିଂସ୍ର ଅଟେ ମଧ୍ଯ । ମଣିଷ 
ସାମାଜର ଏହି ସମସ୍ୟା ସାଂପ୍ରତିକ ଆଦର୍ଶଗତ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଛି । କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାରଧାରା ବା ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ମଣିଷ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ହିଂସ୍ର ବୋଲି କହିନାହିଁ । ସେମାନେ ଏହାକୁ କେତେବେଳେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଓ ଅନ୍ୟ କେତେବେଳେ ଏହାକୁ ଦୁଃଖଦାୟକ ଘଟଣା କହି ଏହା ଉପରେ 
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ହିଂସା ଅହିଂସା 8୫9୦ 


ସାଂସ୍କୃତିକ, ନୈତିକ, ସାମାଚଚିକ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଜାବ ପଡ଼ୁଥ୍‌ବା ଯୋଗୁଁ ଘଟୁଛି ବୋଲି ମତ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 

ପ୍ରକୃତିଗତ ଭାବେ ମଣିଷ ଭିତରେ ନ୍ୟୁନତାବୋଧ ଥୂବାହେତୁ ସେ ହିଂସ୍ର ହେଉଛି । ତେଣୁ 
ମଣିଷକୁ ଏକ ଉଚ୍ଚତର ସୋପାନକୁ ଉଠିବା ପାଇଁ ମାନବତାଦୀମାନେ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଆଦର୍ଶ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଭିଭତିଭୂମି ମଣିଷର ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏବଂ 
ସେଥୂରେ ନୈତିକତା କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଏହା ଅନୁଭବ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ । 
ଏଥୁରେ ବୌଦ୍ଧିକ ସଚେତନତା ନାହିଁ । ତେଣୁ ବର୍ଭମାନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମଣିଷ ହିଂସ୍ରକି ନୁହେଁ 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଏକ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଛି । କାରଣ ଏହାର ଉପରେ ଆଗାମୀ ଦିନ 
ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନିର୍ଭର କରେ । ଯଦି ପ୍ରକୃତିଗତ ଭାବରେ ମଣିଷ ହିଂସ୍ର 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ତା ସହିତ ହିଂସାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଲାଗି ରହିଥ୍‌ବ ତା'ର 
ଏହି ହିଂସ୍ରଗୁଣକୁ ଯେକୌଣସି ଭାବରେ ସଙ୍କୋଚନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକଲେ, ଆୟତରେ 
ରଖିବାକୁ ଏକ ସୀମା ସରହଦ ସୃଷ୍ଟି କଲେ ଏହା ସୀମାବଦ୍ଧ ନହୋଇ ବରଂ ଭୟଙ୍କର ରୂପନେବ 
ଏହି ହିଂସା ହିଂସାତ୍ମକ ଉପାୟରେ ଦେଖାଦେବ । ତେଣୁ ଏପରି ପରସ୍ଥିତିରୁ ମାନବ ସମାଜକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ ତା” ନହେଲେ ତରୁଣ ବଂଶଧରମାନେ ନାନାପ୍ରକାର ଦୁଃଖ 
ଦୁର୍ବିପାକ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଗତି କରିବେ ଏବଂ ସଭ୍ୟତା ଅସଭ୍ୟତାରେ ପରିଣତ ହେବ । ଏହି 
କାରଣରୁ ମଣିଷର ପ୍ରକୃତି ସଂପର୍କରେ ଅନୁସନ୍ଦାନ କରି ସଠିକ୍ବ ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ ନେବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ମଣିଷର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହିଂସ୍ର ଆଚରଣ କରିବା ପାଇଁ ଯୁକ୍ତି ଖୋଜିବା ବେଳେ 
ଯେଉଁମାନେ ଏପରି ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି, ସମାନେ କେବଳ କହିଥଆନ୍ତି, ' ଆମେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ 
ମଣିଷ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହିଂସ୍ର ।” ତାଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସଧାରା ଭୁଲ୍‌ ଚିନ୍ତା ଉପରେ ଆଧାରିତ ହୋଇଥବା ହେତୁ ସେମାନେ 
ତାଙ୍କର ମୂଳବିଶ୍ଵାସକୁ ପରିବର୍ଗନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏବଂ ଦୈନନ୍ଦିନର 
ଅନୁଭୂତି ଯୋଗୁଁ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ସେମାନେ ହିଂସାର ଉଦାହରଣ ଇତିହାସରୁ ଓ 
ଆଧୁନିକ ସମୟରୁ ଦେଇଥାନ୍ତି । ଯଦି ମଣିଷର ପ୍ରବୃତି ହିଂସା ହୋଇନଥାନ୍ତା, ତେବେ ଏତେ 
ଯୁଦ୍ଧ ସଂଘଟିତ ହୋଇଥାନ୍ତା କାହିଁକି ? ଗୋଟିଏ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହତ, ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ନିରୁତ୍ସାହିତ ଓ ନିବୃତ୍ତ କରିଥାନ୍ତା ଯଦି ବିଂଶ ଶତାହ୍ଦୀକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା, ତେବେ ପ୍ରଥମ 
ବିଶ୍ନଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହତା ଆମାନଙ୍କର ମନକୁ ଆକ୍ରାନ୍ତ କରେ । କିନ୍ତୁ ପୂନରାୟ ୨୦ ବର୍ଷ ପରେ 
ଦ୍ବିତୀୟ ମହାଯୁଦ୍ଧ ସଂଘଟିତ ହେଲା । ଏହା ପ୍ରଥମ ମହାଯୁଦ୍ଧଠାରୁ ଅତୀବ ଭୟଙ୍କର ଓ ମାରାତ୍ମକ 
ଥୁଲା । ତେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ସମ୍ମିଳିତ ହିଂସ୍ର ଆଚରଣ ଯୋଗୁଁ ସଂଘଟିତ 
ହେଉଥୂ୍‌ବା ଯୁଦ୍ଧ କ”ଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଗ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଗୁଣ ହିଂସ୍ର ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ? କୌଣସି ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଆକ୍ରମଣକାରୀ 


~~ 


ବୋଲି କହିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି କି ? କେତେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଗୁଣ କ'ଣ 
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୫୨୧ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ? କେତେଗୁଡ଼ିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ହୁଏତ ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ଭାବରେ ଦେଖାଦେଇଛନ୍ତି, କିନୁ 
ସେଥୁରୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ହେବନାହିଁ । 

ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହିଂସା ଆଚରଣ ସାମାଜିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଯୁଦ୍ଧରୁ ଆସିଥ୍‌ବାର କହିବା ଭ୍ରମାତ୍ମକ 
ହେବ । କାରଣ ଏହା ବହୁଗୁଡ଼ିଏ 'କିନୁ” ଯଦି ଇତ୍ୟାଦି ଉତ୍ଵଥାନ କରିବ । ଯେପରି କେତେକ 
ଧନୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କର ବିଜାସରେ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଅର୍ଥବ୍ୟୟ ସେମାନଙ୍କର ଜନ୍ମଗତ ଗୁଣରୁ ଏହା ଘଟୁଛି 
ବୋଲି କହି ହେବନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ଭଦ୍ର, ମାର୍ଜିତ ଓ ରୁଚିସଂପନ୍ନ ମଣିଷ 
ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ଅଛନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟା ହିଂସ୍ର ଆଚରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ଠାରୁ 
ବହୁଗୁଣରେ ଅଧ୍ଵକ । ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ଯାହାଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି କୌଣସି ସମାଜରେ ଅପରାଧର 
ହାର ଅଧ୍ଵକ, ତେବେ ସେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ । ସାଧାରଣ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଅଛକିଛି ଅପରାଧ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବରେ ରହିବ । କିନ୍ଧୁ ଏହାକୁ ଜନ୍ମଗତ ଭାବରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହିଂସ୍ର କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ମାଧମରେ ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଦାର୍ଶନିକମାନେ, ସମାଜ ଶାସ୍ତ୍ରବିତ୍ବ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଶାସ୍ତ୍ର୍‌ୱ୍ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜ ଓ ମଣିଷ ସଂପର୍କରେ 
ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ମନସ୍ତର୍ଧ ଯାହା ମଣିଷର ବ୍ୟ୍ତିତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କରେ | ବ୍ୟକ୍ତିର ହିଂସ୍ର ବ୍ୟବହାର ମାନସିକ ଅସ୍ଥିରତାରୁ ଦେଖାଦିଏ ବୋଲି କହି 
ଏହାକୁ ଆବ୍ରନରମାନଲ ( ଯାହା ସାଧାରଣ ଭାବରେ) ନୁହେଁ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରେ । ଆଉ 
କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ ଏକ ସାମାଜିକ ଚଳଣୀ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ସମୟ ଓ ସମାଜରେ ଏହା ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହା 
'ସାଧାରଣ ବ୍ୟବହାର ଭାବରେ ନିଆଯାଏ । 

ମନସ୍ତତ୍ସବିତଡ଼ ଲୋମ୍ପୋସୋଙ୍କ ମତରେ ଜୀବବିଜ୍ଞାନ ଅନୁସାରେ କେତେ ମଣିଷ ଅପରାଧୀ 
ହେବା ପ୍ରାକ୍ର ନିଦଦଦେଶିତ । ଏହାର ଅର୍ଥ ଜନ୍ମଗତ ଭାବେ, ପ୍ରକୃତିଗତ ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ହିଂସ୍ର ନୁହନ୍ତି 
ଯଦିଓ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ଭାବରେ ରହିଛି । ହିଂସ୍ର ଆଚରଣକୁ 
ପ୍ରକୃତିଗତ ଓ ଜୈବିକ କୁହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ହିଂସ୍ର ଆଚରଣ ଓ ଆକ୍ରମଣ ପାଇଁ 
ହିଂସ୍ର ଆଚରଣରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି । ଏହି ଉଭୟ ପ୍ରବୃତି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ବା ପ୍ରାଣ ମଧ୍ୟରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ଏପରି ଦେଖାଯାଏ ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ମାଛିଟିଏ 
ମଧ୍ଯ ମାରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ନୃହନ୍ତି । କିନ୍ଧ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ରାଗିଯାଇ ହିଂସ୍ର ହୋଇଉଠନ୍ତି ଏବଂ 
ନିଜକୁ, ପରିବାରକୁ ବା ନିକଟତମ ଆମତ୍ମୀୟକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ ହତିଆର ହାତକୁ 
ନେଇପାରନ୍ତି । ଏହାକୁ କିପରି ବା ପ୍ରବୃରି କୁହାଯାଇପାରିବ ? ଏହାର କୌଣସି ସିଠକ୍‌ ଉତ୍ତର 
ନାହିଁ । 

ସମାଜ ମନସ୍ତତ୍ସ ସମାଜବିଜ୍ଞାନ, ରାଜନୀତି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ମଣିଷର ଏକ ହିଂସ୍ର 
ଓ ଆକ୍ରମଣାତ୍ମକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସମ୍ପର୍କରେ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଜାରି ରଖୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ, ସେମାନେ ମଣିଷର 
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ହିଂସା ଅହିଂସା ୫9୨୨ 


ଜନ୍ମଗତ ଗୁଣ ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଗତ ନୁହନ୍ତି । ତେଣୁ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ମଣିଷକୁ ହିଂସ୍ର ବୋଲି 
ଚିତ୍ରିତ ନକଲେ ମଧ୍ଯ ତା ଉପରେ ଥୁବା ସନ୍ଦେହଠାରୁ ତାକୁ ମୁକ୍ତ କରେ ନାହିଁ । ମଣିଷର ନିଜ 
ଭିତରେ, ନିଜ ଅନ୍ତଃକରଣରେ, ଅଭ୍ୟାସରେ, ଚିନ୍ତାରେ ହିଂସ୍ରତା ରହିଛି । ତେଣୁ କେତେକ 
ଏହା ବିରୋଧରେ ଥୁବାବେଳେ କେତେକ ସପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ନୁହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କେହି ଏହାର 
ପ୍ରଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି । ତେଣୁ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କୁକୁଡ଼ା ଆଗ ନା ଅଣ୍ଡା ଆଗ । ମଣିଷର 
ଆକ୍ରମଣାମ୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ହିଂସ୍ରତା କଂଣ ସମାଜରେ ଆସ୍ଥାନ ଚମାଇବାକୁ ସୁବିଧା 
ପାଇଛି ? ଅଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ଘଟୁଥୁବା ହିଂସ୍ର ଆଚରଣ ମଣିଷକୁ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭାବେ ଆଳ୍ପନ୍ନ କରିଛି କି ? ଏବଂ ଯାହା ଫଳରେ ଏହା ମଣିଷର ଜନ୍ମଗତ ଗୁଣ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଉଛି ? 

ମଣିଷ ସାଂସ୍ତ୍ୃତିକ ଓ ସାମାଜିକ ବାତାବରଣ ମଧ୍ଯରେ ବଢ଼ିଉଠିଛି । ବର୍ଭମାନର ସଂସ୍କୃତି 
ହିଂସ୍ ହୋଇଛଠୁଛି । ଯଦିଓ ର୍ବଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଣିଷ ଗୁମ୍ବାରେ ବାସ କରୁଥୁବା ମଣିଷ ସହିତ 
ସମାନ ନୁହେଁ ଏବଂ ତାର ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି, ତଥାପି ଆମେ ଏପରି ଏକ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଠନ କରିବା ଯେଉଁଠାରେ ସମସ୍ତେ ମଣିଷ ଭାବରେ ଗଣ୍ୟ ହେବେ, ତାହା 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । 

ମାନବିକ ବିବର୍ଗନବାଦ ଏପରି ଏକ ଅବସ୍ଥାରେ ପହଞ୍ଚିଛି ଯେଉଁଠାରେ ମଣିଷ ଓ 
ମାନବଜାତି ନିଜକୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା ଉଚିତ । ଏକ ହିଂସାମୁକ୍ତ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ସମାଜ 
ଗଠନ ହେବା ସମ୍ଭବ କି ? ଏବଂ ଯଦି ସମ୍ଭବ ଏହା କିପରି ଭାବରେ ହେବ ? ଏହା ମଣିଷକୁ 
ଏକ ନୂତନ ମଣିଷରେ ପରିବର୍ଗନ କରିପାରିବ କି ? ଯାହାଫଳରେ ତାର ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ବିଶ 
ହିଂସାଦ୍ଧାରା ଆଚ୍ଛନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନ ଏ ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର ଦେଇପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ବିଜ୍ଞାନଭିରିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ ହେବ ଏବଂ ଏହା 
ବିଜ୍ଞାନକୁ ମଧ୍ଯ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବ । ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ମାନବିକ 
ଉନ୍ନତିର ଆଧାର ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ହିଂସାବିହୀନ ବିଶ୍ବର 
କଳ୍ପନା ଅସମ୍ଭବ । ଏକ ହିଂସାମୁକ୍ତ ବିଶ୍ଧ ଗଠନ ପାଇଁ ଯେଉଁସବୁ ସମସ୍ୟା ରହିଛି ତାକୁ କିପରି 
ମୁକାବିଲା କରିହେବ, ସେଥୂନିମିଭ ମଣିଷର ହିଂସା ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ କିଛିଦିନ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ 
ଏବଂ ତାହାହିଁ ମଣିଷକୁ ହିଂସା ସମ୍ପର୍କରେ ବାରମ୍ବାର ସଚେତନ କରାଇଦେବ ଯେ, ମଣିଷ 
ପ୍ରଗତିର ଅନ୍ତର ହେଉଛି ହିଂସା । ଯଦି ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ପାଇଁ ଆମେ କାର୍ଯ୍ୟ ନକରୁ ଏବଂ 
ସେ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଦାୟିତ୍ସବୋଧ ହେବା କଥା, ତାହା ନ ହେଉ, ତେବେ ମଣିଷର ପ୍ରବୃତି 
ହିଂସା ନୁହେଁ ବୋଲି କହିବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ । ମାନବତାବାଦୀ ପରମ୍ପରା ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜୀବନ ବ୍ୟାହତ ହେବ । 

ସାଧାରଣତଃ ହିଂସାକୁ ତିନିଗୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । (୧) 
ରାଜନୈତିକ ( ୨ ) ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ( ୩) ସାମାଜିକ । ହିଂସାର ମୂଳ ଆଚରଣ ହେଉଛି ଜୀବନକୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୫୨୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ବଞ୍ଚୁବାକୁ ନ ଦେଇ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା । କୌଣସି ହିଂସା ଜୀବନଠାରୁ ବେଶୀ ବ୍ୟାପକ 
ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚୁବାକୁ ନ ଦେବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ? ଏବଂ କାହାର ଜୀବନ ? ଜୈବିକ 
ହିଂସା ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ । ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କ୍ଷୁଧା ନିବାରଣ କରିବା | ପଶୁବଳି 
ଦେଇ କ୍ଷୁଧାକୁ ଉପଶମ କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ବନ୍ଦ କଲେ ଖାଦ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନ ପକ୍ତିୟା 
ବ୍ୟାହାତ ହେବ । ଯଥେଚ୍ଛାଚାର ଭାବରେ ଖାଦ୍ୟ ପାଇଁ ପଶୁବଳି ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ସବୁଠାରୁ 
ଦୁର୍ବଳ ଓ ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଚୟନ କରି ଖାଦ୍ୟ ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । ଜୈବିକ 
ହିଂସାରେ କୌଣସି ମନ୍ଦ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନଥାଏ । ତେଣୁ ଜୈବିକ ହିଂସା ମଣିଷର ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା 
ଅନ୍ତନିହିତ। ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭରେ ଏକ ଜୈବିକ ହିଂସା ମଣିଷ ଜୀବନର ବିଶେଷତା ଥୂଲା। ବର୍ଭମାନ 
ମଣିଷ ପଶୁମାଂସ ଆହାର କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ତାର ଚିନ୍ତାରେ ଅନେକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । 
ଜୈବି ହିଂସା ତା ନିମିର ଗୌଣ ହୋଇଉଠିଛି । ମଣିଷ ସମାଜର ସ୍ଥାୟିତୃ ତାର 
ଦାୟିତ୍ଵ ବୋଧ, ସହନ ଶୀଳତା, ନିୟମାନୁ ବର ଓ ବିଜ୍ଞାନଭିରିକ ଜ୍ଞାନ ଉପରେ 
ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ । ହିଂସା ଯେ କୌଣସି ଭାବରେ ଦେଖାଗଲେ, ତାହା ଉପରୋକ୍ତ ଗୁଣ 
ଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶରେ ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ଏହି ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ 
ଗଢ଼ିଉଠିଛି । 

କିଛି ଦିନ ତଳେ ଏକ ସମ୍ବାଦ ସମସ୍ତ ସଚେତନ ପାଠକର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିଛି । ଜନୈକ 
କଲେଜର ଅଧ୍ଯକ୍ଷକଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ପରିବାର ସହ କେତେକ ଲୋକ ଆଘାତ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଅଧକ୍ଷଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ଘଟିଛି । ହତ୍ଯାକାରୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଧନଲୁଣ୍ଡନ ନଥୂଲା ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି । ଏ ପ୍ରକାର ହିଂସାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହିଂସା କୁହାଯାଇପାରେ | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହିଂସା ରକ୍ତ 
ସମ୍ପର୍କମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଘଟେ । ଯଦିଓ ତାହା ଜୈବିକ ହିଂସାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, କିନୁ ଏଥରେ 
ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତ୍ମକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ବ୍ୟଲ୍ିଗତ ହିଂସା ମଣିଷର ବଞ୍ଚବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ । ବ୍ୟଲ୍ତିଗତ ହିଂସାରେ ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣକ ସ୍ବାର୍ଥ ଉପରେ ଆଞ୍ଚ ଆଣି 
ସାମାଜିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରେ । ଯେଉଁ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମାଲିକାନା ରହିଛି, ସେଠାରେ 
କେତେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହିଂସା ଦେଖାଦେଇଥାଏ । ତାହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି ଖୋଲାଖୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଏବଂ ସମାଜରେ ଥ୍ବା ପରମ୍ପରା ଓ ଚଳଣିକୁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରୂପେ ଥୋଇ ତାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଏହା ବ୍ୟସ୍ଥିର ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ । ମଣିଷ ସାମାଜିକ 
ପରିବେଶର ଦାସ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ସାମାଜିକ ଯନ୍ତ୍ର ଭିତରେ ତାର ସ୍ଵର ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ 
ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି । ସାମାଜିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ କେବଳ ମଣିଷର ଅନ୍ତକରଣକୁ ପରିସ୍ତୁଟ କରିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ । କିନ୍ତୁ ସାମାଜିକ ହିଂସା ମଣିଷ ସମାଜ ସହିତ ରହି ଆସିଛି ଏବଂ ଏହା ମଣିଷ 
ସମାଜର ଭବିଷ୍ୟତ ପାଇଁ ବିପଦ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ଜୈବିକ ହିଂସା, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହିଂସା ଓ ସାମାଜିକ 
ହିଂସା ଆଧୁନିକ ସମାଜରେ ଆନୁପାତିକ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । 

ସାମାଜିକ ହିଂସା କ'ଣ ? ସାମାଜିକ ହିଂସା ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ବ 
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ହିଂସା ଅହିଂସା ୫୨୪ 


କରେ । ସଂଘବଦ୍ଧ ଭାବରେ ସାମାଜିକ ହିଂସା ସମାଜର ସ୍ଥାୟିତ୍ବ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । ସୈନ୍ୟବାହିନୀ, 
ପୁଲିସ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଯେକୌଣସି ସୁରକ୍ଷା ସଂସ୍ଥା ଯେକୌଣସି ମୁହୃର୍ଁରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ । 
ବର୍ମାନର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସୁରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସାମାଜିକ ହିଂସା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି 
ହେଉଛି ବିପ୍ପବର ପଦଧ୍ବନି ହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ଦେଖାଦେଇ ସାଂପ୍ରତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଇଚ୍ଛା 
କରୁଛି । ସାଧାରଣ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ ସାମାଜିକ ହିଂସାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ଯେତେବେଳେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅସମାନତା ଆଡ଼କୁ ଗତିକରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ 
ନିଜର ପ୍ରଧାନ୍ୟକୁ ବଜାୟ ରଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟ ଗୋଷ୍ଠୀ ଏହାକୁ 
ଦୂର କରିବାକୁ ହିଂସାକୁ ମାଧ୍ଯମଭତାବେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ଇଡିହାସର କେଉଁ ଘଡ଼ିସନ୍ଧି ମୁହୁର୍ଭରେ 
ଅସମାନତା ଆସେ ? ଏହା କ'ଣ ପଶୁ ପୃଥ୍ବୀରୁ ସମାଜକୁ ଆସେ ? କିମ୍ବା ମଣିଷ ଓ ସମାଜ 
ବିବର୍ଭନର ଫଳ ? ସାମାଜିକ ହିଂସା ଇତି ହାସର ବହୁ ସମୟକୁ ଅକ୍ତି ଆର କରିଛି । ଏହା 
କବଳରୁ ମୁର୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ଆଧାମ୍ବିକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ ହେବାକୁ ହେବ । 
ଇତିହାସକୁ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ବିଚାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଇତିହାସ ସର୍ବଦା ହିଂସାକୁ ପ୍ରଶମିତ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ମଣିଷର ମନ ଓ ରାଜନୀତି ଉତ୍ତୟ ମଧ୍ଯରେ ଦୃନ୍ଦ୍ରାମ୍‌କ 
ବିରୋଧାଭାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ହିଂସା ଅନେକ ସମୟରେ ଦେଶ ଓ ସଭ୍ୟତାକୁ ସମ୍ପୂ୍୍ 
ମୂଳପୋଛ କରିଦେଇଛି । ମଣିଷର ମନ ଓ ରାଜନୀତି ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ ଦୃହ୍ଦ୍ରାମ୍‌କ 
ବିରୋଧାଭାସ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ହିଂସା ଅନେକ ସମୟରେ ଦେଶ ଓ ସଭ୍ୟତାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ମୂଳପୋଛ କରିଦେଇଛି । ଏପରି ଏକ ସମୟ ଆସିଛି, ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ଆଧ୍ପାମ୍ଭିକ 
ଜୀବନ ଶେଷ ହୋଇଯାଇଛି, ନୈତିକତା ଜଡ଼ ପାଲଟି ଯାଇଛି ଓ ମଣିଷର ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ 
ଜୀବନ ସୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ଏପରି ଏକ ସମୟ ଆସିଛି, ଯେତେବେଳେ ମାନବିକତା 
ପରିସ୍ଥିତିର ଦାସ ହୋଇଛି, ତଥାପି ମାନବିକତା ବଞ୍ଚଛି । ବ୍ୟ୍ତି ଓ ସମାଜର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଉପଲବୃଧ୍‌ ମାନବିକତାର ଏକତ୍ରିତ ସମାହାର ଏବଂ ତାହାହିଁ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତିର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ହିଂସା 
ଓ ମାନବିକତା ପୃଥକତ୍ସ ନୁହେଁ । 

““ ତୃମେ ତୁମର ପଡ଼ୋଶୀକୁ ନିଜପରି ଭଲ ପାଇବ, “ସର୍ବେ ଭବନ ସୁଖିନଃ, ସର୍ବେସନତୁ 
ନିରାମୟା” ଇତ୍ୟାଦି ମାନବଜାତିର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉପଲବୃଧୂ ସୂଚିତ କରେ । ହିଂସା ବିରୋଧରେ 
ଯେକୌଣସି ଶବ୍ଦ ମାନବିକ ସଭ୍ୟତା ଗନ୍ତାଘରେ ଏକ ଭଣ୍ଡାର । ହୁଏତ ଏପରି ଏକ ଶହ୍ 
ବହୁଦିନ ପରେ, ଶେଷ ମୁହୁର୍ଭରେ ମଣିଷ ପାଇଥାଇପାରେ । କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ 
ଯାହା ମଣିଷକୁ ବାନ୍ଧିରଖେ, ତାହା ମାନସିକ ଓ ନୈତିକତା | ଯଦି ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇଡିହାସକୁ 
ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ମଣିଷ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ବେଶି ଭଦ୍ର ହୋଇଛି। ଯଦିଓ ପୂର୍ଣ୍ଣନାର ଏହି ମାର୍ଗକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିବା ପାଇଁ ମଣିଷକୁ ବହୁ କଣ୍ଟକିତ ରାସ୍ତାଦେଇ ଆସିବାକୁ ହୋଇଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ମୂଳରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ମାନବିକତାର ଭାବ ରହିଛି, ଉନ୍ନତିର ଆହ୍ବାନ ଅଛି, 
ହିଂସ୍ରତା କେତେଦୂର ଭୟଙ୍କର ହୋଇପାରେ ତା ଉପରେ ନୈତିକ ସନ୍ଦେହ ରହିଛି । ଗୋଟିଏ 
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କଥା ହିଁ ସଦାସର୍ବଦା ସ୍ଥିର । ମାନବିକତା ସଭ୍ୟତା ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି । ସଭ୍ୟତା 
ପରମ୍ପରା ମାନବିକା ପରିପ୍ରକାଶ ମାତ୍ର ଯାହା ଶବ୍ଦରେ, ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ, ବ୍ଯବହାରର 
ମାପକାଠିରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । ମାନବତାବାଦ ମଣିଷର ଜୀବନ, ମନ ଓ ହୃଦୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଗ୍ରଚ୍ତିତ ହୋଇରହିଛି । ବସ୍ତୁବାଦୀ ସମ୍ପଦଠାରୁ ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ମାନବିକ ସମ୍ପର୍କ ସଭ୍ୟତା 
ଓ ପ୍ରଗତିର ଚିହ୍ନ ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିକଟରେ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ । ନ୍ୟାୟ ଓ ମାନବିକତାର ସ୍ପର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୂରାଣ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ଧର୍ମର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ପ୍ରାଚୀନ ଚୀନ, ଗ୍ରୀସ୍‌ ଭାରତ ଓ ରୋମ୍‌ ସଭ୍ୟତାର ମୂଳପିଣ୍ଡ ମାନବିକତା 
ଓ ନୈତିକତା ଯାହାର ପ୍ରଭାବ ଜନଗଣଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି, ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ ଉପରେ 
ପକାଇଥୁଲା । ଅତୀତର ଏହି ମାନବିକତାର ଚିନ୍ତାଧାରା ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ଭାବଧାରାରେ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ରାଜନୈତିକ ବିପ୍ନବ ସଂଘଟିତ କରି ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ 
ସମାଜବାଦୀ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିଥୁଲା । ଏହା ମାନବ ସଭ୍ୟତାର 
ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ମାଇଲଖୁଣ୍ଟ କହିଲେ ଭୁଲ ହେବନାହିଁ । ଯଦି ସମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ମୌଳିକ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ମଣିଷ ସମାଜ ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ 
ନୂତନ ମୋଡ଼ନେଲା, ତାହା ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇ ପାରିଥାନ୍ତା । 

୧୭୮୯ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ୍ଦରେ ଯେଉଁ ଫରାସୀ ବିପ୍ରବ ସଂଘଟିତ ହେଲା ତାହା ମାନବିକ 
ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌ ନୈତିକତା, ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସ୍ଥାପନ 
କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲା ଏବଂ ସେଥୁରେ ବିଜ୍ଞାନ ଭିତ୍ତିକ ବିଶ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଲା 
| ସାଂପତ୍ରିକ ଯୁଗରେ ସାମାଜିକ ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇ ମାନବିକତାର ଆଦର୍ଶକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ପାଇଁ ଆଧୁନିକ “ଗଣତନ୍ତ୍ର ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅୟମାରମ୍ଭ ହେଲା । ଶତାଦ୍ଦୀ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ବ୍ୟାପୀ ଧୂନି ଓ ପ୍ରତିଧ୍ବନି ହୋଇ ଏହି ମାନବିକତାର ଚିନ୍ତାଧାରା କ୍ରମଶଃ ବୃଦ୍ଧି 
ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହା ଜନଗଣଙ୍କର ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଛି ଏବଂ ନୈତିକତାର ଦିଗକୁ 
ଉନ୍ମୋଚିତ କରୁଛି । 

ମାନବିକ ପରମ୍ପରା ଓ ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଦିଗରେ ସହାୟକ ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମାଲିକନା, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି 
ବଞ୍ଚିବା ମୂଳ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାବରେ ଚାଲିଆସୁଛି, ସେପରି ଅବସ୍ଥା ହିଂସାଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିପାରୁ 
ନାହଁ କିନ୍ତୁ ମାନବିକତାର ଏଡିହାସିକ ସତ୍ୟତା ସାମାଜିକ ହିଂସାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇ 
‘ସମାଜବାଦ! ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିଛି । 

ସମାନତା ଓ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵର ଭାବଧାରା ଏକ ନୂତନ ଚିନ୍ତା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ସୁଖରେ, 
ସ୍ବାଛନ୍ଦ୍ଯରେ ଓ ସମ୍ମାନଜନକ ଭାବରେ ବାସକରି ନିଜର ସ୍ଵାଧୀନ ମତ ପ୍ରଦାନ କରିପାରିବେ, 
ପରସ୍ପରକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବଧାରା ପ୍ରାଚୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଚୂତନଡ଼ଙ୍ଗରେ 
ଗୁରୁଡ୍ନଦେଇ ଲୋକଙ୍କର ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଆଇନ ପ୍ରାକୃତିକ ବା ସାମାଜିକ ହେଉ, 
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ତାକୁ ଭାର୍ଗିବା ଅର୍ଥ ମାନବିକ ଅଧଵକାରକୁ ଭଲ୍ୁଂଘନ କରିବା ବୁଝାଯାଏ । ଉନବିଂଶ ଶତାନ୍ଦୀର 
ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, ସେଥ୍‌ରେ ଶ୍ରମ, ଉତ୍ପାଦନ ଇତ୍ୟାଦିର 
ସାମାଜ୍ୀକରଣ ହାୱା ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଲା । ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ 
ଉଦବୁଦ୍ଧ ଶ୍ରମଜୀବୀ ଜନଗଣ ଏକ ନୂତନ ରୂପନେଇ ସମାଜ ଅର୍ଥନୀତି ନୀତିନୀୟମରେ 
ପରିବର୍ଭନ ହେବାରେ ଲାଗିଛି ଏବଂ ସାମାଜିକ ହିଂସା କ୍ରମଶଃ ସଂକୁଚିତ ହେଲା । ରାଜନୈତିକ 
ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଶ୍ଵର ବିଭିନ୍ନ ଅଞ୍ଚଳରେ ଦୁତ ବିକାଶ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲା ଫଳରେ 
ଅନ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ବଞ୍ଚୁବା ପରିବର୍ରେ ‘ପାରସ୍ପରିକ ପ୍ରଗତି” ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
ହେଲା। ତଥାପି ବିଶ୍ଵ ଅବସ୍ଥା ସନ୍ତୁଳିତ ନ ହୋଇ ଦ୍ୁନ୍ଦୂମ୍‌କ ଏବଂ ହାଠାଡ଼ ଓଲଟପାଲଟ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ପୂର୍ଣ୍ଣ । 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷ ଭାଗରେ ଯେଉଁ ବିପଦ ଦେଖାଦେଇଛି ତାହା ହେଉଛି 
ପାରମାଣବିକ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ପରିବେଶଜନିତ ବିପଦ । ପ୍ରାକୃତିକ ସଂପଦକୁ ଉତ୍ତମ ବିନିଯୋଗ, 
ପରିବେଶର ସୁରକ୍ଷା ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆମତ୍ମାଭିମାନର ନିୟନ୍ତ୍ରୀକରଣ, ପାରସ୍ତରିକ 
ସାହାଯ୍ୟ ସହଯୋଗ, ସାମାଜିକ ବିପଦ ଯାହା ଭୟଙ୍କର ହିଂସା ସୃଷ୍ଠି କରିବ ଏବଂ ମାନସିକ 
ଓ ନୈତିକ କ୍ଷତି ଘଟାଇବ ଏବଂ ମାନବ ସମାଜକୁ ପୁନରାୟ ପଶ୍ଚାଡ୍ରଗତ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ 
ହେବ । ହିଂସା କେତେ ଭୟାନକ ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଇତିହାସରୁ ଶିକ୍ଷାଲାତ କରିଛନ୍ତି । 

ତେଣୁ ମଣିଷ ସମାଜ ଭିତରେ ଅହିଂସା କେତେ ମାତ୍ରାରେ ଗତ୍ତୀର ହୋଇ ରହିଛି, ତାହା 
ଦେଖ୍ବାର ସମୟ ଆସିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ପାରମାଣବିକ ଯୁଦ୍ଧର ଭୟାବହଡାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କଲେ ମଧ୍ଯ, ତାହା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ । ଉତ୍ତର ଦକ୍ଷିଣ ସଂପର୍କରେ ବୃଦ୍ଧି 
ଘଟୁନାହିଁ । ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ନିର୍ଭରତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି । ବିଭିନ୍ନ 
ଆଞ୍ଚଳରେ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ମଧ୍ୟରେ ସମୟ ସମୟରେ ଲଢ଼େଇ ଲାଗିଯାଇଛି । କେଉଁଠି 
କେଉଁଠି ଲଢ଼େଇ ହେବାର ସ୍ଵର ଶୁଣାଯାଉଛି ! ଏପରିକି ପ୍ରବୃତ୍ତି ସେ ମନକୁ ମନ ବା ଆପେ 
ଆପେ ଦୂର ହୋଇଯିବ, ତାହା କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଏକ ବିଶ୍ନବ୍ୟାପୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଣିଷର 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସଂପର୍କ ବିଷୟରେ ନେବାକୁ ହେବ। ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ବିଭିନ୍ନ ହିଂସାତ୍ମକ ଆଚରଣରୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ, ଏ ପ୍ରକାର ଯେଉଁ ଚିନ୍ତା ସବୁଠାରେ ହେବାରେ ଲାଗିଛି, ତାର ସମାଧାନ 
ଯାହାହେଉ ନା କାହିଁକି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ଶକ୍ତିକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରି ପରସ୍ପରର ଆଲୋଚନାକୁ ଜାରି 
ରଖିବ । ଶକ୍ତି ବା ବଳ ମଣିଷ ସମାଜର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାର ପ୍ରକୃଷ୍ଟ ରାସ୍ତା ନୁହେଁ 
। ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଲୋକମାନେ ଏକ ଯୁଦ୍ଧ ଓ ଅସ୍ତବିହୀନ ପୃଥ୍‌ବୀର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଗ୍ରହଣ 
କଲେଣି । ଯୁଦ୍ଧ ଏକ ରାଜନୈତିକ ଅସ୍ତ୍ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରାଗଲାଣି ଏବଂ ଏହା 
ବେଆଇନ, ଅନାବଶ୍ୟକ ଏବଂ ଅକ୍ଷମଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟବୋଲି ସମ୍ମିଳିତ ସ୍ଵର ଶୁଣାଯାଭଛି । ଶାନ୍ତି 
ଓ ନିରସ୍ତ୍ରୀକରଣର ଶବ୍ଦ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭାବେ ଗୃହୀତ ହେଲାଣି । ତେଣୁ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କ 
ମନରେ ବ୍ୟାପକ ପରିବର୍ଭନ ହେବାର ଆଭାସ ଦେଖାଗଲାଣି । ହିଂସାକୁ ଦୂର କରିବା କେବଳ 
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୫୨୭ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ବ୍ୟାପକ ବିଜ୍ଞାପନ ନୁହେଁ, ଅଥବା କଠିନ ରାଜନୈତିକ ନିଷ୍ପରି 
ନୁହେଁ ଯଦିଓ ଏ ଉଭୟ ସେ ଦିଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ । ସାମାଜିକ ହିଂସାକୁ ଦୂର କରିବା ଏକ 
କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ । ଏହାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ ବିଶ୍ବ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାଜନୈତିକ, ବୈଜ୍ଞାନିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ, ଶିକ୍ଷଣୀୟ, ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ହାତକୁ ନେବାକୁ ହେବ । ସେହି 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସମସ୍ତ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ଉଚିତ । 

ହିଂସାମୁକ୍ତ ବିଶ୍ଧରେ ସମସ୍ୟା ଓ ଦ୍ଵନ୍ଦ ନ ରହିବ ଏହା କହିବା ଭୁଲ ହେବ । ଏହା ଏପରି 
ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କୁ ସମାଧାନ କରିବ ଯାହାର ବ୍ୟାପକତା, ଗୁରୁତ୍ଵ ବହୁତ ବେଶି । ତେଣୁ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ପୃଥୁବୀରେ ସ୍ଵର୍ଗ” ନିର୍ମିତ ହେବାର ଭାବନା ନ ରହିବା ଉଚିତ । 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସୃଜନଶୀଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାଂପ୍ରତିକ ସମସ୍ଯାକୁ ସମାଧାନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାକୁ ହେବ । ଫଳରେ ବିଶ୍ଧମାନବିକ ଅଧ୍‌କାର ଶକ୍ତି ଓ ଆମତ୍ମବିଶ୍ନାସ 
ଲାଭ କରିବ ବିଶ୍ବରୁ ହିଂସାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ । ମଣିଷ ତାର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିକୁ ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲଗାଇବା ସହିତ ହିଂସାର ବିଭିନ୍ନ ରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାରିଲାଣି । ପ୍ରଗତିର ବ୍ୟାପକତା 
ନିର୍ଭର କରେ ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ତୃରାନ୍ଧିତ କରାଯାଏ, ଯାହା ସାମାଜିକ ସଂପର୍କକୁ ବୃଦ୍ଧି 
କରିବ । ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରଗତିମୂଳରେ ସାମାଜିକ ଶକ୍ତି ଗୁଡ଼ିକର ଶାନ୍ତି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ 
ନିହିତ । 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ବହୁ ହିଂସା ଓ ପଶୁତ୍ଵ ଆବରଣ ଦେଖିଲାଣି । ଇତିହାସର ଏକ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଭାବରେ ଏହା ସହିତ ସାମାଜିକ, ଆଥ୍କ, ବୈଷୟିକ ପରିବର୍ଗନର ଧାରା ସଂଶ୍ମିଷ୍ଠ ହୋଇ 
ଆସିଅଛି । ଫଳରେ ହିଂସା, ଯୁଦ୍ଦ ଇତ୍ୟାଦି ଘଟିଛି ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଦେଖିଲେ ମଳିନ 
ଦେଖାଯାଏ । ଯଦି ସମାଜ ବଞ୍ଚବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ, ତେବେ ତାକୁ ସାମାଜିକ ହିଂସାର ପରମ୍ପରାକୁ 
ଭାଇିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ଜୀବନରୁ ଏହାକୁ ଅଲଗା କରିବାକୁ ହେବ । ବିଂଶ ଶତାହ୍ଦୀ ହିଂସା 
ପ୍ରତି ମଣିଷର ମନୋବୃଭିକୁ ବୈ ପ୍ନବିକ କରିଛି । ଶତାଦ୍ଦୀ ଆରଂଭରୁ ଆନ୍ତଜାତୀୟ ସଂପର୍କ ଶକ୍ତି 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥୁଲା । ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ, ଆକ୍ରମଣ, ବିଭିନ ଅଞ୍ଚଳକୁ ଅଧ୍କାର, 
ଧର୍ମ ନାମରେ ସଂଘର୍ଷ, ମାନବିକ ଅଧୂଵକାର ପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ ଲୋକମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନ 
ଚେତନାକୁ ବନ୍ଦ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ବର୍ମାନ ବିଶ୍ନର ବିଭିନ୍ନ ଲୋକମାନଙ୍କଦ୍ଵାରା ନିନ୍ଦା 
କରାଯାଉଛି ଏବଂ ଏହା ମଣିଷର ରାଷ୍ଟ୍ର ସହିତ ସଂପର୍କ ପାଇଁ ମଣିଷ, ସମାଜ ଓ ଶତାବ୍ଦୀ ପାଇଁ 
ନିନ୍ଦା ଓ କ୍ଷୋଭର ବିଷୟ । ବିଶ୍ଵକୁ ଅଶ୍ରୁମୁକ୍ତ ଓ କ୍ଷୁଧାମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ 
ମଣିଷ ହେବାକୁ ହେବ, ବିଶଵଶାରନ୍ତି ପାଇଁ ମାନବ ଜାତିର ଉନ୍କଣ୍ଡା ଡାକୁ ନିଶ୍ଚିତ ଭାବେ ମଣିଷ 
ହେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ପରିଚୟ 


ପଶ୍ତିତ ନୀଳକଣ୍ଠ ଦାସ (୧୮୮୪-୧୯୬୭) : ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟତମ 
ନିର୍ମାତା । ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ କବି, ବିଚକ୍ଷଣ ବାଗ୍ମୀ ଓ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚକ । କୋଣାର୍କ, 
ଦାସନାୟକ, ପ୍ରଣୟିନୀ ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟ ଏବଂ ସଂସ୍କୃତ ଓ ସଂସ୍କୃତି, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ, 
ଆର୍ଯ୍ୟଜ୍ୀବନ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର କ୍ର ପରିଣାମ ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରନ୍ଥର ରଚୟିତା । ଓଡ଼ିଆର 
ମୈତ୍ରୀ' ତାଙ୍କର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର କ୍ରମପରିଣାମ ଗ୍ରନ୍ଧରୁ ଗୃହୀତ । 


ଡକୁର ଆରଉଁବଲୁଭ ମହାନ୍ତି ( ୧୮୮୭-୧୯୬୩) ବିଶିଷ୍ଟ ସାହିତ୍ୟ ଅଧ୍ୟାପକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ 
ଓ ପ୍ରାଚୀନ ଗ୍ରନଧର ସଙ୍କଳନ । ପ୍ରାଚୀ ସମିତିର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା । ସାରଳା ମହାଭାରତର ଶୁଦ୍ଧ 
ସଂସ୍କରଣର ସଂପାଦକ । 


ଡକୂର ହରେକୃଷ୍ଣ ମହାତାବ ( ୧୮୯୯-୧୯୮୬) ବିଶିଷ୍ଠ ରାଜନେତା ଓ ଏତିହାସିକ, 
ଞପନ୍ୟାସିକ, ନାଟ୍ୟକାର ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ଓ ଝଙ୍କାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଓ ସଂପାଦକ । 
ଶେଷ ଅଶ୍ରି, ପଲାସି ଅବସାନେ, ଆନନ୍ଦ ସନ୍ଧାନ ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟ, ଟାଉଟର, ପ୍ରତିଭା, 
ଅବ୍ୟାପାର, ନୂତନ ଧର୍ମ, ତୃତୀୟ ପର୍ବ ପ୍ରଭୃତି ଉପନ୍ୟାସର ରଚୟିତା | ଗୀ ମଜଲିସ୍‌, ଜନପ୍ରିୟ 
ରଚନା ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମି ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ । ସଂକଳିତ ପ୍ରବନ୍ଧଟି ଏହି ରଚନାରୁ 
ସଂଗୃହୀତ । 


ଗୋବିନ୍ଦ ତ୍ରିପାଠୀ ( ୧୮୯୯-୧୯୫ ୨) ବିଶିଷ୍ଠ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧର ରଚୟିତା । 
ପ୍ରମାଦ, ଚତୁର ଗଦାଧର, ପତିତାର ଆମ୍ମକଥା ଓ ମାୟାବୀ ପ୍ରଭୂତି ଉପନ୍ୟାସର 
ଲେଖକ | ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ ପ୍ରକାଶିତ । 


କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ( ୧୯୦୧-୧୯୯୪) ସୁପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କବି, ଉପନ୍ୟାସିକ ଓ 
ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ସବୁଜ ଯୁଗର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ! ସବୁଜ କବିତା ବ୍ୟତୀତ ମୋ କବିତା, କ୍ଷଣିକ 
ସତ୍ୟ, ମହାଦୀପ, ଛୁରୀଟିଏ ଲୋଡ଼ା ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟସଂକଳନ, ମାଟିର ମଣିଷ, ଲୁହାର ମଣିଷ, 
‘ଅମରଚିତା, ମୁକ୍ତାରଗଡ଼ର କ୍ଷୁଧା ପ୍ରଭୁତି ଉପନ୍ୟାସ, ରାଶିଫଳ, ଶେଷ ରଖ୍ମି ସାଗରିକା 
ପ୍ରଭୃତି ଗଛ, ଭକ୍ତକବି ମଧୁସୂଦନ, କର୍ମଯୋଗୀ ଗୋରୀଶଙ୍କର ପ୍ରଭୃତି ଜୀବନୀ, ସାହିତ୍ୟ 
ସମାଚାର, ସାହିତ୍ୟାକା, ନେତୃତ୍ଵ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରବନ୍ଧର ରଚୟିତା । ଅଙ୍ଗେ ଯାହା ନିଭେଇଛି' 
ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଗ୍ରଛ । କେନ୍ଦ୍ର ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀର ଫେଲୋ ଥୂଲେ । 
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୫9୨୯ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଶ୍ରୀମତୀ ସରଳା ଦେବୀ (୧୯୦୪- ୧୯୮୬ ) ସବୁଜ ସମସାମୟିକ ଲେଖୁକା ଓ 
ସମାଜ ସେବିକା । ବାସନ୍ତି ଉପନ୍ୟାସର ଅନ୍ୟତମ ଲେଖୁକା | ସାରଳା ମହାଭାରତରେ ନାରୀ 
ଚରିତ୍ର ରାୟ ରାମାନନ୍ଦ ବୀର ରମଣୀ, ପଞ୍ଚପ୍ରଦୀପ, ରବୀନ୍ଦ୍ର ପୂଜା, ବିଶୃବିପ୍ନବିନୀ ଓ ଉତ୍କଳ 
ଭାରତୀ କବି ପ୍ରତିଭା ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ରଚନା । 


ଡକୂର ମାୟାଧର ମାନସିଂହ (୧୯୦୫-୧୯୭୩) ସୁବିଖ୍ୟାତ କବି, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ 
ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚକ । କାଳିଦାସ ଓ ସେକ୍ସପିୟରଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ ତୁଳନାତ୍ମକ ଗବେଷଣା 
କରି ବିଲାତରୁ ଡକୃରେଟ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ଏନ୍ସାଇଳ୍ରୋପେଡ଼ିଆ ବ୍ରିଟେନିକାରେ ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଶା 
ବିଷୟକ ପ୍ରବନ୍ଧର ରଚୟିତା | ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଆ ଜ୍ଞାନକୋଷର ସଂକଳକ । ଧୂପ, ହେମଶସ୍ୟ, 
କୋଣାର୍କ, ବାପୁତର୍ପଣ, ମାଟିବାଣୀ, ଉପେକ୍ଷିତ, ସାଧବଝିଅ ଓ କମଳାୟନ ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟ 
କାବ୍ୟକବିତା ପୁଷ୍ପିତା, ପୂଜାରିଣୀ, ନଷ୍ଟନୀଡ଼, ବୁଦ୍ଧ ଓ ବାରବାଟୀ ପ୍ରଭୃତି ନାଟିକା ତଥା 
ଅନ୍ଧେଷଣ ଉପନ୍ୟାସ ଓ ପଶ୍ଚିମ ପଥୂକ ଭ୍ରମଣ କାହାଣୀର ଲେଖକ । କବି ଓ କବିତା, 
ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ଓ ସାହିତ୍ୟ, ମାଟିର କବି ସାରଳା ଦାସ, ଶିକ୍ଷାବିଡ଼ୂର ଗାଥା, ସରସ୍ବତୀ 
ଫକୀରମୋହନ ଓ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ( ଉଭୟ ଇଂରାଜୀ ଓ ଓଡ଼ିଆରେ) ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଯୋଗ୍ୟ ଆଲୋଚନା ଗ୍ର । 


ଗୋପାଳ ଚରଣ କାନୁନ୍‌ଗୋ (୧୯୦୭-୧୯୭୧) ବିଶିଷ୍ଠ ଚିତ୍ରଶିଛ୍ଥୀ ଓ 
କଳା ସମୀକ୍ଷକ । କଳାର ବିଚାର, ଉନ୍ଳର ଚିତ୍ରକଳା ଓ ପ୍ରତିଭା ଓ ପ୍ରଣୟ ତାଙ୍କର ବିଶେଷ 
ରଚନା । 


କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ ( ୧୯୦୯-୧୯୮୭) ବିଖ୍ୟାତ ଏତିହାସିକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ମୋ 
ସମୟର ଓଡ଼ିଶା, ପ୍ରବନ୍ଧ ମାନସ, ଇତିହାସ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତି ସାରଳା ସାହିତ୍ୟରେ ଏତିହାସିକ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରନଛର ରଚୟିତା । 


ପ୍ରହାଦ ପ୍ରଧାନ (୧୯୧୦-୧୯୮୨) : ସୁବିଖ୍ୟାତ ଗବେଷକ ଓ ସଂସ୍ଗୃତଞ୍ଞ । 
ଶାରିନିକେତନରେ ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଆ ଅଧ୍ୟାପକ । ଉନ୍ମଳ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ସଂସ୍କୃତ ବିଭାଗର ପ୍ରଥମ 
ବିଭାଗାଧ୍ଯକ୍ଷ ଓ ପୁରୀ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରଥମ କୁଳପତି । ଧର୍ମପଦ, 
ଅଭିଧର୍ମ ସୁମୁଚୟ, ସାହିତ୍ୟାୟନ ଆଦି ଗ୍ରଛର ରଚୟିତା । 

ଡକୃର ସଦାଶିବ ମିଶ୍ର ( ୧୯୧୧-୧୯୯୪) ବିଶିଷ୍ଟ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ଉତ୍କଳ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟର ପୂର୍ବତନ କୁଳପତି । ମନ୍ଦ ଗ୍ରହ, ଅର୍ଥ ଅର୍ଥାନ୍ତର ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଗ୍ରଛ । 


ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର ( ୧୯୧୨) ବିଶିଷ୍ଟ ଜନନେତା, ଞିପନ୍ୟାସିକ, ଗାଛିକ ଓ 
ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ଡଗର ପତ୍ରିକାର ସମ୍ପାଦକ । ଭଙ୍ଗାହାଡ଼, ପତ୍ର ଓ ମହିମା, ହିଡ଼ମାଟି, ପାଞଚଜନ୍ୟ, 
ଚଳନ୍ତା ନଇ ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ରଛର ରଚୟିତା । 
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ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ପରିଚୟ ୫୩୦ 


ବିନୋଦ କାନୁନଗୋ ( ୧୯ ୧୨ ୧୯୯୧ ) ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଥୁଲେ । ଜ୍ଞାନ ମଣ୍ଡଳର 
ସଂକଳକ ଓ ବହୁଜନପ୍ରିୟ ଗ୍ରନ୍ଥର ଲେଖକ । 


ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ( ୧୯ ୧୪-୧୯୯୦) ବିଶିଷ୍ଠ ତଚପନ୍ୟାସିକ, କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ୍ରକାର, ଓ 
ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ଅମୃତର ସନ୍ତାନ ଉପନ୍ୟାସ ପାଇଁ କେନ୍ଦ୍ର ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ, ମାଟିମଟାଳ 
ଉପନ୍ୟାସ ପାଇଁ ଭାରତୀୟ ଜ୍ଞାନପୀଠ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ । ପରଜା, ହରିଜନ, ଦାନାପାଣି, 
ରାହୁର ଛାୟା, ଲୟ ବିଲୟ, ଅପହଂଚ ଓ ଆକାଶ ସୁନ୍ଦେରୀ ପ୍ରଭୃତି ଉପନ୍ୟାସ ଛାଇଆଲୁଅ, 
ଘାସର ଫୁଲ, ଉଡ଼ନ୍ତା ଖଇ ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପ, ଧୂଜିମାଟିର ସ୍ପ ଉତ୍କଳମଣି ପ୍ରଭୃତି ଜୀବନୀ ଗ୍ରନ୍ଧର 
ରଚୟିତା । କଳାଶଵ୍ତି ତାଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗ୍ରଛ । 


ରାଜ କିଶୋର ରାୟ ( ୧୯୧ ୪- ୧୯୯୮ ) ପ୍ରସିଦ୍ଧ କଥାକାର ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ବାଗ୍ଧୀ । ନୀଳ 
ଲହରୀ, ବିକଚ ଶତଦଳ, ବନଜୋଛନା, ଅଶୋକ ଚକ୍ର, ପଞ୍ଚପଲ୍ୁବ ପ୍ରଭୃତି ଗନ ଓ ସାହିତ୍ୟ 
ତତ୍ତନ ପ୍ରବନ୍ଧ ଗ୍ରନ୍ଥର ରଚୟିତା । 


ଡକୃର କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ଦାଶ ( ୧୯୧ ୪-୧ ୯୯୪) ପ୍ରସିଦ୍ଧ କବି, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ, ଭ୍ରମଣକାହାଣୀ 
ଲେଖକ ଓ ଲୋକସାହିତ୍ୟର ସଂକଳନ ତଥା ଗବେଷକ । ବିଶ୍ଵଭାରତୀ, ଶାରିନିକେତନ ଓ 
ରେଭେନସା କଲେଜରେ ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗର ମୁଖ୍ୟ ଥୁଲେ । ପ୍ରଭାତୀ, ବୀରଶ୍ରୀ, ନବମାଳିକା, 
ଡୁଡୁମା, କିଙ୍କାଳର ଲୁହ, ମାଟି ଓ ଲାଠି ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟକବିତା, ମୋ ସ୍ବପ୍ନର କାଶ୍ମୀର, 
ଲଙ୍କାଯାତ୍ରୀ, ଦୁଇସୀମାନ୍ତର ଆକାଶ, ଅମେରିକାରୁ ୟୁରୋପ ଓ ଆଫ୍ରିକା ପ୍ରଭୃତି ଭ୍ରମଣ 
କାହାଣୀ, ମଶାଣିତୁଳସୀ, ଗ୍ରାମାୟଣ ପ୍ରଭୃତି ଉପନ୍ଯାସ, ସାହିତ୍ୟିକ ସମାଲୋଚନା, 
ସାହିତ୍ୟର ଆଲୋକ ଓ ଆଲୋକନ, ଜୀବନାୟନ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରବନ୍ଧ ଗ୍ରଛର ରଚୟିତା । ‘ମୋ 
କାହାଣୀ” ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଗ୍ରନ୍ତପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ । 


ବାମାଚରଣ ମିତ୍ର ( ୧୯ ୧୫-୧୯୮୦) ଗାଳଛିକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ରମ୍ୟରଚନାକାର । ଅସୀମ, 
ପାଷାଣର ପ୍ରାଣ ପରାଗ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଚମ୍ପା, ନରଛଞ୍ଚାଣ, କୀର୍ରିର୍ଯ୍ୟସ୍ୟ, ଏଣୁଣ୍ଚ ତେଣୁଶ୍ଚ ପ୍ରଭୂତି 
ଗ୍ରଛର ଲେଖକ । 


ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ ( ୧୯ ୧୫-୨ ୦୦୪) ପ୍ରଥୃତଯସା କବି, ଗାଳିକ ଓ ସାହିତ୍ୟ 
ଆଲୋଚକ । ପ୍ରୟୋଗବାଦୀ ଓଡ଼ିଆ କବିତାର ଜନକ ଭାବରେ ଖ୍ୟାତ ବାଜିରାଉତ, ପରୁୀଶ୍ରୀ, 
ଅଭିଜାନ, ସ୍ଵଗତ, ପାଣୁଲିପି, କବିତା ୧୯୬ ୨, କବିତା ୧୯ ୬୯ ପ୍ରଭୂଡି କାବ୍ୟଗ୍ରଛ, ମାଟିର 
ତାଜ , ମଶାଣିର ଫୁଲ ପ୍ରଭୂତି କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ଚିତ୍ରଗ୍ରୀବ ଉପନ୍ୟାସ, ସାହିତ୍ୟରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ 
ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟର କେତେକ ଦିଗ ଆଦି ଗ୍ରଛର ରଚୟିତା । 


ମନମୋହନ ଚୌଧୁରୀ ( ୧୯୧୫-୨୦୦୧) ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଓ ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ, 
ବୁବଵିଜୀବୀ ଭାବରେ ପରିଚିତ । ସଛ ବିନୋବାଙ୍କ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ଢଡ଼ିତଥୂଲେ । 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ହାଟ ବଜାରର ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ, ଆଜିର ସଂକଟ, ଲୋକେ କେଉଁଠି ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର 
ରଚନା । କସ୍ତୁରୀ ମୃଗ ସମ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଗ୍ରଛ । 
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୫୩୧ ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଶତୃଘ୍ନ ନାଥ ( ୧୯୧୫-୨ ୦୦୫ ) ଶିକ୍ଷାବିତ୍‌ ଓ ଶିକ୍ଷକ, ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଜଣେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ବିଶେଷଜ୍ଞ ଭାବରେ ପରିଚିତ । ଶିକ୍ଷା ଓ ଭାଷା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବହୁ ଗ୍ରନ୍ଧର ରଚୟିତା । 
ପରବର୍ରୀ ଜୀବନରେ ସେ ମହିମାଧର୍ମ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରି ମହିମାଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ନାନା 
ଗ୍ରଛ ରଚନା କରିଥୁଲେ । 


ଭୁବନେଶ୍ବର ବେହେରା (୧୯୧୬-୨୦୦୧) ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶିକ୍ଷାବିତ୍ଵ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ 
ଗାଳିକ । କୁଳପତି ଓ କେନ୍ଦ୍ର ଲୋକସଭା ଆୟୋଗର ସଦସ ଥୁଲେ । ଶୁଣ ପରୀକ୍ଷ, 
ସହାବସ୍ଥାନ କଥା ଓ ଲଥଆା, ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଓଡ଼ିଆ ଢ଼ିଙ୍କି ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ରଚନା । 


ଡକୁର ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟ ( ୧୯୧୮-୧୯୯୫) ବିଶିଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚକ 
ଭାବରେ ପରିଚିତ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ( ୧୮୦୩-୧୯୨୦) ତାଙ୍କର ଗବେଷଣା 
ନିବନ୍ଧ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଏକ ଆକର ଗ୍ରନଛ୍ଧ ଭାବରେ ପରିଚିତ । ସାହିତ୍ୟାଦର୍ଶ, 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଭିତ୍ତିଭୂମି, ଓଡ଼ିଆ ପଲ୍ଲୀ ସାହିତ୍ୟ, ବ୍ୟାସକବି ଫକୀର ମୋହନ, 
ସଖାହୀନ ପଞ୍ଚସଖା, ଗଳ ନୁହେଁ ସମାଲୋଚନା, ନନ୍ଦକିଶେର ସାହିତ୍ୟ ସମୀକ୍ଷା, ଯୁଗ ପ୍ରବର୍ଭକ 
ସାହିତ୍ୟ ସ୍ରଷ୍ଟା ରାଧାନାଥ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ସମାଲୋଚନା ଗ୍ରନ୍ଧ । 


ଡଃ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ଦାଶ ( ୧୯୧୯-୧୯୯୪) ବିଶିଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷାବିଦ୍ଧ ପ୍ରବନ୍ଧିକ ଓ ବାଗ୍ମୀ । 
ରାଜନୀତିବିଜ୍ଞାନର କୃତବିଦ୍ୟ ଅଧ୍ୟାପକ । ମୋଦେଶ, ଆମ ଭାରତ ଶାସନ, ୟୁରୋପ 
ଅନୁଭୂତି, ସମାଜ ମଙ୍ଗଳ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେତୋଟି ଗ୍ରନ୍ଥ । 


ବେଣୀମାଧବ ପାଢ଼ୀ (୧୯୧୯) ବିଶିଷ୍ଠ ଗବେଷକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ‘ଦାରୁଦେବତା 
ତାଙ୍କର ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ତତ୍ଧସ ବିଷୟରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗବେଷଣା ଗ୍ରଛ । ଧୀ ଓ ଧୀଷଣା, 
ଭଞ୍ଜୀୟକାବ୍ୟଭାବନା ଓ କଳିଙ୍ଗର ଇତିବୃତ୍ତ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ରଚନା । 


ଗୋବିନ୍ଦ ଚନ୍ଦ୍ର ଉଦ୍ଗାତା ( ୧୯ ୧୯-୧୯୯୮) ବିଶିଷ୍ଠ ସାହିତ୍ୟିକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ସାହିତ୍ୟ 
ସମୀକ୍ଷଣ, ଅଳଂକାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପ୍ରଭୃତିତାଙ୍କର ରଚନା । ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା ପାଇଁ 
ସାହିତ୍ୟ ଅକାଦେମି ପୁରସ୍କାରପ୍ରାପ୍ତ । 


ବିଧୁଭୂଷଣ ଦାସ ( ୧୯୧୯-୧୯୯୮) ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟର ବିଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ଶିକ୍ଷାବିତ 
ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ। ସାହିତ୍ୟ ତତ୍ସ ଓ ରହସ୍ୟବାଦ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରକାଶିତ! 
ବହୁ ଗ୍ରନ୍ଥର ସଂକଳନ କରିଛନ୍ତି। ‘ସାହିତ୍ୟ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା' ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନ। 


ଡକୃର ରାଧାନାଥ ରଥ ( ୧୯୨୦) ମନୋବିଜ୍ଞାନୀ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ନବସଭ୍ୟତାର ଦେଶ, 
ପ୍ରଗତି, ବିଲାତ ଡାଏରୀ, ପିଲାମାନେ ଭୟକରଚ୍ତି କାହିଁକି ଓ ମନରାଇଜ କଥା ଆଦି ତାଙ୍କର 
ରଚନା। ମୋ ସ୍ଵପ୍ନ ମୋ ଜୀବନ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଗ୍ରନ୍ଥ। 
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ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ପରିଚୟ ୫୩୨ 


ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ( ୧୯୨୦-୧୯୯୦) ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗାଳ୍ିକ, ଥିପନ୍ୟାସିକ ଓ ଆଲୋଚକ। 
ନୀଳଶୈଳ, ଅନ୍ଧଦିଗନ୍ତ ଶତାଦ୍ଦୀର ସୂର୍ଯ୍ୟ, କୁଳବୃଦ୍ଧ ପ୍ରଭୃତି ଉପନ୍ୟାସ ସବୁଜପତ୍ର ଓ ଧୂସର 
ଗୋଲାପ, ମରାଳର ମୃତ୍ୟୁ, ମହାନିର୍ବାଣ ପ୍ରଭୃତି ଗନ୍ଧ ଓ ଫକୀର ମୋହନ ସମୀକ୍ଷା, ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର ଆଦିପର୍ବ ଓ ମଧ୍ୟପର୍ବ ପ୍ରଭୃତି ଆଲୋଚନା ଗ୍ର ଶେଷସ୍ତମ୍ଭ ଚଇନିଙ୍କ ଚକଡ଼ା 
ଆଦି ସାମ୍ବାଦିକ ରଚନା ତାଙ୍କ ବିପୁଳ କୃତିର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ। ‘ପଥ ଓ ପୃଥ୍ବୀ ତାଙ୍କର 
ଆମ୍ଲଜୀବନୀୀ ଗ୍ରନ୍ଧ 


ଡକୁର ବୈଦ୍ୟନାଥ ମିଶ୍ର ( ୧୯୨୦) ଅର୍ଥନୀତିବିଦ୍‌ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। ସେ ଦେଶର କଥା, 
ପୁଞ୍ଜିବାଦ, ସମାଢବାଦ ଓ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଭାରତର ଅର୍ଥନୀତିକ ସମସ୍ୟା ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେତୋଟି 
ଗ୍ରଛଧ। 


ବ୍ବଜବିହାରୀ ବହିଦାର ( ୧୯୨୦-୧୯୭୫) ବଲାଗିର ନିବାସୀ ଥୂଲେ। ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ 
ନାଟ୍ୟକାର ଚିନ୍ତା, ସତ୍ୟ ଓ କଳ୍ପନା, ପ୍ରେମ ଓ ପରାଜୟ, କୁମୁଦ ଓ କୁମୁଦିନୀ, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀ, 
ପରିତ୍ୟକ୍ତା, କାଳୀୟ ମଠ ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କର ରଚନା। 


ଗୋଲୋକ ବିହାରୀ ଧଳ ( ୧୯୨୧-୧୯୭୦) ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷାତତ୍ସବିଦ୍ଧ ଅନୁବାଦକ ଓ 
ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ମଣିଷର ଭାଷା, ଓଡ଼ିଆ କେବେ, ଭାଷା ଶାସ୍ତ ପରିଚୟ, ପେଟର ପବନ ପାଟିର 
କଥା, ଧୂନି ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରଭୃତି ଭାଷା ସମନ୍ଧୀୟ ଗ୍ରନ୍ଧ। ଲଣ୍ଡନ ଚିଠି, ଆମେରିକା ଅନୁଭୂତି, ତାଜ 
ମହଲର ଦେଶେ ପ୍ରଭୃତି ଭ୍ରମଣ କାହାଣୀ ଓ ଗୋଦାନ, ଗବନ ପ୍ରଭୃତିର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ 
ତାଙ୍କର ରଚନା। 


ସୂର୍ଯ୍ୟକାନ୍ତ ଦାସ ( ୧୯୨୧-୨୦୦୪) ବାଣିଜ୍ୟ ବିଦ୍ୟାର ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ଚିଚ୍ତାଶିଳ 
ଶିକ୍ଷାବିତ୍ଵ ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ। ବାଣିଜ୍ୟ, ଅର୍ଥନୀତି ଓ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସଂପକିତ ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଓ ସ୍ତମ୍ଭ ଲେଖି ସେ ଜନସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥୂଲେ। ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧି ମସ୍ଚୋ ଦର୍ଶନ, 
ଅଳକାପୁରୀ ଆମେରିକା ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ରଚନା। 


ଚିତ୍ତରଞ୍ଜନ ଦାସ ( ୧୯ ୨ ୨ ) ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଶୀଳା ଓ ଶାଜଗ୍ରାମ, ଜୀବନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟ, ଶୀଳାତୀର୍ଥ, ବିଶୃକୁ ଗୋବାକ୍ଷ, ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ଓ ପଞ୍ଚସଂଖା ଧର୍ମ ଓଡ଼ିଶାର ମହିମା 
ଧର୍ମ, ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେଡୋଟି ବିଶିଷ୍ଠ ରଚନା। 


ଗୋକୁଳାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର ( ୧୯୨୩) ରସାୟନ ବିଦ୍ୟାର ବିଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ବିଜ୍ଞାନ 
ସାହିତ୍ୟ ଲେଖକ ଭାବରେ ପରିଚିତ। ନୀଳଚକ୍ର ବାଳ ସେପାରେ, କୃତ୍ରିମ ଉପଗ୍ରହ, ପୃଥ୍ବୀ 
ବାହାରେ ମଣିଷ, ଚନ୍ଦ୍ରର ମୃତ୍ୟୁ ଆଦି ବହୁ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଉପନ୍ୟାସ ଓ ବହୁଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ 
ଗ୍ରଛର ଲେଖକ। 
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୫୩୩ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ଗୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ଜାନକୀ ବଲ୍ଲଭ ପଟ୍ଟନାୟକ ( ୧୯୨୪) ଓଡ଼ିଶାର ବିଶିଷ୍ଟ ଜନନେତା ଓ ପୂର୍ବତନ 
ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ସାମ୍ବାଦିକ, ସଂପାଦକ, ଅନୁବାଦକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧ, ଭତୃହରିଙ୍କ 
ନୀତିଶତକ, ବୈରାଗ୍ୟ ଶତକ ଓ ଶୃଙ୍ଗାର ଶତକର ପଦ୍ୟାନୁବାଦ, ରାମାୟଣ ଓ ମହାଭାରତର 
ଅନୁବାଦ ତଥା ସିନ୍ଧଉପତ୍ୟକା କାବ୍ଯର ରଚୟିତା ଅନୁବାଦ ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଅକାଦେମି 
ପୁରସ୍କାରପ୍ରାପ୍ତ ! 

ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁ ( ୧୯୨୫ ) ବିଶିଷ୍ଟ ଗାଳିକ, ଉପନ୍ୟାସିକ ରମ୍ୟରଚନାକାର 
ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀର ପୂର୍ବତନ ସଭାପତି । ସୁମିତ୍ରାର ହସ, ପ୍ରେମ ଓ 
ତ୍ରିଭୁଜ, ଧରା ଓ ଧାରା, ଆକାଶ ପାତାଳ, ଧୁନିଧ୍ୁନି ପ୍ରତିଧ୍ୂନି, ରାନୁଅପା ଠାରୁ ପୁଶି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ବୃନ୍ଦାବନର ଶେଷଧୂପ ପ୍ରଭୃତି ଗଛ ଓ ରମ୍ୟ ରଚନା ସଂକଳନ ଓ ତାମସୀ ରାଧା ଉପନ୍ୟାସ 
ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟି। ଅଭିଶପ୍ତ ଗନ୍ଧର୍ବ ଗଳ୍ଗ୍ରନଛ ପାଇଁ ସେ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ । 


ଚିନ୍ତାମଣି ବେହେରା (୧୯୨୭-୨୦୦୫) ବିଶିଷ୍ଟ କବି ଓ ସମାଲୋଚକ। ଫରାସୀ 
ପ୍ରତୀକବାଦୀ କାବ୍ୟଧାରାକୁ ଓଡ଼ିଆ କବିତାରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରେ ଅଗ୍ରଣୀ। ସ୍ପସ୍ତିକା, 
ଶ୍ରେତପଦ୍ମ ନୂତନ ସ୍ଵାକ୍ଷର, ବୈଦେହୀ ତୁମେ ଭୁଲିଯାଅ, ତୃତୀୟ ଚକ୍ଷୁ ନୀଜ ଲହିଡତ, ନିଜେ 
ନିଜର ସାକ୍ଷୀ, ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟଗ୍ରନ୍ଥ । କାବ୍ୟ ଓ କଳାକାର, ବିଦଗ୍ଧ ପାଠକ, ସାହିତ୍ୟ ଚିନ୍ତା, 
ଚିତ୍ର ଓ ଚରିତ୍ର ପ୍ରଭୃତି ଆଲୋଚନା ଗ୍ରନ୍ଥର ରଚୟିତା । ଉଦୟାସ୍ତର କାବ୍ୟ ତାଙ୍କର ଶେଷ 
ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ରନ୍ଧ। 


ପଠାଣି ପଟ୍ଟନାୟକ ( ୧୯୨୮) ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବିଶିଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ଆଲୋଚକ 
ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ। ଉନ୍ନଳ ସାହିତ୍ୟ ସମାଜ ଓ ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀର ସଭାପତି 
ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଅନସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ। ସମାଜ ଓ ସାହିତ୍ୟ, ପ୍ରବନ୍ଧ ଓ ସମାଲୋଚନା ଓ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସ ତାଙ୍କର ପରିଚିତ ଗ୍ରନଛ୍ଞ। 


ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥ ( ୧୯ ୨୯) ପ୍ରଖ୍ୟାତ ଗାଳ୍ଜିକ, ଥିପନ୍ୟାସିକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ରମ୍ୟରଚନାକାର | 
ଅସୂର୍ଯ୍ୟ ଉପନିବେଶ, ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ଼, ନବଜାତକ, ଅଶ୍ଵାରୋହୀର ଗଳ୍ପ, ଅଶୁତ ସ୍ଵର, ମୁଁ ସତ୍ୟଧର୍ମା 
କହୁଛି, କ୍ରୀତଦାସର ସ୍ଵପ୍ନ ପ୍ରଭୃତି ବହୁ ଉପନ୍ୟାସ ଓ ଗଳ୍ପ ତଥା ଲଳିତ ନିବନ୍ଧ ଗ୍ରନ୍ଥର ରଚୟିତା | 
ସବୁଠାରୁ ଦୀର୍ଘରାତି ଗଳ୍ପଗ୍ରନ୍ଧ ପାଇଁ ସେ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ। 


ଡକୃର ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ମିଶ୍ର ( ୧୯ ୨୯) ବିଶିଷ୍ଟ ସମାଲୋଚକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। ଶାର୍ରିନି କେତନ 
ସ୍ଥିତ ବିଶ୍ଵଭାରତୀ ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗର ପ୍ରାକ୍ତନ ପ୍ରଫେସର । ଶୈଳ ଓ ସୀମାନ୍ତ ବଳରାମ ଦାସ 
ଓ ଓଡ଼ିଆ ରାମାୟଣ, ଆଧୁନିକତା ଓ ଆଧୁନିକ ସାହିତ୍ୟ, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ ସାହିତ୍ୟ ଏକ 
ଅଧୟନ ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ୟଧାରା ( ନିବନ୍ଧଗ୍ରଛଥ) ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କଥାସାହିତ୍ୟ 
ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ରଚିତ ଗ୍ରନଛଞ। 
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ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ପରିଚୟ ୫୩୪ 


ଡକୃର ଲକ୍ଷ୍ମଣ କୁମାର ମହାପାତ୍ର ( ୧୯୨୯) ବିଶିଷ୍ଟ ନୃତଭ୍ସବିଡ଼ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ଉନ୍ମଳ 
ଓ ସମ୍ବଲପୁର ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ପୂର୍ବତନ କୁଜପତି। Foାklo୮e ଠ† ଠା ପ୍ରଭୂତି 
ଇଂରାଜୀରେ ବହୁ ଆଲୋଚନା ଗ୍ରଛର ରଚୟିତା । 


ସାତକଡ଼ି ହୋତା ( ୧୯୩୦) ବିଶିଷ୍ଟ ଗାଳ୍ିକ, ଓପନ୍ୟାସିକ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ସଂପାଦକ। 
ଭାରତୀୟ ରେଳବାଇର ପୂର୍ବତନ ଉଚ୍ଚଅଧ୍ଵକର୍ଭା। ଦୈନିକ ‘ସମୟର ସଂପାଦକ। ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୃଦୟ, ସ୍ବପ୍ନଶିଭଳି, ଏତେ ସ୍ଵପ୍ନ ଏତେ ଆଲୋକ, ଫୁଲର ଗୋଟିଏ ସୁରଭି, ମହାସ୍ବାନ ଓ 
ଜନନୀ ଜନ୍ମଭୂମି ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେତୋଟି ପରିଚିତ ଗ୍ରଛଞ। 


କିଶିନ ପଟ୍ଟନାୟକ (୧୯୩୦-୨୦୦୪) ବିଶିଷ୍ଠ ସମାଜବାଦୀ ନେତା ଓ ପ୍ରଚା 
ଆନ୍ଦୋଳନର ମୁଖ୍ୟ ଭାବରେ ପରିଚିତ। ପୂର୍ବତନ ଲୋକସଭା ସଦସ୍ୟ। ବହୁ ମୌଳିକ 
ଯୁକ୍ତି ସି୍ଧ ପ୍ରବନ୍ଧର ରଚୟିତା । ଭାରତୀୟ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀର ସଂକଟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରବନ୍ଧ ଡାଙ୍କର 
ପରିଚିତ ଗ୍ରନ୍ଧ। 

ଡକୁର ଦେବୀପ୍ରସନ୍ନ ପଟ୍ଟନାୟକ ( ୧୯୩୧ ) ଭାରତର ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ଭାଷା ତତ୍ଗବିଦଵ 
ଭାବରେ ପରିଚିତ। ମହୀଶୂରସ୍ଥିତ ଭାରତୀୟ ଭାଷା କେନ୍ଦ୍ରର ପୂର୍ବତନ ନିର୍ଦଦେଶକ। 
ସମାଲୋଚକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ରମ୍ୟରଚନାକାର। କବିଲିପି, ସାହିତ୍ୟ ବୀକ୍ଷା, ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ଓ 
ଭାଷା ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରଭୂତି ଗ୍ରନ୍ ତାଙ୍କର ରଚନା। ଇଂରାଜୀରେ ବହୁ ନିବନ୍ଧ ରଚନା କରିଛନ୍ତି। 


ଯତୀନ୍ଦ୍ର ମୋହନ ମହାନ୍ତି ( ୧୯୩୨ ) ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟର ବିଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାପକ। ପ୍ରାବନ୍ଧିକ, 
ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚକ ଓ ସଂକଳକ ଭାବରେ ସୁପରିଚିତ। କିଛିକାଳ ‘Indian Literature’ର 
ଅତିଥୂ ସଂପାଦକ ଥୁଲେ। ‘ନୂତନ ସମାଲୋଚନା’ ଓ “ସୂର୍ଯ୍ୟସ୍ବାତ' ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ ଗ୍ରନ୍ତ। 
“ସୂର୍ଯ୍ୟସ୍ମାତ' ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ। 


କୃଷ୍ଣଚରଣ ବେହେରା ( ୧୯୩୨ ) ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ବିଶିଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାପକ ଓ ଆଲୋଚକ! 
ଓଡ଼ିଆ ଗବେଷଣା ପରିଷଦର ସଭାପତି ଓ ‘ଏଷଣା”'ର ସଂପାଦକ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 
ଗବେଷଣା କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଭୂତ ଅବଦାନ ରହିଛି। ଗାନ୍ଦିକ, ରମ୍ୟରଚନାକାର ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । କଥା 
ସାହିତ୍ୟ, ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସ, ନାଟ୍ୟ ସାହିତ୍ୟ ତ୍ରଭୂତି ତାଙ୍କର ଆଲୋଚନା ଗ୍ରଛ୍ଥ। 


ବାସୁଦେବ ସାହୁ ( ୧୯୩୩) ଅର୍ଥନୀତିର ଅଧ୍ୟାପକ, ସମାଜ ଦର୍ଶନ ଓ ସାହିତ୍ୟ ସଂପର୍କରେ 
ବହୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖିଛନ୍ତି। ସମାଜ ଜିଜ୍ଞାସା, କେତୋଟି ମୁହୂର୍ର, ସୂର୍ଯ୍ୟାବରଁ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର 
କେତୋଟି ଗ୍ରନ୍ଧ। ନିଷ୍ଠେଷିତର କଥା ଓ କାବ୍ୟ ନାମରେ ଦୁଇଟି ସଂକଳନ ଅଛି। ‘ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ? ସେଇ ଗ୍ରଛର ମୁଖବନ୍ଧ ଭାବେ ରଚିତ। 


ଚୌଧୁରୀ ହେମକାନ୍ତ ମିଶ୍ର ( ୧୯୩୪-୨ ୦୦୪) ବିଶିଷ୍ଟ ହାସ୍ୟରସ ଓ ବ୍ୟଙ୍ଗସାହିତ୍ୟର 
ସ୍ରଷ୍ଟା । ଗାଳ୍ିିକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । କୁରୁଳିଆ ଗଛ, ଅଘଟଣ ସଂକଳନ, ନିଷିଦ୍ଧ ପୁସ୍ତକ, ହେମକାନ୍ତଙ୍କ 
ହସଗୋଲା, ତାସଘର ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେତୋଟି ରଚନା। 
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୫୩୫ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରବର୍ତୀ ଓଡ଼ିଆ ପ୍ରବନ୍ଧସାହିତ୍ୟ 


ମନୋଜ ଦାସ ( ୧୯୩୪) ଓଡ଼ିଆ ଓ ଇଂରାଜୀ ଉଭୟ ଭାଷାର ପ୍ରଖ୍ୟାତ କଥା 
କଥାକାର । ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ ଦର୍ଶନର ପ୍ରବକ୍ତା ଓ ପ୍ରଚାରକ । ଧୂମ୍ରାଭଦିଗନ୍ତ ସମୁଦ୍ରର କ୍ଷୁଧା, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀର ଅଭିସାର, ଦୂର ଦୂରାନ୍ତର, ମନୋଜ ପଞ୍ଚବିଂଶତି, ଅମୃତଫଳ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ପରିଚିତ 
ଗ୍ରଧ। କଥା ଓ କାହାଣୀ ପୁସ୍ତକ ପାଇଁ ସେ ସାହିତ୍ୟ ଅକାଦେମି ପୁରସ୍କାରପ୍ରାପ୍ତ। 


ଡକୂର ଖଗେଶ୍ବର ମହାପାତ୍ର (୧୯୩୪) ବିଶିଷ୍ଠ ଭାଷାତତ୍ସବବିଦ୍ଧ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। 
ଶାନିନିକେତନ ସ୍ଥିତ ବିଶ୍ଵଭାରତୀ ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗର ପୂର୍ବତନ ପ୍ରଫେସର ଓ ଓଡ଼ିଆ ଆଦିବାସୀ 
ଭାଷା ସଂସ୍କୃତି ଏକାଡେମୀର ପୂର୍ବ ତନ ନିର୍ଦେଶକ । ଚର୍ଯ୍ୟାଗୀତିକା, ଓଡ଼ିଆ ଲିପି ଓ 
ଭାଷା, ସମାଲୋଚନାର ଦିଗଦିଗନ୍ତ, ଦକ୍ଷିଣାଞ୍ଚଜୀୟ ଓଡ଼ିଆ ଓ ପ୍ରନ୍ଧଓଡ଼ିଆ ପ୍ରଭୂତି 
ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ରନ୍ଧ । 


ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକ ( ୧୯୩୫ ) ବିଶିଷ୍ଟ ିପନ୍ୟାସିକ ଓ ଗାଳିକ। ସାମୟିକ ଭାବେ ପ୍ରବନ୍ଧ 
ଓ ସ୍ତମ୍ଭ ଲେଖନ୍ତି। ବଧୁ ନିରୂପମା, ନାୟିକାର ନାମ ଶ୍ରାବଣୀ ଭଳି ବହୁ ଉପନ୍ୟାସର ଲେଖକ। 
ଓଡ଼ିଆ ଉପନ୍ୟାସରେ ସମାଜ ଚିତ୍ର ବିଷୟରେ ଗବେଷଣା ନିବନ୍ଧ ରଚନା କରିଛନ୍ତି। 


ସୀତାକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର ( ୧୯୩୭) ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରସିଦ୍ଧ କବି ଓ ଗବେଷକ 
ନୃତାତ୍ସିକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । କେନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କର ପୂର୍ବତନ ସଂସ୍କୃତି ସଚିବ ଓ ନ୍ୟାସନାଲ ବୁକ୍ର 
ଟ୍ରଷ୍ଟର ପୂର୍ବତନ ଅଧ୍ୟକ୍ଷ । ଅଷ୍ଟପଦୀ, ସମୁଦ୍ର ଶବ୍ଦର ଆକାଶ, ଚିତ୍ରିନଦୀ, ଚଢ଼େଇରେ ଡୁ 
କି ଜାଣୁ ଆରଦୃଶ୍ୟ, ପଦଚିହୁ ଓ ଭାରତବର୍ଷ ପ୍ରଭୃତି କାବ୍ୟଗ୍ର୍ଛ, ନିସଙ୍ଗ ମଣିଷ, ଭିନ ଆକାଶ 
ଭିନ୍ନଦୀପ୍ରି, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଆମ ସମୟ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରବନ୍ଧ ଗ୍ର ଓ ଅନେକ ଶରତ ପରି ଭ୍ରମଣ କାହାଣୀ 
ତାଙ୍କର କେତୋଟି ପରିଚିତ ଗ୍ର । ଦୀପ୍ତି ଓ ଦ୍ୟୁତି କବିତା ଗ୍ର ପାଇଁ ସେ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ 
ପୁରସ୍କତାରପ୍ରାପ୍ତ। 


ଶରତ କୁମାର ମହାନ୍ତି ( ୧୯୩୭-୨୦୦୬) ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ 
ଲେଖକ ସ୍ଥିତିତଵବାଦର ମର୍ମକଥା, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଅପସଂସ୍କୃତି, ଗାନ୍ଧୀମଣିଷ ତାଙ୍କର କେତୋଟି 
ପରିଚିତ ଗ୍ରନଛ୍ଧ। ଗାନ୍ଧୀ ମଣିଷ ଗ୍ରଛଥ ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ ପୁରସ୍ତାରପ୍ରାପ୍ତ ¦ 


ସୌରୀନ୍ଦ୍ର ବାରିକ ( ୧୯୩୮) ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟର ଅଧ୍ୟାପକ | ନିଷ୍ଠାପର କବି ଓ ନିରଳସ 
ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। ସାମାନ୍ୟ କଥନ, ଆକାଶ ପରି ନିବିଡ଼ କବିତାଗ୍ରଛ, ଚେତନାର ଚୌହଦୀ, 
ଅନ୍ରେଷାର ସ୍ବର ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନ । 


ଡକୃର ଦେବକାନ୍ତ ମିଶ୍ର ( ୧୯୩୯ ) ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ ଲେଖକ ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ । ଜୀବନ ଛନ୍ଦ, 
ଭାରତୀୟ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଜ୍ଞାନିକ, ଅମର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗ୍ରଛମାଳା, କୃତ୍ରିମ ମଣିଷ, ବିଜ୍ଞାନ, 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଓ ସମାଜବାଦ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେତୋଟି ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ରଛ | 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ପରିଚୟ ୫୩୬ 


ଡକୃକର ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ କୁମାର ମହାନ୍ତି ( ୧୯୪୦) ନାଟ୍ୟକାର ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। ରେଭେନ୍ସା 
କଲେଜର ପୂର୍ବତନ ଅଧକ୍ଷ । ମଲା ଆକାଶ, କଳାଜହ୍ନ ସରାଗ ସନ୍ୟାସ, ବିରହ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ବିଭାବମାନେ ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର କେତୋଟି ରଚନା। 


ସୌଦାମିନୀ ନନ୍ଦ (୧୯୪୩) ସାହିତ୍ୟ ଆଲୋଚିକା ଓ ଅନୁବାଦିକା। ଓଡ଼ିଆ 
କବିତାରେ ରହସ୍ୟବାଦୀ ଧାରା ତାଙ୍କର ଗବେଷଣା ନି ବନ୍ଧ । ଅନୁବାଦ ପାଇଁ ଏକାଡେମୀ 
ପୁରସ୍କାରପ୍ରାପ୍ତ ! 


ପ୍ରତିଭାରାୟ ( ୧୯୪୪) ବିଶିଷ୍ଟ ତିପନ୍ୟାସିକା ଓ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍ତ ଲେଖିକା। ଯାଜ୍ଞସେନୀ 
ଉପନ୍ୟାସର ହିନ୍ଦୀ ଅନୁବାଦ ପାଇଁ ମୂର୍ଭିଦେବୀ ପୁରସ୍କାର ଓ ଉଲଂଘନ ଗନ୍ତଗ୍ରନ୍ଧ ପାଇଁ ସାହିତ୍ୟ 
ଏକାଡ଼େମୀ ପୁରସ୍କାରପ୍ରାପ୍ତ। ଶିଳାପଦ୍ମ୍‌ ମହାମୋହ, ଆଦିଭୂମି ଓ ମଗ୍ଧମାଟି ତାଙ୍କର ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଉପନ୍ୟାସ । ତାଙ୍କର ବହୁ ଗ୍ର ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ ଅନୁଦିତ ଓ ବହୁ କାହାଣୀ ଟି.ଭି. 
ଧାରାବାହିକ ଭାବେ ପ୍ରସାରିତ। 


ହରପ୍ରସାଦ ଦାସ (୧୯୪୫) ବିଶିଷ୍ଟ କବି ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ। ମନ୍ତ୍ରପାଠ, ଗର୍ଭଗୃହ, 
ଆଧୁନିକତାର ପରମ୍ପରା ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ପ୍ରକାଶିତ ଗ୍ରନ୍ଥ । ଗର୍ଭଗୃହ କବିତା ସଂକଳନ ପାଇଁ 
ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡ଼େମୀ ପୁରସ୍କାର ପ୍ରାପ୍ତ। 


ସୁଲୋଚନା ଦାସ ( ୧୯୪୯) ଓପନ୍ୟାସିକ ଗାଳ୍ିକା ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକା ନୀଳସ୍ବର୍ଗ, ମରୁତୀର୍ଥ 
ଉପନ୍ୟାସ ଓ ମଧ୍ୁକ୍ଷରା, ମାଟିର ମହକ ଗନ ଗ୍ରଛର ରଚଯୟିତ୍ରୀ। 


ଅର୍ଚ୍ଚନା ନାୟକ ( ୧୯୪୭) ଗାଳ଼ିକା ଓ ପ୍ରାବନ୍ଧିକା ଅଧ୍ୟାପିକା ଜୀବନରୁ ଅବସର ନେଇ 
ସ୍ପର୍ଣ୍ ସାହିତ୍ୟ ସାଧନାରେ ବ୍ରତୀ । ସାବିତ୍ରୀର ସଂପାଦିକା। ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଦର୍ଶନର ଅନୁଗାମୀ 
ଓ ଭାଷ୍ୟକାର। ଅନ୍ୟ ନାୟିକା, ଅରଣ୍ୟ ଅଭିସାର, ଚିତ୍ର ପ୍ରତିମା ପ୍ରଭୃତି ତାଙ୍କର ରଚନା।| 


ସୌରୀବନ୍ଧୁି କର ( ୧୯ ୪୮ ) ଗାଳିକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଓ ସ୍ତମ୍ଭକାର । କ୍ରିୟାଶୀଳ ବୁଵିଜୀବୀ ଓ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ ଦର୍ଶନର ଅନୁଗାମୀ । ପ୍ରଥମା, ନିଷ୍ପଭ ଏକଲବ୍ୟ, ବଉଳର ମହକ, 
ନରୋରମର ଡାଏରୀ, ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ନେହେରୁ ଓ ଅମ୍ବମେଦକରଙ୍କ 
ଜୀବନୀ, ମୋ ଭାଷା ମୋ ସହିତ୍ୟ, ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାରଧାରା, ଗୁଢରାଟ ନିଆଁ ଓ ମାନବତାର ବ୍ୁଇ 
ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କର ରଚନା । 
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ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରବନ୍ଧ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ସର୍ଜନାତମ୍ମକ ବିଭାଗ । ଏହି କାରଣରୁ 
କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ କୌଣସି ବିଷୟରେ ତଥ୍ଯନିଷ୍ଠ ଆଲୋଚନା ହେଉଛି 
ପ୍ରବନ୍ଧ । ଏଥୁରେ ସ୍ଵପ୍ନ ନାହିଁ, କଳନାର ଇନ୍ଦ୍ରଜାଲ ନାହିଁ, ଅଛି ତଥ୍ୟ, ଯୁକ୍ତି, 
ବାସ୍ତବବାଦୀ ସମନ୍ବିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ତେଣୁ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ବାକ୍୍‌ସଂଯମ ଏକାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ । ବକ୍ତବ୍ୟ ହେବ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସଂଗତ ଓ ଭାବଗର୍ଭକ । ପ୍ରବନ୍ଧର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ହେବ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରକାଶ ଶୈଳୀ ହେବ ବାହୁଲ୍ୟ 
ବର୍୍ଚିତ । 

ସାହିତ୍ୟର ବହୁ ବିଭାଗ ରହିଛି । ସେଥୂ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରବନ୍ଧ ହିଁ ସାହିତ୍ୟ 
ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରସାରିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଜୀବନତର୍ବ ଓ ଦର୍ଶନ, କଳା, ବିଜ୍ଞାନ, 
ପ୍ରଯୁକ୍ତି ସମାଜ, ଶାସନ, ଧର୍ମ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ବିଭାଗର ତାର୍ସିକ ଆଲୋଚନା 
ପାଇଁ ସର୍ବୋଜଷ୍ଟ । ଜ୍ଞାନ ଓ ଚେତନାର ବିକାଶ ଯେତିକି ବଢ଼ୁଛି ପ୍ରବନ୍ଧ 
ରଚନା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ସେହି ପରିମାଣରେ ବଢ଼ୁଛି ଏବଂ ପ୍ରୟୋଗ 
ବିଧୁରେ ମଧ୍ୟ ଅନୁକୂଳ ପରିବର୍ଭନ ଘଟୁଛି । 


ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ ଲେଖାଯାଇଥୁୂବା ୬୨ଟି ପ୍ରବନ୍ଧ ଏହି ସଂକଳନରେ 
ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ବହୁ ଶ୍ରମ ସ୍ଵୀକାର କରି ଏଭଳି ଉପାଦେୟ ସଂକଳନଟିକୁ 
ପାଠକମାନଙ୍କ ହାତରେ ତୋଳି ଦେଇଛନ୍ତି ସଂପାଦକ ସାତକଡ଼ି ହୋତା ଓ 
ବସନ୍ତ କୁମାର ପଣ୍ଡା । ଉଭୟେ ସାହିତ୍ୟ-ସାଧକ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାଶୀଳ ପାଠକ ¦ 
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